॥+$:$:4 4: है. 5. + 5. + 5 4 $.:+ 5. $ + 4 


3९9 22 


बोर सेवा मन्दिर 


ख़ण्ड 


धर 
धर * 
2 24 
रु दिल्ली कर 
है: 
५ ४ 
£ हि हु 
ई 
2 ४३2- $£ 
क़म संख्या 25 
 उद्न परजान-, 
है काल नं० जाव £ 
2 
रॉ, 
रॉ 
2 
॥ 


2737६ 396226 294 


#20%2022282009(2%508:%%9%8 ४:2४ 


स्वामी अन्थमाला का प्रथम पुष्प 
इश्वर-मीमांसा 


लेखक 


पूज्य १०४ श्री छुछक निजानन्दजी महाराज 
( पूर्व नाम स्वामी क्मानन्द ) 
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रे 
हम द्रग्न्‍गााभमऊ ४] । 


सआअदारनपुर 5) 








प्रकाशक 
मंत्री साहित्य बिभाग, 
मारतवर्षीय दिगम्बर जेन संघ 
चोरासी-मथुरा । 
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* प्रथमंबार ; १६५० 
मूल्य 
छः रुपये 





रामा प्रिटिंग वक्‍स, 
चावड़ी बाज़ार, 
देहली | 


प्रकाशकीय वक्तव्य 


प्रस्तुत भ्रन्थके लेखकके साथ मेरा वर्षोका परिचय है । 
एक समय था जब आप आये समाजके प्रसिद्ध शाश्ला्थियोंमें 
थे, इसके बाद आप हमारे धर्म-बन्धु हुए ओर अब आप 
हमारे पूज्य हैं। जहां आप बैदिक एवं दाशेनिक विद्वान हैं तथा 
इतिहासके प्रति आपकी रुचि है, वहीं आपकी दृष्टि निष्पत्न है 
तथा आपको अपने अध्ययनके बल पर अपने मत-निर्माणमें 
तनिक भी देर नहीं लगती | ऐसे विचारशील, सत्यप्रिय विद्वानके 
'विचारोंका सर्वसाधारणमें अधिक से अधिक प्रचार होबे इस 
ही लिए आपके ही नामसे इस ग्रन्थमालाका श्रारम्भ किया गया 
है । प्रस्तुत प्रन्थ इसका प्रथम पुष्प हे। हमारी भावना हे कि 
हम आपके अन्य ग्रन्थोंको भी यथा शीघ्र प्रकाशित करें । 


भारतके प्रसिद्ध असिद्ध साहित्यकोंकों इस पुस्तककी एक सो 
प्रति भेंट स्वरूप भेजनेके लिए पूज्य १०४ श्री छुल्लक पूर्णसागर जी 
ने अपनी महासमितिके फंडसे पांच सो ग्यारह रुपया प्रदान किया 
है इसके लिए में उनका हृदयसे आभारी हूँ।साथ ही हिन्दी 
जगत के प्रसिद्ध विद्वान श्री प्रभाकर जी ने भ्रस्तुत पुस्तक की 
भूमिका लिखकर जो सहयोग दिया है उसके ल्षिए मैं उनका भी 
अआ्राभारी हूँ । शुभमस्तु सब जगत : 


--फैलाशचन्द्र जेन 
मंत्री-साहित्य विभाग 


काकककता 


यह शायद १९३४ की बात है। में विकास के 'आयसमाज 
अंक में जाने वाले लेखादि देख रहा था , उनमें स्वा० कमोननदु 
जी का भी एक लेख था--जैन धर्म ओर वेद! । एक प्रचारक के 
रूप में मेंने उनका नाम ख़ुन रक्खा था, पर इस लेख में प्रचारक 
की संकीर्णता के स्थान में सत्र सौन्दर्य दर्शन की भावना के 
साथ विविध प्रवृत्तियों का ऐसा सुन्दर सामझस्य था कि मैं प्रभा- 
वित हुए बिना न रह सका | उसके बाद तो अनेकबार उनसे मिलने 
एवं विविध विषयों पर विचार-बिनिम्रय करने का अवसर मिला 
है और सदा ही मैंने अनुभव किया है कि उनका अध्ययन बहुत 
व्यापक है। इनके अध्ययन का मुख्य विषय घर्म ओर इतिहास 


रहा है । 


बहुत से प्रन्थ पढ़ डालना एक साधारण बात है, पर स्वामी 

जी के श्रध्ययन को दो असाधारणताएं हैं, पहली यह है कि वे 
अध्ययन से पूव कोई सम्मति निधोरित करके आगे नहीं चलते 
किससे कि अपने हृदय का भार बलात अध्ययन पर लादना पड़े 
झोर दूसरी यह कि वे उस अध्ययन पर अपने दृष्टिकोण से 
स्वतंत्र विमरश करते हैं। इस प्रकार जो निष्कर्ष निकलता है, वे 
उसे मानते हैं, उस पर लिखते हैं, पर यदि बाद का अध्ययन 

जन्हें इधर उधर करता है तो वे उससे भी घबराते नहीं हैं | उनके 

स्वभाव की इस उदारता का आधार उनकी राष्ट्रीय सनोवृत्ति 

है, जो उन्हें राष्ट्र ओर धर्म का समन्वय करके साथ-साथ चलने 
की क्षमता देती है। वे पक्षपात से हीन, बनावट से दूर, मूक सेवा 


[के 
के विश्वासी, एवं सरल स्वभाव के सन्यासी हैं, जो कहीं बंधा हुआ 
नहीं है, पर सत्र बंधा हुआ है। उनके 'विराग? का अर्थ (विशि- 
घ्ट राग-बिश्वात्मा के प्रति असंकीर्ण कोमलता है । इस प्रकार वे 
एक साधु भी हैं भोर इतिहास के विनम्र विद्यार्थी भी हें । 


'स्पांद्ाद' कर्म फल्लासफी और आत्म-स्वातन्त्य के सिद्धान्तों 
की त्रिवेणी में स्नान कर वे आज 'जिनधर्म' कल्पतरु की शीतल 
छाया में आकर खड़े हैं, उसी शाल्त मुद्रा में, निविकार भांव से 
ओर बंधन हीन। महावीर जयंती के अवसर पर महद्दावीर 
सन्देश के नाम से अपना भी भाषण उन्होंने आश्राडकास्ट फिया 
था, वह इस बात का प्रमाण है कि वे धर्म को विशुद्ध जीवन तत्व 
की दृष्टि से देखते हे--उसके वाह्मबिस्तार में फंस कर ही नहीं 
रद जाते | 


उनके अध्ययन के फलस्वरूप राष्ट्रभाषा को उन की कई 
पुस्तक प्राप्त हैं। उनमें परिस्थितिवश एवं सामयिक चीजों को 
छोड़ कर बेंदिक ऋषिवाद, सष्टिवाद, 'भारत का आदि सम्राट! 
झौर धर्म के आदि प्रवर्तक, कर्मफल केसे देते है, का नाम उल्ले- 
खंनीय है । पहली पुस्तक में मन्न्रसृष्टा ऋषियों का अनुसन्धान 
है | यह स्वामी जी के नेदिक साहित्य सम्बन्धी अध्ययन का सुन्दर 
फल है । खोज के कार्य में मतभेद होना स्वाभाविक है, पर ससकृत 
के प्रकाट्ड पश्डित श्री डा० गंगानाथ भा एम० डी० लिट (वायस 
घान्सल्र प्रयाग विश्वविद्यालय) के शब्दों में 'बेदिक ऋषियाद' 
एक निष्पक्ष, गवेषणात्मक पुस्तक हे । दूसरी पुस्तकों के सम्बन्ध 
में भी इसी तरह की सम्मति दी जा सकती है, इसमें मुझे; सन्‍्देह 
नहीं है। प्रस्तुत पुस्तक में आपने इश्वर के स्वरूप एंव उसकी 


[ ग] 


एतिहासिकता पर चर्चा की है। यह एक महत्त्वपूर्ण प्रश्न है और 
इस पर अनेक दाशंनिक एवं ऐतिहासिक विद्वान विचार्‌ कर चुके 
हैं । स्वामीजी का निष्कर्ष इस विषय में अन्तिम है, यह कहना तो 
स्वय स्वामीजी भी नहीं चाहेंगे, पर में इतना कह सकता हूँ कि 
स्वामीजी ने आज़ तक की इस विषयमें प्रचलित परम्पराश्रों 
की दीवारों का लांघकर अनुसन्धान के दूर वीक्षण से बहुत 
दूर तक भांका है ओर एक नई सृष्टि खड़ी की है । दूसरे 
शब्दों में भारतीय दर्शन एंब इतिहास के पस्डितों और विद्यार्थियों 
को एक नये दृष्टिकोण पर विचार करने का यह आमन्त्रण है, ऐसा 
आमन्त्रण जिसमें अपनी भारतमाता के प्रति श्रद्धा हे, अनुसन्धान 
की उत्कण्ठा है ओर विचार विनिमय की तत्परता है। 


मेरा विश्वास है कि इस विषय में दिलचस्पी रखने वाले 
बिद्वरान न केक्‍्ल इस आमन्त्रण को सुनेंगे ही किन्तु इसे स्वीकार 
भी करेंगे। विद्वान लेखक के साथ मेरी भी कामना है कि अनेक 
धर्मा एवं संस्कृतियों की जननी भारतमाता इस अ्रध्यवसाय से 
प्रसन्न हो । 


--कन्हेयालाल मिश्र प्रभाकर 


सम्पादक--विकास 


भा० दि० जैन संघ के साहित्य विभाग के सदस्यों की 


नामावली 


संरक्षक सदस्य 


८१२५) साह शांतिप्रसादजी ढालमियानगर । 

५५००) श्रीमन्‍्त सर सेठ स्व॒रुपचंद जी हुकमचंद जी इन्दोर । 
५०००) सेठ छुदामीलाल जी जन रईस फिरोजाबाद । 
५०००) कुसेठ भगवानदास जी ज्ञन रईस मथुरा । 

३००१) सेठ नानचंद जी हीराचंद जी गांधी उस्मानाबाद । 


सहायक सदस्य 


१००१) लाला श्यामलाल जी रईस फरूखाबाद । 

१००१) सेठ घनश्यामदास जी सरावगी लालगढ़ | (धर्मपत्नी 
रा० ब० सेठ चुन्नीलाल जी के सुपुत्र स्त्र० निहालचद 
जी की स्मृति में) 

१००१) रा० ब० सेठ रतनलाल जी चांद्मल जी रांची | 

१०००) सकल दि० जेंन पंचान नागपुर । 

१०००) सकल दि० जन पंचान, गया । 

१९००१) #रा० सा ल्ञाला उल्फतराय जी देहली | 

१००१) लाला मदहाबीरप्रसाद जी (फमं--मह।वीरप्रसाद एन्ड 
सन्‍्स) देहली । 

१०००) लाला रतनलाल जी जन मादीपुरिया दंहूत्नी | 


१००१) ज्ञाला जुगलकिशोर जी (फर्म--धूमीमल्न धर्मदास) 
देहली । 

१००१) लाज्ञा रघुवीर सिंह जी (जना वाच कम्पनी) देहली । 

१०००) रब० श्रीमती मनोहरीदेबी मातेश्वरी ला० बसन्तलाल 
फिरोजीलाल जी जन देहली । 

१०००) श्रीमती चन्द्रवती जी जेन धर्मपत्नी साहू रामस्वरूप 
जी जन नजीबाबाद । ई 

१०००) बाबू कल्ाशचन्द्र जी जन $,0.0., फोर्ट बम्बई । 

१०००) बाबू प्रकाशचन्द जी जन खंडेलवाल ग्लास बकस 
सासनी। 

१०००) सेठ सुखानंद शंकरलाल जी जन रंग के व्यापारी 
देहली । 

१००९) सेठ मगनलाल जी हीरालाल जी पाटनी आगरा | 

१००१) सेठ सुद्शनलाल जी जन जसंबंतनगर । 

१०००) ला० छीतरमल शंकरलाल जी जन मथुरा । 

१००१) सेठ गशरशीलाल आनन्दीलाल जी आगरा। 
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नोट-- #इस चिन्ह के सहयोगियों की सहायता की पूरी सक्षम प्राप्त नहीं 
हुई है | 
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॥ ईश्वर मीमांसा ॥ 


सिख 4 “5 
-“-<:8:5:- 
जिम नी, 


क्या वेदिक देवता ईश्वर हैं ? 


किसी विद्वान ने सत्य ही कहा है कि-- ईश्वर ने मनुष्यों को 
नहीं बनाया अपितु मनुष्यों ने इश्वर को रचना की है ।” यदि 
एतेहसिक दृष्टि से देखा जाय तो इंश्वर का वर्तमान स्वरूप 
परिवत्तित ओर परिवर्धघितकूप हे । क्योंकि प्राचीन भारतीय 
साहित्य में व्नम|न इंश्वा के लिंय कोई स्थान नहीं है । ऋग्वेद 
जो कि संसार के पुस्तकालय में सब्र से प्राचीन पुस्तक समझी 
जाती है. उपमें वर्तमान ईश्वर के मंडन को तो बात ही क्‍या है 
अपितु उसमें इस इंश्वर शब्द का ही प्रयोग नई किय्रा गया है। 
यही अवस्था सामवेद, ओर यजुबंदकी है। अथववेद, जो कि सब 
से नवीन वेद है. उ्सामें सबसे प्रथम इस शब्दके दर्शन होते हैं, 
परन्तु वहाँ भी केवल साधारण (स्वामी ) अर्थ में है| इसका 
प्रयाग हुआ है | अतः जिस प्रकार यह शब्द नंबीन है उससे भी 
अति नवीनतम-इसका वतेमान रूप है । 


( ५) 
वेद ओर देवता 


कुछ बिद्वानों का कथन हे कि बेदों में ईश्वर शब्द के न होने 
से क्या है, उनमें सप्टि-कतो ईश्वर का अग्नि, प्रजापति, पुरुष 
हिरए्याभ , आदि शहरों द्वारा बणन तो प्राप्त होता है। उन 
विद्वानों की सेव। में हमारा इतना ही निवेदन है कि बेदों में एक 
ईश्वर का नहीं अपेतु अनेक देजत बाद का विवान डे। तथा 
बेदिक देते में से एक भा! देव रख! नहीं हे जिसका वतम्ान इश्वर 
का! स्थान दिया जा सके। क्योंकि वेदिक देवता नियतकर्मा हैं. 
तथा उनकी उत्पत्ति का एवं उनके शरारों का उल्लेख बेडों में हा 
उपलब्ध होता है। यह सत्र होते हुए भी आधुनिक विद्वानों ने 
बेदिक देवताओं का अर्थ इश्वर परक करने का प्रयत्न किया है । 
अतः यद आवश्यक है कि वदिक देवों का यथाथ स्वरूप समझ 
लिया जाय । 


श्रीमान पं०सत्यत्रतजी सामाश्रमीने निरक्तालाचनमें लिग्वा है कि- 

“जेदिकमन्त्रेषु स्तुता एवं पदार्था तन्मन्त्रतः स्तुति काले 
एव च देजत्वेन स्तुता भवन्ति नान्ये नाप्यन्यत्रेत्थेव लेदिक 
सिद्धान्त: ।% 


अथांत--वरदिक मन्त्राम स्तुत्य पदाथ उन्ड। मनन्‍्त्रा द्वारा स्तुत 
कालमें देबता कहलाते है। अन्पत्र तथ। अन्य समय बे देवता 


क नोट--म्रभाकर भइ का मत है कि-न देवता चतुश्यान्तविनि- 
गोगाहते परा ॥ १४ | सबब दशन संग्रह । बिनियोगके समथ जिसके लिये 
चतुर्थी विभक्तिका ग्रयोग होता है बही देवता है| अन्य समय व अन्यत्र 
देवता नहीं | 


( ३२ ) 

नहीं होंते यही वेदिक सिद्धान्त है । तथा च निरुक्तमें लिख। है कि 
' यत्कामऋषियंस्यां देवतायां अर्थ पत्यम . इच्छन स्तुति प्रयुक्त 
तदूदेबतः स मन्त्रों भव्वति ।? यह देवता अमुक पदाथ का स्वामी 
है, अतः बह पदाथ उप्मोसे प्राप्त होगा ऐसा जानकर ऋषि जिसकी 
स्तुति करता है उसी देवता वाला-बह मन्त्र होता है। अशिन्नाय 
यह है कि अन्त्रोमं वशित पदार्थ देवता नहीं अपितु फल प्राप्रिकी 
कामनास जिसकी स्तुति की जाती है वह देवता है । तथा स्तुति 
काने बाल! मन्त्रकत। ऋषि कहलाता है । 


तीन देव 


तिल्न एत्र देवता इति नेरुक्ता: अग्निः प्रथित्री स्थानः 
वायुवां इन्द्रोवाअन्तरिक्षस्थानः सूयधिस्थानः ।। 


तासां महाभाग्याद्‌ एकेक्स्पा अपि बहूनि नाम थेयानि 
भत्रन्ति | अपित्रा कम पयक्‌ लादू यथा होता अध्च [: 
ब्रह्मा उदगाता इति, अधि एकर्प सतः अपि वा प्रथगेव 
स्पुः पृथग हि स्तुतयों भवन्ति तथा अमिवानानि । यथों 
एतत्‌ कम प्रवके लाद इति । बहोऊपि विभज्य कर्मा 
कुपः । तत्र संस्वानेकर्त संभोगंकर्त च उपेक्षितव्पस । 


यया पृथिव्यां मतुस्याः पद्मों देवा इति स्वानकूत च॑ 
संभोगकर्त च दहपते | पया पृथिव्या: प्रजन्पेन थे वायता- 
द्त्वाभ्पा वे संतोग! अप्रिना च॑ इतरस्प लोकस्प ॥ 
तत्र एवन्‌ नरगठमिव ॥ ७ । २ 


( ४) 


. तीन ही देवता हैं ये नेरुक्तोंका मत है । उनके मतमें अप्नि प्रधिवी 
स्थानीय देवता हैं, वायु अथवा इन्द्र अन्तरिक्ष स्थानीय हैं और 
सूथ, दर लोकके देवता हैं। उनको अनेक प्रक/रको विभूतियां होने 
से उनके ही अनेक नाम हैं । तथा कर्मादिके भेदसे भी उनके 
अनेक नाम है। जिस प्रकार एक हो उ्यक्तिके होत्ता अध्वयु अ।दि 
नाम होते हैं । ऋ० १०।२७०२३। में लिखा है कि जब देवोंकी गिनती 
हुईं, तब सत्र देबोंमें ३ देवता मुख्य ठहरें--ब्रायु, सूथ, पर्जन्य, 
यहाँ अप्निकों मुख्य देवता नहीं माना गया | अपितु श्रप्मिके स्थान 
में पजन्यकों मुख्य माना है । 


याक्षिक मत 


परन्तु निरुक्ताचायसे भिन्न याज्षिकोंका मत है कि अन्‍्त्रोंमें 
जितने देवताओंके नाम अ्ते हैं उतने ही प्रथक प्रथक देवता हैं । 
क्योंकि स्तुतियें अलग अलग हैं. उसी प्रकार देवताशओ्रोंके नाम भी 
प्रथक प्रथक्‌ हैं। नरुक्तोंक। यह कथन भो ठोक नहीं कि कर्मके 
भेदसे नामोंक/ भेद है, क्योंकि अनेक मनुष्य भो अपने अपने 
कमोकों बॉँट कर करते हैं । यदि वे गोणुरूपसे एकता स्वीकार 
करें तो हमें कुछ भी आपत्ति नहीं है। क्‍योंकि स्थानकी एकता 
आर भोगाषभोंग आदिकी एकतासे वे उनका एक कह सकते हैं # 
जैसे कि कहा जाता है कि भारत ऐसा मानता है अथवा भारत 
यह चाहता है यहाँ एकत्व भो है तथा अनेकत्व भो क्योंकि भारत 
से अभिशप्राय उसकी जनतसे है । 





# यास्काचार्य दोनोंका समन्वय करते हैं | 


( ४ ) 
देवोंकी विलत्षणता 


इतरेतर जन्मानोभवन्ति, इतरेतरप्रकृतयः | कमेजन्मान! 
आत्मजन्मानः । आत्मेतव एपां रथोमवति आत्मा अद्वः 
आत्मा आयुधम्‌ आत्मा इषबः आत्मा सब देवस्य देवस्प । 
निरुक्त ७ । २ 


अर्थ--देवता परस्पर जन्मा तथा इतरेतर प्रकृति ( कारण ) 
होते हैं । देवता कमंजन्मा ( कर्मोथंजन्मा ) हाते हैं। क्योंकि इनके 
जन्मके बिना लोकिक कर्म सिद्ध नहीं हो सकते. इप लिये ये जन्म 
घारण करते हे | तथा ये आत्म जन्मा हैं। अर्थात्‌ इनके जन्मके 
लिये किसी अन्यकी अपेक्ष। नहीं हैं । स्त्रसंकल्पमात्रसे ही उनका 
जन्म होता है | तथा देवता स्त्रयं ही अपना रथ है. स्त्रयं ही अश्व 
हैं और वे अपने आप ही शख्राख आदि है| अभिप्राय यह हे कि 
कार्यके लिये उन्हें किसी अन्यकों सहायता की आवश्यक्ता नहीं 
अपितु संकल्पम।त्रसे उनको सम्पूर्ण पदाथ प्राप्त होते हे । 


देवोंका आकार 


पुरुषविधास्पु। । अपुरुषतिधास्पु: । अविता उभयतरिधा- 
स्पु:। अधिष्टातारः पुरुषविग्राहा:। एप च्‌ आरूपानसमय;। 
नि० ७।२ 


देवताओंके स्वहपके विपयमें निरुक्तकार कहते है कि---3 ब- 
ताओंका आकार मनुष्यों जेसा है यह एक मत है। तथा दूसरे 
आ।चाये,का कथन हे कि--देवोंका आकार मनुष्योंसे भिन्न प्रकार 


( ४६३ ) 


है। जेसे अभि वायु, आदित्य, आदि। परन्तु ऐतिहासिक 
आचार्येका मत हे कि--अधिष्ट/त।के रूपमें थे देवता सवंद। मनु- 
प्याकार ही होते 6 | अथात्‌ आने ब।यु. आदित्य, चन्द्रमा आदि 
ता पुरुषवंत नहीं हूँ परन्तु उनके जो आधष्टतां देव ६ वे पुरुपा- 
कार ही होते है। किसी किसी अचायके मतसे देव उभयरूप 5 । 


(वरुण) 


इन देवताओमें वरुणदेव जलोके स्वामी हैं। (बरुणों अपा- 
माधपतिः | अथववेद, कां०५२४।७) तथा यही शान्ति और भलाई 
का देवता हैे। शष सब वदिक देवता शाक्तिक है | सिन्धप्रान्त के 
शख्खर शहर में सिन्धनर्दी के किनार अति प्रचीन बरुणदेव का 
एक मन्दर है जिसका वरना --प।रक नामसे पृजा जाता है। 
यह्‌ जलका देवता माना जाता है । तथा इरानी लोगोंके यहाँ भी 
इस वरुण का 'वरगा' नामस पृजा जात; है। वे लोग इसको सत्र 
देवोका पिता मानते 5५। भित्र आर वरुण अति प्राचोन व प्रति- 
प्वित देव है । तथा वरुणझा पश्चिम दिशाका दिग्पाल माना गयाह। 


रुदगएणु 
मरूद देवता गणश-ऋूप ४ । 
मरुतो मा गणेरनन्तु ॥ अ० का? १९|४५।१० 
अथात्‌ मरुत्‌ देवता गशं। सहित मेरों रक्षा करें। तथाच 
शतपथ ब्रा० में लिखा है फकि-- 
सप्त सप्तहि मारुता गण: | श० ९|५।२।३।१६ 
अथाोत मझुतोंके सात सात गण हाते है | 


( ४ ) 


तथा च मरूतगण अहुत मोजी हैं। अथोत्त ये हवन किये हुए 
पदार्थोकों नहीं खाते। जसाकि--अहुतादों वे देवानां मरुतः ॥| 
शत० ४४३१६ में लिखा है । इनके लिये प्रथक वलि दी जाती है। 

मारुतः सप्तकपालः [पुरोडासः] तां० ब्रा० २१॥१०२३ 

तथा च इन सरुत्ताके सात सात प्रकार आयुध, तथा आभरण 
एवं सात २ प्रकारकी ही दीपरियां हैं । सप्तानां सप्त ऋष्टय सप्र द्य 
मान्येपाम ॥ ऋ० ८।०८॥४। ऋग्वेद मं- ५॥५२।१७ में इन मरुतोंकी 
संख्या ४६ बताई हे । 


भिन्न भिन्न पदार्थ के अधिपति 
भिन्न २ देवता 


सविता प्रसवानामधिपतिः । »ग्नि वनस्पतीनामधियतिः । 
द्यावा एथिवीदातरणामधिपत्नी । वरुणोइपामविपतिः । मिन्रा- 
वरुणी वृष्टधयाधिपती । मरुतः पवेतानामधिपतयः । सामो- 
बीरु घामधिपतिः । वायुरन्तरिक्षस्पाधिपतिः । सयचश्षुपा- 
मधिपतिः । चन्द्रमानक्षत्राणमधिपतिः । इन्द्रों दिनोड॑पि- 
पांतः | मरुतां पितापशूनामधिपतिः मृत्यु:प्रजानामधिपरतिः। 
यमः पितशामधिपतिः । अथबं ० ५। २४ । 


तथा पप्प७ में अन्य देवोंको भी अधिपति कहा हे । यथा--- 
मित्र ग्र।धवीका, बसु सम्बत्सरका झरूम्बत्सर ऋतुआंका । विष्णु 
पब॑तोंका । त्वष्टा, रूपोंका । समुद्र नदियोका | पर्जन्य (मेघ) आंष- 
धिय्रोका। दृहस्पति देवताओंका। प्रजापति प्रज,ओंका | (अथ) 
सबिना प्रेरणाओंका अधिपति | अप्नि वनस्पतियोका । थधावा प्रथ्वी 
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दानियोंकी । वरुण जलोंक।! । मित्रवरुण, वृष्टिके | मरुत पबतोंके । 
सोम पोधोंका । वायु अन्तरिक्षका। सूये, नेत्नोंका। चन्द्रमा 
नज्षत्रोंका । इन्द्र द्योका। मरुतोंका पिता। रुद्र पशुअंका। स॒त्यु 
प्रजाओंका । यम पितर|का। इस प्रकार इन देवताओंके. रथ न, 
अधिक.र, कर्म, जन्मस्थ;न, व मातापिता, साथी, बाहन कायक्षेत्र 
योनि. जाति आदि सब प्रथक प्रथक हैं। इनकी प्रथकता इनके 
अनक्य को सिद्ध करने के लिये अटल प्रमाण है वेदिक कवियोंसे 
लेकर अ।ज तक सभी स्वतन्त्र प्रश्न विद्वानोंका यही सिद्धान्त हे । 
तथा ये देवता देवता ही हैं, नये इश्वर हैं और न ईश्वर की 
शक्तियाँ। ये सब कल्पनायें निराधार एवं साम्प्रदायिक हैं। इन 
कल्पनाअओंसे न तो बेदोंका ही महत्व बढ़ता हे ओर न इंश्बर की 
सिद्धि हो सकती है । 


श्री पावगो महोदय का मत 


श्री नार-यण भवेनराबपावगी, अपनी पुस्तक “आया 
मूलस्थान' में लिखते हे कि--“यद्यपि ऋग्वेदमें इस बातका संकेत 
हे कि इन भिन्न भिन्न देवताओं में काई भी छोटा बड़ा नहीं है (नहि 
वो अस्त्यभंको देवासों न कुमारकः | ऋ८ ८। १०। १) सबके सब 
श्रेष्ठ हैं। (विश्वे सतो महान्त इति | ऋ० ८। ३०। १) तो भी 
ऋताओंके पढ़ने से यह स्पष्ट मालूम पड़ता है कि हमारे वेदिक 
देवताओंमें छोट।ई बड़ाईका कुछ भेद वास्तवमें था। अतः ड़ 
बातका समुचित विचार करके ही हमने अप्निकों प्रथम स्थान 
दिया है । क्योंकि वे ऋग्वेदमें देवताअंके देवता ( देवों देवानां, 

१।३१।१) माने गय्ने हैं ।? 


( 5) 
अग्नि देवता 


ऋग्वेदका मुख्य देवता अग्नि है. अन्य सब गौण देवता है. 
अप्रि प्रथिवों स्थानीय देवता हे--यह निरुक्तकार का मत हम 
प्रकट कर चुके हैं। ऋग्वेद्म भी इसी सिद्धान्तकों माना गया है । 
यथा-- 


स्र्यों नो दिवस्पातु वातों अन्तरिक्षात्‌ । अग्निनं! पाथि 
चेम्यः ॥ ऋ० १०।१५९।६ 


अथोत--झुलोकसे सूर्य हमारी रक्षा करे. व अन्तरिक्ष लोकसे 
वायु तथा प्रथिवी लोकसे अग्नि हमारी रक्षा करे। तथा शतपथ 
जाह्मणमें हे कि-- 


अस्मिन्नेव लोके, अग्नि, वायुमन्तरिक्षे दिव्येव समर । 
१५१॥२१३। १ 

अथोत्‌--उस प्रजापतिन देवों का उत्पन्न करके तीन लोकॉमें 
स्थापित कियं(॥ 

अप्रिको इस प्रथिरवी लोकमें. बायुको अन्तंरिक्षमें और सूंयंको 
आलोकमें । उपरोक्त प्रमाणोंसे यहे सिंद्ध होगया कि-अ्रप्नि प्रथ्वी 
स्थानीय देवता है | तथा ऋग्वेद और अथववेदका भी प्रेथिवालोक 
है। तथा दोनों वेदोंका देवता भ्री अभि ही हे । अतः यह स्पष्ट हे कि 
अग्नि, बेदोंका मुख्य देवता है। भारतमें अप्नि पूजा के प्रथंस प्रचा- 
रक अंगिरा ऋषि हुये हैं। यह प्रस्यात वंशके थे। भीक़, रोमन 
परशियन, आदि जातियोंमें अमिकी पूजा सदासे चली आती है १ 
झीक, लोगोंका कथन है कि--जो देवता मनुष्योंकी भलाईके लिये 
पहले पहल स्वर्गसे अप्रिको चुरा कर लाया उसका नाम,-« 


( ९० ) 

प्रोामोधियस, है । इस देवताके ग्रोक तथा यूनानी आदि उपांसक 
हैं। रोमनमें, बल्कन, या उलकाके नामसे अ्रप्निकी पूजा होती है ! 
लाटिन भाषा भाषी अम्नको इनमे! तथा स्लाब ल.ग, ओगनी 
कहते हैं। इरानों व पशियन लोग अतर' नामसे पूजा करत हैं। 
(ऐसा पं> रामग।विन्दजा जिवेदोंने ऋग्॑वेदके अनुआदमें लिखा हे।) 
बेदिक साहित्यमें अमन शब्द अनेक श्रथामें प्रयुक्त हुआ है | उनमें 
कुछ निम्न है । 

(९) अग्नि देवोंका दृत है। अथोत वह देवकी यज्ञर्म बुज्ञाकर 
लाता है। 

देवासो दृतमक्रत ॥ ऋ० ८ | २३ | १८ 

अथात अप्निको देबोनि दूत बनाया । 

(२) अप्नि देवोंका पुराहित है। अथात्‌ बहू देवोंका हितकारक 
है। तथा च 

(३) यज्ञका देवता है । 

(४) ऋतका रक्षक हे । (ऋतस्यगोपा) ऋ० १। १। ८ 

(५) यज्ञका नेता है । 

(६) यह होता, कवि, क्रतु आदि हे । इसके अलावा, आत्मा, 
ज्ञान, प्राण, इन्द्रिय, मन-वाणी, आदि अनेक अर्थोार्में इसका 

ईश्वरके थमें * गे के 

ठ्यवहार हुआ है । परन्तु वर्तमान इश्वरके अर्थमं कहीं भी अश्ि 
के प्रयोग नहीं हुइस है। यह अप्रि देव पूर्व दिशाके अधि- 
ष॑ति है । 


प्रचीदिक्‌ , अभिर्देवता ॥ तैं० ३। ११।५। १ 
अप्रि पूर्2में वृषभ था। 
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श ९ हर 
अग्नि ह नः प्रथमजा ऋतस्प पूतज आयुनि वृषभश्र घेनु! ॥ 
ऋण १० | ५।| ७ 
अथात्‌ अप्रि ही ऋतका प्रथम प्रचारक है। और बह पूर्व 
अ्रवस्थामें वृषभ ओ थेनु है । 


प्रथम अंगिरा ऋषि 


स्वमग्रे प्रथमो अंगिरा ऋषि! | ऋ० १। ३१ । ! 

हे अम्ने | आप प्रथम अंगिरा ऋषि हैं। 

इसी प्रकार अप्नि प्रथम. मनोता अथान राजा या विचारक है | 

स॑द्यग्मे ग्रथमी मनोता ॥ ऋ० ६।१। १ 

३३३6 देव इसके सेवक हैं । 

त्रीसि शता ब्रि सहस्लाणि अमन त्रिशश्वदेवा नव चास- 

॥ 

पय॑त । ऋ० ३।०९०॥०%॥) 

प्रथम अंगेरा वंशियोंमें अमि के काप्ठ आदिसे उत्पन्न किया 
घुनः पशु पालकोने अन्नके लिंये। 

आदंगिरा प्रथम दघिरे ॥ ऋ० ? | ८३ । ४ 

बदमें अम्नि शब्द इश्वर व|चक नहीं है । 

ऋग्वेद भाष्यमें बा उप्तेशचन्द्रज़ों विद्यारत्न लिखते हैं कि-- 

“वेदेषु अप्रि शब्देन आदि मानवः सं सूचित, । जडाप्रि वन्हिस्थथा 
नराप्रश्व अववाधित इति। 'ब्रग्महि अप्रि इति यंत शंतपथे अस्ति 
तत लोऋपितामर्ड जंद्याण॑मेव बोधियितु प्रयुक्त, न पुनः परभेश्यर 
मिति। इश्वरा|बिदान से गणित वित' इत्थ प्रयेशों न स्पात ठयब- 


। 


हार विरुद्धत्वात्‌। वस्तुतस्तु बेदे कुत्रापि अपने शब्दः परसेश्वरायें 
प्रयुक्तो नाभूत्‌ । भ्रान्तिरेषा विदुष्ये दयानन्दस्य |” 


अथात्‌--“बेदोंमें अग्रे शब्दसे आदि मानव अथवा जड़ 
अ्रप्मतिका बोध होता हैं । ब्रह्म हि. अप्रि:ः इस शतपथ वाक्‍्यमें 
ब्रह्माका कथन है । न कि इंश्वर का। ईश्वरविद्वान, गणितज्ष है, 
आदि प्रयोग लोक विरुद्ध होने के कारण ठीक नहीं है । वास्तव 
में तो बेदोंमें कहीं भी अग्नि शब्द परमेश्वर अशथर्मे प्रयुक्त नहीं 
हुआ है । अभ्रिका अथ इंश्वर करना यह विद्व/न दयानन्दर की 
अ्न्ति है ।” इसी प्रकार इन्द्र आदि शब्दों के लिये भी आपने, 
लिखा है | यथा -- एप वायु: परमेश्वरः” इति महती एव श्रान्ति 
स्तस्य दयानन्दस्य इति मुण्डुक वचनात गम्यते” 


अग्नि देवत[ 


से वरुण! सायमग्रि भेवति स मित्रो मत्रति प्रातरुग्रत्‌ 
से सविता भूल्वान्तरिक्षेण याति स इन्द्रों भूला तपति 
मधष्यतो दिव तस्प देवस्प | अथवंवेद कां० १ ३सू० रेमं०१३ 


अथ--वह अर सायं समय वरुण हाता हे, प्रातः काल 
उदय के समय मित्र होता हे. बह सविता हीकर अ्रन्तरिक्त में 
जाता है वह इन्द्र हाकर दी को मध्यसे तपता है । 


अथवंबद का यह अ्रअसूक्त द॒र्शनाय है. जो भाई अभि आ।दे 
की परमात्मा कहते हैं. उनको यह सूक्त विशेषनय! देखना चाहिये। 
प्रव्यक बुद्धिमान आदसी सममक सकता है कि यहाँ इस जड़ सूयके 
सिवा अन्य वस्तु का वर्णान नहीं है। आगे सू० ४ में भी इसी 
सूर्य का वर्णन है । वहाँ लिख: हे कि- 
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मे घाता स विधाता स वायुन उच्छितय ॥ ३ ॥ 

सी5ठयमा स वरुणः स रुद्र:ः स महादेंवः ॥ ४ । 

सोउग्नि स क्षयें! स एवं महायमः ॥ ५॥ 

अथात्‌--प्रह अप्रि ही ( धाता ) बनाने वाला, (बह विध/त्ता) 
नियम बनाने वाला है | वह वायु है, वह ऊँचा मेघपटल है, वह 
अयम।, वरुण, रुद्र, महादेव, अप्नि, सूर्य तथा वही अभि महायम 
है | ऋ० मं० ५। ३ में भी यही भाव है । 

उपरोक्त मन्त्र में प्रथम सन्‍्त्र क' ही अनुप्रोदन है। यदि 
किसी को इस चजुर्थ सूक्तके विषयमें सन्देह है। कि यह सूक्त सूर्य 
परक है या नहीं तो उपका कनठ्य है कि बद सम्पूर्ण सूक्त को 
पड़ ले उसकी शंक्रा स्त्रय॑ं दूर हाजायगी क्‍योंकि सूक्त में सूयकी 
रश्मियों का तथा उसकी चालका ओर उदय ह।ने आदिका पूण 
बन है | इसी सूथ्र के लिये लिखा है कि-- 


ये आत्मदा बलद। यस्प विश्व उपथासते प्रशिषं यरुप- 
देवा | य अस्पेशेः द्विपदो यश्तुष्पदम तस्थ देवस्प ॥ 
पे 
अवबब० १३॥। ३। २४ 
अथात्‌-- जिस सूय के मंत्र १३ में सब नाम गिनाये हें वह 
सूथ आत्मा व बलका देने वाला है । सब देवता जिसके शासनको 
नते हैं.। जो इन देषपायोंक! तथ। चे.पायोका स्वामों हे इत्यादि । 
इस सूक के अनेऊ मन्त्रों में सूयंकी महिमा कही गई है। तथा 
जितने गुण परमात्मा के माने जाते हैं. डन सबका आरोप यहाँ 
सूर्य में किय। जाता है। ऋचायें उत्पन्न हुई तथा सब कुंड उससे 


त्पन्न हुआ यह स्पष्ट लिग्बा है। भोले-भाले प्राणी यह समकरे 
& कि जब ऐसः है तो यहाँ अवश्य इखर का हो बणुन हे | घह 


( ९४ ) 


यह विचार नहीं करते कि जिसका जो उपास्य है बह अपने 
उपास्य में सम्पूर्रा दिव्य गुणंका आरोप कर लिया करता है । 


अपनी बुद्ध क्री कल्पना शक्ति जितनी भी आगे पहुंच सकती 
हे उसके अनुकूल बह उसे वहाँ तक ले जाकर अपने उपास्य की 
स्तुति किया करता है| इसका नाम स्तुतिवाद हे। वस्तु स्थिति- 
बाद इसके स्वंध। धिपरोत होता है अ।ज भी दुनिया का यही 
नियम है, अप किलली के उप,रप्र देव के विषय्में उसके उप;सक से 
पूछे ? वह आपको अपने उपःस्य में सम्पूर्ण वही गुण बतलायेगा 
ज। आप शायद इश्वर सें भं न मानते हों। मर्सीह अ,ज स्थ्रयं 
खदः समझा जाता है तथ। भगवान र।म ओर भगवान कृष्ण के 
भक्तों से पूछे उनकी भो यहां अवस्थ। है | यहा कये। आप जंगली 
जातियों में जायें वे जंग भूत, पिशाच के अपना उपस्य मानते 
हैं| यह। ठप्रतसथ। पृव समप में थ. उस समय भारत में दा 
ये थ। (१) अत्मवार्दी अवल्‌ उतन्‍्य अ्मामें हो सम्पूण 
शक्तियाँ मानता था। (२) जड़देव।प,सक यह सम्प्रदाय अ'भ सूय 
बरुण आअ।द जड़ दवा की उप,सना करता था। 


प्रथम अ,त्मप.सक सम्प्रदाय भारतीय आये का था तथा 
दूसरा सम्प्रदाय पुमुरवा के समय बाहर से आने बाल आये अपने 
साथ लाय थ। प्रथम सम्प्रदाय वाले महापुरुष के उपासक थ 
आर नर्वन अ।य याज्षिक थे। ये याज्ञिक लोग अः्माकोी शरीरसे 
प्रथक तो मानते थे परन्तु मुक्तिक नहीं म,नते थे। व केवल रबर्ग 
का ही सब कुछ मानते थे श्र उस स्प्रभक/ सिद्धि यद्ञोंसे ह 
ज,ती थी इस/लेत्र न उनके यहां बिरप ज्ञ नक अखवश्यकता थी 
ल तप आदि की ह। । इस लिय्र इन दं'नों में बड़ा मतभेद था। 
इन य ज्षिकों ने यह सिद्धान्त निकाला था किजों पदार्थ आप 
यज्ञ में हं।मेंगे बही पढश्थ आपक। स्वगलोक में प्रात होगा। इस। 


( १४६ ) 


लिये यज्ञ में सभी आवश्यक वस्तुओं को हामा जाने ल्लगा | इसी 
कारण पशुओं को भी यज्ञ में होमा जाता था। जब इन नवीन 
श्रायों की विजय हुई और इनकी सभ्यता भो इस देश सें फल 
गई तो इनके धर्म को भी यहाँ के मल आर्यों ने अपना लिया 
ओर यहाँ ब्राह्मण घमंकी दुन्दुमि बजने लगी | परन्तु अख्य घम 
को श्रेष्तता उस समय भी कायम रही । वतंमान वेद उसी मिश्रित 
सभ्यता के ग्रन्थ हैं । उनमें कहीं तो मुक्त आत्माओं की स्तुति हे । 
ओर कहीं जड़ देवताओं की तथा कहां वीर पुरुषोंकी स्तुति है | 
एकेश्वरवाद वेढीं के पश्चात प्रचलित हुआ है । बेदों में वर्तमान 
ईश्वरवाद की गन्ध भी नहीं है । बह तो उपनिषद काल के वाद की 
कल्पना है, जो लोग वेदेंमंसे बतमान इश्वर सिद्ध करना चाहते हैं. 
यह उनका पक्षपात तथा हठ घर्मापना हे या वेदानभिक्ञता । 


तीन प्रकार के मंत्र 


ताखिविधा ऋचः परोश्षक्ृताः प्रत्यक्षकृता आध्यात्मिकाश 
परोक्षक्ृताः अत्यक्षकृताअमन्त्रा भूयश्व अल्पश आध्यात्मिकाः 
अरे + 

निरुक्त देवत कांड । 

अथात्‌ू--निरुक्तकार कहते है. कि मन्त्र तीन प्रकारके हैं 
परोक्ष, ग्रेत्यज्ष तथा आध्यात्मिक | परन्तु परोत्ष और प्रत्यक्ष के 
मन्त्र ही अधिकतर हैं और अशध्यात्मिक मन्त्रों की गणना नहीं के 
बराबर है। जो भाई सस्पूर्ण मंत्रों में से इश्वर का वर्णन दिखलाते 
हैं. उनको निरुक्तकारकी सम्भति देखनी चाहिये । निरुक्तकार तथा 
वेद आध्यात्मिक से क्या अशभिप्राय लेते हैं यह भी पढ़ने योग्य है। 


सप्त ऋषय; प्रतिहृताः शरीरे सप्त रक्षन्ति सदमप्रमादम्‌ 


( १६ ) 


सप्तापः स्रपतो लोक मीयुस्तत्र जागृतो अस्प्मजों सत्रसदों 
पर कप हम ह 
च देवों । निरुक्त देवत कांड १२।३।७ 
निरुक्तकार ने यह मन्त्र यजुरवेद अध्याय २४४५४ का दिया है। 
जिसका अर्थ यह है कि इस मनुष्म शरीर के अन्दर सात प्राण 
तथा पॉच इन्द्रय, मन ओर बुद्धि आदि सात ऋषि विद्यमान है । 
थ सात प्राण इस शरीर की निरन्तर रक्षा करते हैं। तथा जब ये 
इन्द्रियें विज्ञानत्म! में पहुंचती है. तब अर्थात्‌ स्वप्तावस्था में भी 
प्राणापानरूपी देष जागते रहते हैँ । इत्यादि अनेक स्थानों पर इस 
मनुष्य शरीर का माहात्म्य है । 


अग्नि 
अग्निव सवमाधम्‌ | तां० २५। ९ । ३ 
अग्निव मिथुनस्थ कत्ता ॥ तें० १ | ७। २। ३ 
अय॑ वा अग्मित्र हम च क्षत्र च | शतपथ, ६।६।३।१५ 
अग्ने पृथ्वीपते | तें० ३ | ११। ४। ! 
अग्निव घाता | तै० । ३ । ३। १०। २ 


अयमश्रिः सबविद्‌ | शत० ९ | २।१। ८ 

अथोत्‌--अप्नि आदि पुरुष हे। तथा अप्नि मिथुन जाड़का 
घनाने वाला है | अर्थात्‌ उसने जबसे प्रथम विवाह प्रथा को प्रच- 
लित किया। नाक्षय ओर ज्षत्री अप्रि हैं। प्रथिवी पति का नाम 
अग्नि है। अथात्‌ पूर्व समय में राजा को तथा बिद्दान तपस्वी को 
अप्निकी उपाधि दी जाती थी । अभि स्वक्ष है, धाता, त्रद्या आदि 
भी उसी के नाम हैं। 


( *$ ) 
अतः स्पष्ट है कि य सब नाम उपाधि बंचक थे | तथ। महां- 
पुरुषों को इन्हों नामों से विख्यात किया जाता था | अग्नि शब्द के 
अन्य भी अनेक अर्थ हैं। परन्तु हमारा इस स्थान पर उनसे 
प्रयोजन नहीं है। हमारा अभिप्राय ता केवल इबना हीं है कि 
बदों में अप्रि शब्द का अथ पुरुषविशेष भी हे । उसके अनेक 
जाम हैं उनमें एक नाम अग्ने भी है | तथा च-- 


दिवस्परि प्रथम जज्ने अग्निरस्मद्‌ द्वितीयं परिजात देदाः। 
ऋ० बे० मंं० १० सू० ४५। १ 
अथात-- 
इृदमेवाप्रि महान्तमात्मानमेक सात्मानं 3 
बहुधा मेधापिनों वदन्तीन्द्रं मित्रेम ॥ 
अथोत्‌--अ्रप्मि ही! सब देवता रूप हे यह ब्राह्मण है| तथा 
चेद भी अग्ने के ही इन्द्र मित्र. वरुण, आदि नामों स स्तुति 
करता हैं। इसी अ्रप्नि की बुद्धमान लोग अनेक नामों से स्तुति 
करते हैं। इसपर दुगोचायंजी का भाष्य भो देखन याग्य हे । वहाँ 


स्पष्ट लिखा है कि “अप्रिम आहु: तत्वविद:” अर्थात तात्वक 


लोग अमप्रिके सब नाम कहते हैं । अथवा अप्रि को ही सब नामीं 
से कहते हैं 


चहुत भाई वेदानमिन्न लोगं। के सम्मुख इश्वर के नामी के 
प्रमाख में निम्र लिखित प्रमाण उपस्क्ितु किया करेत हें-- 
इन्द्र, मिन्नं, वरूणमप्रि माहुरथोदिव्यः संसुपर्णोगरुत्मान्‌ 
एक सद्‌ विप्रा बहुंधा वर्दान्ति अग्नि यम मातरिश्वानमाह: 
: ऋ० में १ स्रू० १६४ मेँ० ४९ 


( ८ १ 


“यह मन्त्र बोलकर कहा करत हैं देखा इसमें (लखा है कि एक 
हैं। इश्वर के सब नाम हैं. परन्तु ये लोग अपनी बुद्धिमानी से 
अथषा अनजान में इसके आगे पांछे के मंत्रों पर दृष्टिपात नहीं 
करते | यदि ऐसा! करते ता उनके इस कथनमकी असलं।यतका पता 
लग जाता | क्‍योंकि इससे अगले ही मन्त्र में लिखा हे कि--- 


कष्णं नियान॑ हरयः सुपर्णा अपोवसाना दिवत्मुत्पतन्ति । 
इत्यादि | 
अथ।त--सुन्दर गति वाली, जल बाहक सूय किरणों कृष्ण- 


बर्ण नियतगति मघका जल पूण करन; हुई द्युलाकमें गमन करती 
हैं। श्रादि-- 

इसके आगे मन्त्र ४८ में सूथ की गतिका वर्णन हैं तथा उससे 
उत्पन्न १२ मासों का एवं ऋतुओं का कथन है। यहाँ भी स्पष्ट हें 
कि उपराक्त नाम इंश्वर के नहीं है अ्रपितु सूच के ही सब नाम है.। 
यहाँ मूल मन्त्र में ही लिखा है कि अपग्रिमाहु: । अथोत्‌ इन्द्र 
मित्र बरुण आदि अप्नमि को ही कह्दत हैं। तथा च-- 

प्रथम अप्रि घुलोक में सूर्य रूप से प्रकट हुआ तथा दूसरा 
भ्रथ्नि प्रथ्वी पर सर्वक्ञ मनुष्यके रूपमें प्रकट हुआ। (जात बेद का 
अर्थ स्वज् है) ऋ-० १०'४५।१ बस जब स्वयं वेद ही अप्रिका सर्वक्ष 
मनुष्य कहता है ता पुनः इस विषय में शंका को का स्थान है ? 


धाताज्यमा च मित्रथ्व वरुणाउ्शों मगस्तथा । 

इन्द्रो विवस्तान्‌ पूषा च लष्टा च सविता तथा ॥ 

पजन्यश्रेत विष्णुश्न॒ आदित्या दादशः स्थताः 
महाभारत आदिपव अध्याय १२३ 


(६ १& ) 

अथोत्‌--ग्रे १० नाम सूर्य के हैं। अथवा १२ सूर्य हैं। यथा- 
थाता. अयेमा, मित्र वरुण अंश. भग इन्द्र. विवस्वान पृषा त्वष्टा 
सविता, विष्णु । यही बात विष्णु पुराण ने कही है । विष्णु पु० 
अध्याय १५ श्रंश १ में आया है-- 

तत्र विष्णश्न शुक्रत जज्ञति पुनरेव च । 

अयेमाचैव घाता च स्वष्टा पूषा तजैव च ॥ १३१ ॥ 

विवस्पान सविता चैत्र, मित्रो वरुण एव च्‌ | 

अंशो भगश्नादितिजा आदित्या द्वादशस्मृता: ॥| १३२ ॥ 


जो बात महाभारत ने कहां वही विष्णुपुराण ने कदी ( तथा 
अथवंवबेद ने इन नामों का कारण बड़ी ही उत्तमत। से वता दिया 
है । जिसका उल्लेख हम ऊपर की पंक्तियों में कर चुके हैं) 


निरुक्त और अग्नि 


निरूक्तकार श्री याम्क देचत काएड में कहते है कि--- 


अथापि ब्राह्मणं भवति “अग्निः सर्द देवत( इति | 
४७। २१७ 
नस्योत्तराभूयसे निवंचनाय, इन्द्रे मित्र वरुणमप्रिमाहुः । 
ऋण १। १६४ 

घम्म: अकः शुक्र: ज्योतिः सं: अगनेनामानि । 
्ि शतपथ० ९॥४।२।२५ 
रुद्र सब! श्र! पशुपतिः, उग्र), अश्वनिः भत्र महादेव 
इश्वान अपग्रि रूपाणि कुमारोनवमः | शवपथ । ६।१॥३।१८ 


( २७) 
अग्मिवे स. देवस्तस्में तानि नामानि शब इति प्राव्या 


आचक्षते भव इति। शुतपथ 
अपग्निव देवानाममत्रों विष्णुः प्रमः । कौत्स्प ब्राह्मण । . 
७। १ 
अग्निब देवानामात्मा शतपथ १४।३॥२।४ 
अग्निनें सवमादयम्‌ । ताएड्य ब्राह्मण (२५९३ 


इत्यादि अनेक प्रमाण इसकी पुष्टी करते हैं । 

उपरोक्त प्रमाणों में बे”! शब्द विशेष महत्व का है उसन 
इश्वर की मान्यता का नितान्त निराकरण कर दिय। है। क्योंकि 
बह कड्ठडता है किय सब नाम अप्मि के हीं हें. हा” ने अन्य 
बाण का खणडन कर दिया है. इसलिय वेदों में वर्तमान ईख्वररवाद 


न 


की गन्धघ भे। नहीं है । 


अग्नि (अद्मा) 


त्वमध्वरीयसि ब्रह्मा चासि गृहपतिश्वनों दमे ॥ 
ऋ० मं० २।१। २ 
सब नाम अप्े के हैं। सम्पूर्ण सूक्त सुन्दर है । 
त्रिभिः पविश्ेरंप्‌ पोध्यक हृदामरतिं ज्योतिरनु प्रजानन । 
वर्षिं ्ट्नमक्ू ते स्पधाभिरादि दावा एथितरी पर्यपश्यत्‌।८। 
ऋ० मं० ३ मक्त २६। ८ 


अन्तःकररा द्वारा मनाहर॒ज्याति का भली भांति जानकर 
अप्नि ने तीन पवित्र स्तरूपों स पूजनाय आत्मा का शुद्ध किया है. 


( +१ ) 


अ्रप्ति ने अपने रूपों द्वारा अपने क्र अर्तीव रमसीय किया थां 
तथा दूसरे ही क्षण द्याव। प्रृश्वी को देखा था । 


अप्निरस्मि जन्मना जातवेदा घृत॑ मे चश्षुस्तृतं म्‌ आखत। 

अक खिधातू रजसो विमानोजसी्रो धर्म्मों हवि रस्मि नाम।७। 

में अभि जन्मसे ही सब कुछ जानने बाला हूं, घृत (प्रकाश) 
हैं। मेरा नेत्र है मेरे मुख में अछत है मेरे प्राण त्रिविध हैं. में 
अन्तरिक्ष को मापने वाला हूं में अक्षय उत्ताप हूं. मैं हठ्यरूप हूं । 

यह सम्पूर्ण सूक्त बहुत हीं सुन्दर है । द्रष्ठव्य है । 

इसी सूक्त के मन्त्र ३ में आय हुय युग शब्द का अर्थ स्त्रामी 
जी ने दिन किया है। सूक्त८ २€ मन्त्र ३ में अप्नि का इलाक! पुत्र 
बतलाया हैं । (अथोत इला देशसे आया था. एलगाजा चन्द्र वंश 
का प्रथम राज। पुरुर्वा यहाँ आया था ) 


अमित्रायुधो मरुतामिव प्रया: प्रथमजा बअक्षणे विश्वमिदं 
विदृः । चुम्नतरद ब्रह्म कुशिकास एरगिर एक एको दमे अग्नि. 
समीधिरे ॥ ऋ० मं० ३ स्रू० २९ | १५ 
, मरुतों के समान शत्रुओं से युद्ध करने वाले और ज्ह्मया से 
पहल उत्पन्न हुये छुशिक लोग निश्चय ही सम्पूए् संसारकों जानते. 
। अ।भ्रे के लक्ष्य करके मन्त्र बनाते हैं वे लाग अपने २ घर में 
अप्नि का प्रदीप्र करते हैं | 


यह सूक्त भी सम्पूर्ण द्रष्टब्य है | 


, ऋग्वेद मस्छल ५ सूक्त १९ से २६ तक अप्नि का सुस्दर 
बणुन है । क्‍ 


( २२ ) 


अप्निरिद्धि प्रवेता अभिवेंधस्तम ऋषिः 

अग्नि होतारमीढ़ते यशेषु मनुषो विशः ॥ ऋ०६।१४।२ 

स्वामीले अध ड्रिता भरतों वाजिमिः शुलम्‌। 
ऋ०। ६.। १६।४। 


भरत ने दो प्रकार से अप्नि की पूजा की । यह सम्पूण सूक्त 
अच्छा है । 


त॑ सुप्रतीक॑ सुर स्त्रश्भमविद्वांसो विदृष्टरं सपेम । ऋ"० 

६ । १५। १० 

हम, सवक्ष, शाभनांग. मनोजझ्ञमूर्ति, और गमनशील भप्नि 
देवक। परिचरण करत हैं। (यह सूक्त भी संम्पू् देखने योग्य है) 


॥ इन्ठ्र ॥ 


इन्द्र अन्तरिक्ष का देवत( है | तथा इसका यश्ञ का देवता भी 
कहा गया है । 


इन्द्रो यज्ञस्प देवता | श० कां० ३।७(५। ४ 

तथा यह देवताओं का राजा माना जाता है । इसकों शतक्तु 
भी कहते हैं। क्‍योंक्रि एक सो अख्रतेधयज्ञ करने पर इन्द्रपद 
प्राप्त होता है । 

यह दक्षिण तथा पूर्व दिशा का अधिपति है. । ( दक्षिणादिक 
इन्द्रों देवता ) तं० ३।११॥५। १ 

इन्द्र ने पानी के फेन से शब्म बनाकर नप्तुचि अंधघुर का शिर 
कांट। था । 


) 


( *३ ) 


इन्द्र ओर वृत्र का युद्ध अनक बार हुआ है. तथा. इन्द्र ने 
उसको पराजित किया है । 


इन्द्रो थे बृत्रं रत्वा विश्वकर्माउसवत्‌ | ऐ० ४। २२ 
तथा शतपथ में है कि वृत्रकों मार कर इन्द्र महेन्द्र बन गये। 
रसी लोग इन्द्र के शत्रु थे उनके धम्म प्रन्थ अवस्था' के 
९० वें फर्गादमें इन्द्रको पापमति कह! है । तथा इन्द्रके उप;सकोंको 
देशसे निकालनेका श्रादिश दिया गया है | तथा ऋग्वेद मं० ९।४में 
इन्द्रकेविरोधियोंकों देशसे निकालनका आदेश है। तथा च ऋग्वेद 
मं: ८। १००। ३ में कहा गया है कि नम ऋष ने कह। है कि--- 
इन्द्र नाम का काई देवता नहीं हे उस किसन देखा हे । 


नेन्‍्द्रो अस्तीति नेम उ स्वर आह कई ददंश । 


यहाँ नेम ऋषि कोन हैं यह विचारणीय है । 
प्रसिद्ध वेदिक विद्वान रामानाथ सरस्वती का कहना हे कि-- 
वृश्र' असीरीया का नामी सेनापति था | 


अभिप्राय यह है कि-यह युद्ध और शक्ति का आदर्श देवता 
हैं। सोम ( शराब ) इसका श्रति प्रिय थी जहाँ कहीं सोम रसकी 
गन्ध आजाती थी बहीं यह आ। घमकाते थे। मांस इनका सबसे 
प्रिय खाद्य पदार्थ धा। इस प्रकार यह रजोगुण और तमोगुण 
प्रधान शक्तिशाली देवता है | इसका वर्ण क्षत्रिय माना ग़या है । 


इन्द्रो जे देवानामो जिप्लोषलिप्ठ; || कौ० ब्रा० ६।१४ 


हक देबे में इन्द्र है। अ्रत्यन्त शक्तिशाली है । तथा श्रतिमें 
कि--- 


( +४ ) 


त्री यच्छता महिषाणामधोी मा ख्रीसरांसि मंघवा सो- 
म्यापा। | ऋ० ५ | २९ | ८ 


अर्थात हैं इन्द्र | नू तीनसो भेसों का मांस खा जाता है और 
तीन तालाब सोमरस के पी जाता है । अन्य अनेक मन्त्र भी उप- 
स्थित किये जा जकते हैं जिनमें इन्द्र का मांस आदि खानेक। स्पष्ट 
तया कथन है | यही कारण है कि इसको घोर भयानक देवता 
माना जाता था। यथा-- 


य॑ सम पृच्छति कुदसेति घोरमुतेमाहुवंपों अस्तीत्येनम । 


ऋ० २॥। १२। ५॥ 


इसी इन्द्र का देवता मानन पर आय जाति में परस्पर कलह 
उत्पन्न हुआ | क्योंकि प्रथम सब देवता सात्विक ओर अहिसक 
ओर भलाई के देवता थे । पूर्वोक्त मन्त्र में इन्द्र विराध्रियों में नम 
ऋषि का नाम आया है. यदि थे जनती्थंकर नर्मानाथ थ तो 
कहना हागा कि यह कलह अहिसा ओर हिंसा के सिद्धान्तपर 
अवलम्बित थी । क्‍योंकि इन्द्र हिंसाकी प्रतिकृति हैं । छः 


निरुक्त और इन्द्र । 


(इन्द्र: इरां दणाति इति वा | 
इरां ददाति, इति वा 


# मत्म्य पुराण अ० ४२ में इन्द्र को ही दिसक यज्ञोका आविष्कता 
लिखा है | तथा ऋषियों का ओर देवोंका इस पर महान केलह हुश्ा 
था | इसका बर्णन प्रमाण सहित आगे लिखे रें | 


चल 


( २४ ) 
डरों दधाति, इति वा) 
इस दारयते-हति वा । 
इन्दवे-द्रवति इति वा ) 
इन्दी, रमते इति वा- 
इन्घे श्रवानि इति वा | 
हद करणातू-इति आग्रायणः । 
हद दशनात-इहाते आपमन्यवः | 

दते था ऐश्वय कमेणः । 
इन्दन शत्रूशों दारयिता वा द्रावयिता वा । 
आदरणयिता वा यज्वानाम्‌ । 
अर्थ--इरा' नाम अन्न का है. अतः जो अन्न दाता हैं. तथा 
अन्न का धारक है अथवा अन्न को विदीर्ण करता है बह इन्द्र हे । 
अथवा इन्दवे जा सोम के लिय चलता है. सोम में रमण करता 
हे । वह इन्द्र है । 
तथा प्राणियों को द्यतिमान करता हे बह इन्द्र हैं । 
एवं आग्रायण ऋषि का मत है कि इदं. इसने यह शर्रर रचा 
है इसलिय इसका नाम इन्द्र है। अथान्‌ जीवात्मा 
आऑपमन्यवों का कथन है, आत्मद्रट्मा होने से इन्टू है । 
तथ। एश्रयंबान होने से उसका नाम इनपुट 
अथवा शत्रुओं को दारण करने से 
हुआ है । 
एवं यजमानों ( याक्षिकों ) का आदर कह 
इन्द्र है । हे 







रे] 


है 
कगादने सेधयक 


५27 


( २६ ) 


तद्‌ यदेव॑ प्राणें: समेन्ध॑ स्तदिन्द्र स्थेन्द्र त्वम्‌ ॥ 

प्राणों के अधि देवताओं ने इसे सर्न्दीपन किया है इस लिये 
यह इन्द्र है। 

एऐतरयापनिषद में लिखा है कि-- 


से जातोभूतान्यभिव्यंख्यत कि मिहान्य॑ वाबदिषदिति । 
स्‌ एतमेत्र पुरुष त्रह्म ततममपद्ययत्‌ । इृदमदशमिति ॥१३॥ 
तस्मादि दन्‍्द्रो नामेन्द्रो हणेनाम | तमिदन्द्रं सन्‍्तमिन्द्र 
इत्या चक्षते परेक्षेण । परोक्षप्रिया इव हि देवा; ॥१।३॥१४ 


इस शरीर में प्रवेश करके आत्मा न भूतों ( प्राणों ) का 
तादात्म्य भाव से ग्रहण किया । तथा अःत्म ज्ञान हीने पर यहाँ 
मेर सिवा अन्य कान है उसने ऐसा कहा । ओर मेन इस अपने 
आत्म स्वरूप को देख लिया है। इस प्रकार इसने अपने को ही 
ब्रद्मरूप से देखा ।| २१३ ॥॥ 

क्योंकि उसने इस आत्मत्रह्म का दर्शन किया इसलिथ उसका 
नाम इदं-द्र. प्रसिद्ध हुआ । इसी "इढंद्र” का बत्रह्माज्षानी लोग 
परोक्षरूप से इन्द्र कहते हैं। क्योंकि देवता-परोक्ष प्रिय 
होते है ॥९१४॥ 


यही भाव ओपमन्यवोंका है । जिसको निरूक्तकार ने उद्धृत 
किया है । 

बदिक साहित्य में अनेक स्थानों में ऐसा ही वर्णन हे। श्रतः 
बदों में आत्मद्रष्टा अथवा ब्रह्मजझ्ानीका नाम भी इन्द्र आया है। इसी 
प्रकार आत्मा. प्राण, इन्द्रिय. बायु, आदित्य, राजा, संमापति आदि 
एतिहासिक अथ में भी इन्द्र का वर्णन है । 


( ४२७ ) 


अय जाति की अन्य सभी शाखाओं में दूसर सब देवताओं 
के नाम पाये जाते हैं परन्तु इन्द्र का नाम प्राय वेद में ही पाया 
जाता है। 'जेन्द अवस्था! में इन्द्र को चोर ओर लुटेरा कहकर 
उनकी निनन्‍्दा की गई है। इन्द्र की एक उपाधि प्ृत्नन्न' भ्री हे यह 
उपाधि डसका वाद में दी गई | इराना लोग ब्ृत्रन्न' देवताओंका 
मानते थे. जेंद अवस्थ!' में इसकी पूजा की विधि है। अतः यही 
आरोप, बाद में इन्द्र के लिये भी कर दिया गया हैं। 
जो लोग इन्द्र के बिराधी थे उनमें बनिये लोग घड़े निरीह 
थे। वे लड़ाई कगड़ा अधिक पसन्द न करते थे. चुपचाप 
धन जमा करते थे. उनमें अधिक जन मांस न खाते थे. गा जाति 
की सवा करत थे क्योंकि यह पशु इन्हें घी! दूध' खूब देत थ । 
इन्द्रका एक खास काम यह था कि वे बराबर उनकी गा.यें चुरा ले 
जाया करत थे। वे ब्राह्मणों को दान नहीं देत थ. इसलिय ऋषि 
लोग भी प्रायः उनसे नाराज रहते थे। अब जान पड़ता हे कि 
उस समय के आय ओर अनाय समाज में एक एसा दल था जो 
यज्ञ आदि का विरोधी और ब्राह्मणों में भक्ति न रखने वाला था । 
( वेंदिक भारत में रयसाहब दिनेशचन्द्रसेन ) 


इन्द्र भ्रम में पड जाता है। 
कदाचन प्रयुच्छस्यु भे निपासि जन्मनी । 
ऋ० मं०८ | ५२ | ७ 


अथात--हे इन्द्र ! तुम कभी कभी श्रम में पड़ जात हो ? 


अतः इन्द्र को इखर मानने वालों को इश्वर में भी यह गुण 
मानना पड़ेगा । 


( रद 9 


अश्विनों । 


अश्रिनीकुमार भी बेदिक देवताओं में मुख्यदेव है । अतः उन 
पर प्रकाश डालना भी आवश्यक है। निरुक्तकार कहते हैं. कि- 
युस्थानी देवों में अश्िनी प्रथम हे | 


तत्कावश्विनों ? द्यावा पथिव्यावित्येके | अहोरात्रावित्येके । 
सर्याचन्द्रमसावित्येके । राजानी पुएयक्ृतावित्यति हासिकः । 

अथात , द्यावाप्रथिवी का नाम अश्विनों है. यह एक मत है | 
अन्य ऋषियों का कथन है कि-- 

दिन रात का नाम अश्िनों हैं। तथा अन्य सूर्य. चन्द्रमा का 
नाम बताते हैं । 

एतिह।सिक ऋषियों का कथन है कि आश्वनी पुण्यात्मा राजा 
हुय हैं । 

ब्राह्मण अन्थ कहते है कि-- 

श्रोत्र अश्विनी | नासिके अश्विनों | शत० १२।६।१। 

अशि्विनों थे देवानां भिषजो ॥ ऐ० १॥। १८ 

स योनी वा अश्विना ॥ शत० ४ | ३। १। ८ 

ग़र्दभरथेनाश्विना उदजयवाम्‌ || ऐ० ४ | ६ ॥ 

ऋ० १। ११६ में भी 

अधात--आ्रात्र 4[नासिका आदि का नाम अश्विनो है । 

ये अश्विनी देवों के वद्य हैं । तथा ये सजात हैं । एवं गर्दभ 
इनके रथ के वाहन हैं। तथा शतपथ में लिखा है कि-अ श्रिनी- 


है“ 2) 


कुमार, दध्यंग, ऋषि के गये ओर उनसे कहा कि आप हमको 
मधु विद्या सिखा देवें। ऋषिने कह।कि यदि यह विद्या सिखाऊंगा 
तो इन्द्र मेरा सर काट लेगा उसने ऐसा ही कहा है । इन्होंने ऋषि 
हक] चप 
का सर काट कर किसी अन्य सुरक्षित स्थान पर रखदिया ओर 
उसकी जगह अश्व का सर लगा दिया ऋषि ने उस अश्वप्तुख से 
अश्विनी कुमारों को मधु विद्या पढ़ा दी, जब इन्द्र को ज्ञात हुआ 
७ ५ हा सिर 
ता इन्द्र आया आर ऋषि का अश्व सिर काट दिया, इस पर 
अखश्िनी कुमारों ने दष्यंग का असली सर पुनः जोड़ दिया। 
श<5 १४। ९१ १ 
वेद में भी यह इतिहास आया है । 
शा और 
आधरववशणशायाश्विना दधीचे5श्वयं॑ शिरः प्रत्येस्यतम्‌ ॥ 
ऋ०।१।११७। २२ 
अथ्थ--हे अश्विद्रे आप अश्रवंपुत्र दर्घाची के अश्र का शिर 
जोड्त हैं । 


अन्य स्थानों में भी ऐसा ही उल्वेख आया है तथा च बद में 
लिग्वा हैं कि--- 


मद्या जंघा मायमी विश्पज्ञाये ॥ ऋ० १११६।१५ 


इसके भाष्य में श्री सायणाचार्य लिखते हैं कि- खेल 
नामका एक सुप्रासद्ध राजा था. विश्पला क्षत्राणी उसकी सेनापति 
थी संग्राम में उसकी जंघा टूढ गई, इसपर अशिनों ने एक लोहे 
की जंघ| लगा दी इसपर यह विश्पला पुनः पूवंवत संग्राम करने 
लगी ।" मूल मन्त्र में भी राजा खेल के संग्राम का ही कथन 
है। इस प्रकार अनेक मन्‍्त्रों में अश्विनों देवों का वद्यरूप में बर्णन 
किया है | श्रतः सिद्ध है कि यह सुप्रसिद्ध वेश थे । भारत में 


( रे८ ) 


वद्यक विद्याके आविष्कर्ता ये ही माने जात हैं । नासत्यों भी 
इनका नाम है । 


अश्रिनों के सम्बन्धमें निम्न लिखित बातें बेदमें हैं । 
(१) वृद्ध च्यवन ऋषि को इन्होंने युबा बना दिया था। 
(०) समुद्र पतित भुज्यु को समुद्र से पार उतारा । 


(३) पानी में पढ़े हुये रेभ को अच्छा किया ओर उसको 
बाहर निकाला। 


(०) एक वत्तक की ब्ृक्र से रक्षा की ।' 

(५) खाई में पड़े हुये अन्नि को अन्धकार से बाहर निकाला | 
(६) बच्चो मति को हिरण्यहस्त नामक पुत्र प्रदान किया | 

(७) शय्यु की बृद्ध गाय को पुनः दूध देने बाली वना दिया । 
(८) यदु को एक घोड़ा दिया । इत्यादि। 


ग्रोसमें--केस्टर, और पोलक नामके दो देवता माने जात 
हें हू." + हवा 5 ् ७ कक. न 
है । ये दोनों प्रकाश ओर अन्धकार के देवता है | 


यय € आदित्य ) 


अथवंबद के १३ वें कांड में सूच का वर्शन अ्रत्तीव सुन्दर 
ढंग से हुआ है. अतः हम यहाँ उसका सारांश देना आवश्यक 
सममते हैं । क्‍योंकि उससे सूर्य देवता विषयक बहुत कुछ ज्ञान हो 
जाता है। इस कांड के प्रथम सूक्त में रोहित नाम से सूथ का 
कथन हैं। वहा लिख। है कि--(१) रहित ने झाजी भूमिको 
उत्पन्न किया तथा परसेण्ठी ने तन्‍्तु को विस्तृत किया । 


( ३१ ) 
(रोहितो दा प्थिवीजजान, तत्र तन्‍्तुं परमेष्ठी ततान॥६॥) 


(०) राहित (उदय होत हुये सूय) से देवता. सृष्टि की रचना 
फरते हैं | 

(तम्पाद्‌ देवा अधि सुष्टीः सजन्ते ॥ २५४ ॥) 

(३) सूथ के सात हज़ार जन्मों का वर्णन करता हूं । 

(४) सूर्य. अन्तरिक्ष में रहत हुए भी यहाँ के पदार्थों को 
जानते हैं। ेु श 

(५) देवता पृवंकाल में इसका ब्रह्म जानते हैं । 

पुरा ब्रह्म देवा अमी विदुः ।| 

(६) बह सब ओर मुख वाला. ओर सव ओर हाथी वाला 
व हथेलियों वाज। है। वह अपनी दोनों मुजाओं से इकट्ठा 
करता है. पंखों से बटोरता है । उसी एक सूर्य देवने द्यावाप्रथितरी 
का उत्पन्न किया है । 

(यावा पथिवीं जनयन्‌ देव एक! ॥ २ | २६) 

(७) यह जगत का आत्मा है, मित्र. वरुण, अग्नि आदि देवों 
का चक्षु है । 

(बे आत्मा जगतस्तस्थुषश्च ।। २ | ३६ ॥) 

( चन्नुमित्र स्थ वरुणस्यास्ने! ॥| ॥-) ) 

(८) सूर्य सर्व व्यापक ओर सत्रका द्रष्टा व ज्ञाता है ॥। ४५ ॥ 

(६) सूर्य से सब प्राणी जीते हैं बही सबको मारता है । 

( मारयति प्राशयति यस्मात प्राणन्ति झुवनानि 
विश्वा। ॥ ३। ४७॥ ) 


( र३२ ) 

(५५) जिसमें प्रजापति, विराट परमेप्ठी अप्नि, बेखानर. 
अादि सब देवता पंक्ति. सहित विराजत है । 

(यस्मिन्‌ जिराद परसेष्ठी प्रजापति रप्निवेश्वानरः सद्द 
पंत्याश्रितः | ३ । ४ ॥ ) 

(१९) वह वरुण है. वही सायंकाल अग्नि हो जाता है. बह. 
प्रातःकाल मित्र होता है. वही सबिता होता है. बही मध्यान के 
समय इन्द्र हाता है । 

( स वरुणः सायमप्रिभवति, समित्रों भवति ग्रातरुधन्‌ 

॥ ३ । १३॥ ) 
बही धाता, विधाता, अरयसा, वरुण. रुद्र तथा महादेव हे । 
र्ता ५ 
स धाता विधा स वायुनभ उच्छितम्‌ । 
( 

सोउ5यपा स वरुश! स रुद्रः समहादेवः ! सोउग्नि स॒ उ 
घर्य स उ एवं महायमः । ४ | ३-४ 

(१०) उसी से ऋचायें अ।दि लोक लोकान्तर आदि सब 
उत्पन्न हुय हैं । 

(५३) वह दो. तीन, चार आदि नहीं हाता, बह एक ही हैं । 

( स एप एक एक बृदेक एवं ॥ ४ ॥ २०-) 


सयय पूजा का प्रचार 


सूर्यापासना का आज कोई विशेष सम्प्रदाय नहीं है तो भी 
सूर्य को पूजा में लोगों का भारी विश्वास पाया जाता है। रोग 
दुःख नाश के लिये भाषाके 'सू्यपुराण' के पाठ करने वाले अनेक 
टरष्टिगत द्वोते हैं और कुछ ब्राह्मण पंडित दोपहर में गायत्री पाठके 


( ह३ ) 

साथ सूर्य को जलांजलि दे बंदना करते मिलते हैं। सूर्य का अत 
भो रक्‍खा जाता है ओर छठ-जअत भी सूर्य की ही एक प्रजा है. 
क्योंकि सूर्गेदिय ओर सूयोस्‍्त के विम्बों को अध्य प्रदान करना 
उस ब्रत की विशेषता है। आनन्दरिरि ने दिवाकर नामक एक 
सूर्योपासक के साथ दक्षिण में सुब्रह्मण्य स्थान पर शंकर के 
शाख्रार्थ का वर्णन किया है । इससे शंकर के समय में सूर्योपासना 
का प्रचलन सिद्ध होता है । वेदिक प्रन्धों में भी सूयपूजा के आ जु- 
निक रूप से मिलते जुलते बणन मिलते हैं। कोर्षीन की आह्यणशा- 
पनिषद्‌ में आदित्य ब्रह्म की उपासनाक अलावा दघायु सम्पादक 
सूर्य की पूजा का वर्गान है । तत्तिरीय आरण्यक में मंत्र के साथ 
सूर्य को जल देने और 'असो आदित्यों ब्रह्म” कहते उपासक के 
शिर के चतुदिक जल फंकरन का विधान है। आश्वलायन गैह्मसूत्र 
में भार में चक्का निकल आने तक ओर सांक का चक्ता डूब कर 
तारे चमक उठने तक गायत्री मन्त्रोभ्वारण करना लिखा है. और 
उपनयन संस्कार के समय बह्यधथर्म लक्षण संयुक्त हाने पर बालक 
को सूर्य की ओर देखने का विधान है। खददिर गृद्यमृत्र में लिखा 
है कि धन और कीर्ति के लिये सूर्य की पूजा की जाय। फिर 
इसा की » वीं शताब्दी तक प्रयाग से सीलोन तक के भिन्न २ 
स्थानों में सर्योपासना के प्रचारके प्रबल प्रमाण प्राप्त होते हैं जिनके 
आधार पर १३ वीं शताब्दी तक सूर्यपूजा का प्रस्तार स्वीकार 
करना पड़ता है । 


ईसा के बाद » वीं शताब्दी में सूर्यापासना को राज घर्म्म 
सम्मान प्राप्त होने के प्रमाण मिलते हैं. ओर इस कारण उसके 
विशेष प्रचार की भी सम्भावना प्रतीत होती है । इनके तीन मुख्य 
प्रमाण हैं | पहल। प्रमाण हे ह्ष बर्द्धध क पिता प्रभाकर वर्दधन व॑ 
पूर्वजों का परमादित्यभक्त हाना. जा सानपाद की कुछ ताम्रमुद्रा. 


पी, 


वंशखेरा और मधुवन के लेख से सिद्ध है | दूसरा प्रमाण है स्वयं 
हेष वद्धन द्वारा प्रयागोत्सव के अवसर पर दूसरे ही दिन अपने 
कुलदेब सूयकी मूतिका पूजा-सम्पादन, जो ऐतिहासिकों द्वारा 
स्वीकृत है । तीसरा प्रमाण हे प्रसिद्ध संस्कृत-कवि मयूर द्वारा 
सूयशतक की रचना, जिसमें सूर्यकी महती महिमा का वर्णन है 
ओर जिसकी रचना का मुख्य प्रयोजन तत्कालीन सूर्योपासनाकी 
विशेषता को सुरक्षित करना प्रतीत होता हे । सूर्योपासना में 
महान विश्वास का प्रमाण इस किम्बदन्ती में मिलता है कि सूर्य 
शतक के छठे श्लाक शाघघ्राडिप्रप[र्ण/नत्रशिभिरपधनंघघराव्यक्त- 
घाषान के समाप्त करते है सूय ने साक्षात्‌ होकर श्वत 
चर्म रोग-प्रस्त मयूर को बर म।गने को कहा. सूर्य-माहात्म्य की 
घारणा का भी परिचय सूयशतक में की गई सूर्य प्रशंसासे प्राप्त 
हं।ता है। मयूर ने अपनी स्तुतियों में सूर्य की तुलना शित्र, विष्णु 
ओर ब्रह्मा स की है ओर दिखलाया हैं. कि संसार-कल्याण में 


जितना स्वकाय में कृतपरिकर भ्रगवान भास्कर है, उतना शिव 


विष्णु त्रह्मादि में काइ भी नहीं। आगे सूच का बंद त्रितयमयत्त 

सबव्यापकत्त्व ब्रह्मा-शंकर-विष्गु-कुवर-अभ्रि स समत्व ओर 
सबाकारों परत्व का वर्णन किया गया है. । सूर्यशतक के ऐसे 
प्रभावात्मक वन का स्वाध्याय ९6 वीं शताब्दी तक सूर्य-पृजकों 
द्वारा किया जाता रह्दा ओर प्रमाण मिलता है कि मयूर के सूर्थ- 
शतक के ह। नाम पर चार और सूय शतक पंछे के कवियों हारा 
लख गए । उनमें राधवबेन्द्र सरस्वती, गोपाल, शम्मा और श्रीअ्वर 
विद्यालंकारने संस्कृत में रचना की. पर दक्षिण निवेसी के. आर, 
लच्छन ने तलुगु में सूथ स्तुति की । निश्चय ही यह ७ वो सदीकी 
सूच-पूजा-प्रेम का प्रभाव था जा वर्षा बाद तक बना रहा जिसके 
प्रमाण ग्रन्थ शिलालेख व मृततियों में संरक्षित हैं 
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८ वीं शताब्द। में भी सूर्योपासना का पय्याप्त प्रभाव था. 
क्‍योंकि बेदिक मर्याद| की रक्षा की रक्षा को प्रस्तुत मवभूति को 
भी अपने 'सालवीय माधव नाटक में सूत्रधार से उदित-भूयिष्ट 
एब भगवान शेष भुवन द्वीप दीप: तदुपततिष्ठत! कहलाते विहन- 
शान्त्यर्थ डदित सूय की स्तुति कराने को अमिरुचि हुई. प्बात 
१०२७ इ० तक के भिन्न + स्थानों में प्राप शिलालेख तथा ताम्रपतन्र 
भी उन २ स्थानों में सर्योपासना का प्रचार प्रमाणित करते हैं। 
१२ वीं और १३ वीं शताब्दी की सूर्य मूर्तियों से भी तत्कालीन 
प्रचार का प्रमाण मिलता है और एसी मृतियों में राज महल. 
संथल-परगना व बंगालकी सूथ प्रतिनाएँ. कोनारकके सूर्य मंदिर 
का सूर्य रथ और सिलान के पोलोज्ञारुवा की सूर्य मूर्तियां अपना 
विशेष महत्व रखती हैं। इन बिखरी सामग्रियों से भारत भर में 
तथा सिलान में भी सूर्योपासना के प्रचलन का पक्का प्रमाण 
मिलता है । और बोध हाता है कि पुरातनकालसे १३ वीं शत्ताब्दी 
तक सूर्य की पूजा भारत में जारी रही ओर इसका भी आधार 
नेंदिक विचार ही रहे । १३ वीं शताब्दी से भक्तिवाद का प्रवाह, 
प्रबल बेग से भारत के प्रत्यक भाग की ओर प्रवाहित हुआ और 
उसके प्रभाव से कालान्तर में शंवमत व ॒ तांत्रिक ऊृत्यों की भांति 
सूर्योपासना की ज्योति भी मन्द प्रभ हो गई । 


भण्डार कर महादय ने वराहू्‌मिहिर, भ्रविष्यपुराण और 
गयाजिलान्तर्गत गोविन्दपुर के ११३७-३८ ई० के एक शिलालेख 
के आधार पर भारतीय सूर्यापासना को बाह्य प्रभाव से ग्रस्त होने 
की घारणा प्रतिपादित की है, लेकिन शाकद्विर्पमगी पासियों के 
सिहर ओर मृ तियों के घुटने तक की पोशाक द्वारा बाह्य प्रभावका 
' समथन नहीं किया जा सकता. क्योंकि मगेयों का इतिहास 
री 5 ५ ह्रीं ७ 25 ४ डे ८ की. ह दि 
'नश्थतहूप से जात नहां पासर्यो का मिहिर बद़क 'सिन्न' का हरा 


( *ए9 

रूपान्तर है ओर मूर्तियों के घुटने तक पोशाक से ढके रहने का 
चित्रण उत्तर भारत की स्व॒तन्त्र कल्पना भी हो सकती है। पुनः 
संहिता-काल में ही सूर्य स्तुतिका जैसा प्रबल भाव आयों में विद्य- 
समान था वह कदापि सहज में विस्मृत नहीं किया जा सकता। 
ऋग्वेद में सूयका अनेक स्तुतियाँ मिलर्ता हैं.। 

आप्रा द्यावा प्रथिवी अंतरिक्ष सूये आत्मा जगतस्तस्थुषम्न 
द्वारा सूत चर/चर की आत्मा भी समका गया हैं ओर 

सूय के उदय वे अ्स्तकाल की लुभावनी छटाओं तक की 
प्रथक + स्तुतियाँ ऋग्वद में मौजूद है । उषा, संबता, आदित्य 
मित्र बररुण माक्तर्ड ओर विष्णुका सम्बन्ध सूय स॑ कुछ 
कम नहीं रहा ओर न सूथ द्वारा पापमोचन के भाव का हैं। 
अभाव संहिता-काल में थ।। कुछ मन्त्रों में उपसकों क। स्पष्ट 
स्तुति है| कि नवादत सूथ उन्हें मित्र-बरुणादि पर निष्पाप प्रकट 
करे। ऋग्वद में एसी भी अनक ऋचाएं मिलती हैं. जिनसे सूर्य के 
जगत-त्मा, सबद्रष्टा निष्पक्ष द्रष्टा व विश्ररूप हान के दृढ़ भावी 
के सम,ज में विद्यम,न हं।ने का बाघ होता हैं. । वर्सी धारणाएं 
उपननिषद्‌ क,ज्ञ तक प्रचालत रहीं. क्यों छान्‍्दास्य न सूयथ के 
लाकद्वार माना है और कठ ने उसके सम्बन्ध में कहा है कि- 

सूच्यों यथा सर्व लॉकस्य चक्चुन लिप्यत चाक्तुपेबाद्य दोष: । 
जेमिनीय ब्राह्मणापनिषद्‌ का कथन है कि सूथ द्वारा ही काई भव- 
पाश-रहित हाता हैं. जिसके बाद पंचर्बश ब्राह्षण क अनुकूल 
सुदृरस्थ स्थान का देवयान-पथ द्वारा प्राप्त होता है। और तब 
छान्दोग्यानुकूल वह अमानव पुरेषरूप मुण्डक के 

. अप्रणाह्ममनाःशुभः' , 

के लाक के। प्रामहाता हैँ । गॉतिमस बुद्ध के समय मे भा 
सूझ्य की एसी ही प्रधानता बनी रही जिसका साहश्य गातम के 
व्यक्तित्व वथा उपदेश में भी घटित करने का प्रयास उनके अ्रमु- 
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यायियों द्वारा किया गया गौतम ने लोक दुःख से रहित दोनेका 
यत्न क्रिया और बह निष्पक्ष भाव से लॉकापकार का अस्तुत हुए | 
उनने निवाश-आ्राप्ति की शिक्षा देकर अपने को लोकाद्धार सिद्ध 
किया और बोधि-मत्वोंके रूपमें अपना विश्वरूप प्रदर्शित किया । 
इसी कारण उस आदित्य-बंधु बुद्ध को 'दीघ॑निकाय' ने 'लोक 
चकुक्तु' कहा और लंकाबतार सूत्र ने उपसा रची-- 


“उद्देति भास्करो यद्वत्समहीनोत्तमेजिने!'' 


इस सिद्धान्त का समथन बुद्धमतानुचर बियुलश्री मित्र के 
४० वो शताब्दी के शिनज्नालख द्वार। भा हांता हैं । 


अतः सय के विश्व चच्चुसमथलाभका बाघ भारतीय आयों 
का अति प्राचान काल में हृदयंगत हुआ और कालान्‍्तर में भी 
आयय बंशज़ उस न भूल । ज। सय-सम्मान संहता काल से 
प्राग्म्भ हझ बह आय्य-वंशजा के समाज में बराबर बना गहा। 
ओर सयोपसकी का बाह्य त्र.छ्यण उपसेषद्‌ सत्र तथा बोंद्ध 
मत कालो तक बना रहा। पैसया, एशियसाइनर आर रामस भा 
सयापासना क प्रचार के प्रमण मिलन के करण इन दशा स 
भारतायों में आदित्य-पृजा भाव के प्रवेश करने का निष्कष 
उपयु क्त प्रमाणों के रहते कदृापे मान्य नहों है। सकता। सृय 
द्वारा विश्वलाभ को उस सनातन प्रतीति का भक्तिवाद के कुछ 
हंस हात देखकर ही २७ वां शताब्दी में ग। स्तरामी तुल्सादास न 
उसकी रक्षा क। ओर कुछ ध्यान दिया और अपने इष्टरेव राम को 
पद पद पर भानुकुल भूषण कद्द कर भसुकुन ओर विष्णु के 
एक्य का रक्ता का । के ५५५ 








के श्री पं० गमावतार शर्मा द्वार लिखि भारतीय ईश्वस्वाद' से 
उद्धृत | 


( ८ ) 
देव अथवा देवता 


जिनको उद्देश्य करके द्रव्याहुति दी जाती हे व देब हैं । देव 


कहिय देवता कहिये. हे एक ही बात । मुख्य देवता तीन हैं 
आ।प्रे. वायु ओर स्थ | शेष सब देवता इन्हीं के अंग प्रत्यज्ञ हैं | 


तेतीस देवता 


एलरय ब्ह्मणकार त्तीस देवताओं को मानते हैं. वह इस 
प्रकार-आठ बसु एकादशकद्र, द्वादश आदित्य, प्रजापति और 
वषटकार-इन ततीस देवताओं भी दे गण हैं ?-स|मप देवता 
२-असामप देवता । पूर्वोक्त आठ बसु अदि सोमप दवता हैं | 
एकादश प्रयाज, एकादश अनुयाज. एकादश उपयाज थ नतीस 
अमामप देखता हैं | | 


सोमप-परिचय 


वसमु--( ८) आादृत्य रश्मियाँ आदि ( निरुक्त ) अथवा 
पाथवाप्रि, बेद्युताप्रि ओर सयाप्रि और इनके अवान्तर भेद 
मिलाकर आठ अप्रियें। तत्तिरीयारण्यक में पार्थिवाप्रि के ही 
आठ भेद माने गये हैं। शतपथ्च, १-अ्रप्रि. ४-प्रथिवी, ३-बायु, 
५४-अन्तरिक्ष, (-अ[दित्य, ६-आयों, <-चन्द्रमा, ८-नक्षत्र. इनका 
बसु मानता है. | इन्हीं के आधार से प्राणि भात्र जीवन व्यतीत 
करत हैं 

रंद्र--(११) वायु विशेष। प्राण, अपान, व्यान, समान 
उद्यान दंत्रदत कुकल, न क्रम घनच्रय यथ दश प्राण और 
आत्मा। ( शदपथ्॑ ) जब थे शर्गर से निकलते ह तब प्रार्णी मात्र 
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छुटपंटाने लगता है। प्राण वियोग से अथात म्त्यु स इष्ट मित्र 
सम्बन्धी अक्राश करन लगते हैं. इसलिये इनका नाम रुद्र है जा 
रलाते हैं-काई आन्तरिक्षस्थ बायु विशष के ही भद मानते हैं-- 

(तत्तरीयारण्यक) 


आदित्य--(१०) सूर्य विशष-दिन के प्रति घंटंका एक एक इस 
प्रकार बारह आदित्य, अथवा ब[रह मासके बारह सूर्य । (निरुक्त 
शतपथ)--त्रे बारह आदित्व य हैं १-पत्रिता, २-भग ३-पूर्य 
५-पूषा (-विष्णु ६-विश्वनर, ७-वरुण ८-केशी. &-बषाक- 
पायी. १०-यम ११-अ्रजण्कपाद . ?२-समुद्र। कहीं आठ 
अदित्य का भी उल्लेख है। 'इमागिर:” (ऋ८ २-२७-*) में सात 
अादित्यों दिय गये है और सप्रमिः पुत्र' ( ऋ८ १८-७+-८ ) में 
मानंण्ठ नामक आदित्य आया है | 

प्रजापति--परमेश्वर (निरुक्त) कहीं संबत्सर' का भी प्रजा- 
पति कहा गया है । सूयथ (एतरेय ) शअ्रप्नि ( तेत्तरीय ) कहीं रूप 
भान. मन और यज्ञका संवत्सर बतलाया है । ममांसाकार शबर 
धायु आकाश आदित्य इन तीनों का संवत्सर मानत हैं. । 


बपटकार--बोषट का नाम वषटकार हँ--जिस दवताक लिय 
हथि दी जाती है उस दंबता का मन से ध्यान करना ही. बषटकार 
हैँ (निरक्त) क्योंकि उसके प्रसन्न हान से सब्र अभवांछित फतल 
मिलते हैं (उतग्य) शतपथ में वपटकार नहीं हे--बहां इन्द्र' का 
माना हे---कहीं शो ओर प्र*वी का माना हे | 


असोमपा, परिचय 
वैत्तिरीय(रस्यक में निम्नलिखित ततीसों का भश्रसामप 
साना हें--समिघः. २-तनृनपान अथवा नराशंसः: ३-बहि: 
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४-उपासानक्ता (-देव्यों हातारों ६-सिस्यादव्य; >-त्वष्ठा 
८-चबनस्पति €-स्वराहा कृतयः-- 


प्रधानयाग के प्रारम्भ में जो ग्यारह आहुतियाँ दी जाती हैं 
उसका नाम प्रयाजयांग है । जिनसे देव प्रसन्न होते हैं इसी लिये 
इनका नाम आप्री: हे--बारह मन्त्र हैं और बारह ही प्रधान 
देवता--१-इध्म ( समिधाएँ ) २-तनुनपात (आज्य) ३--नराशंस 
(यज्ञ) ४-इड (यज्षि आप्रि)४-वर्त (कुश) ६-द्वार (ग्रहद्धार आदि) 
७-उषासानक्ता (अहोरात्र) ८-देव्यौहोतारों (पार्थिव और बेश्य॒त्‌ 
अप्नि) €-तिख्रो देवयः (इडा,भारता सरस्वती) १--त्वष्टा (रूपकुदू- 
वायु) ११-वनस्पति (यूप न्यक्ष के खू टे) १२-स्वाहाकृति (स्वाहा- 
कार)--यद्यपि मन्त्र और देवता बारह हैं तथापि ततनपात्‌ और 
नराशंसकों एक मान कर ग्यारह हीं होंग। प्रधानयाग के पश्चात 
जो ग्यारह आहुतियाँ दी जाती हैं वे हैं अनुयाजयाग-बर्ति:, द्वार: 
उषासानक्ता. जाष्टी. दब्योहातारों, तिख्रादेव्य: नराशंसः चनस्पतिः 
बह स्व्िप्रकुत-- 

इनमें बहिंः शब्द दा बार आया हे-इसलिय उसके दा विशष 
भद मानने चाहिय-- 

उपयाज देवता ये है-समुद्र, अन्तरिक्ष, सविता अहोरात्र मित्रा 
वरुण, साम, छन्द. द्यावाप्रथिवी, दिव्यनभ, वेशानर--ऋग्वंद में 
प्रधान तीन ही देवताएं है. अग्नि, बायु, आदित्य । प्रथिव्यादि 
गोौण देवता हैं ओर इध्मादि पारिभाषिक देवता हैं । 

( ऋग्वेद लाचन स ) 


के चौं ञ 
कायम (2, ये क 3 ्मन्‍्य 


( ४५ ) 
कमदेव 
कर्मंदेच ओर अजान देव३.... 

जववाओं के काम्य प्रकार ख भी शो मद किय जय हैं। क्था- 
(१) करपदेवा.-कर्मणोस्‍्कृष्टेम देकस्वे प्रधाः कमे देवा:॥ 
अधोत्‌ काख्रवेघर आदि शुभ कर्मों से जिन्होंमे देवपद (देव- 

योनि) का प्राप्त किया है वे कम देव हैं । 

(२) आजानदेबाः,-स्र्यादय ग्राजानदेबाः । 

(आचार्य महीधर ) 
यजु्वेद अर ३९ भन्त्र ४७ के भाष्य में भहाधर ने सूर्थ आदि 


को आजानदेय माला है । इसमें कम दंयों से जान :केय श्रेष्ठ 
माने गये हैं| त- ३०० | ८ ह 


ये शर्तें देवानामानन्दाः, स एको देवाला मानन्दाः । 


तथा यहां 'अजानज:' देव भी मान गय हैं, जिसका, अर्थ 
अर! शकरगाचायंज! ने 

(“आज़्ान इति देव लोकस्तस्मिन्‌ आजाने जाता आ- 
जानजा देवा: स्ततेक्विशेषतों देवस्थानेपु जाताः । . 
कर्म देवा, ये वैदिकेम कर्मशासि लेगादिता बेजसेन देवायपि 
यन्ति | देवा इति 'त्रयखिशद दृषिभेता इन्ट्रस्तेयां स्वामी 
तत्याचार्यों यूदस्पति: । 


. आजान नाम के 'देवलोक में उत्पक्ष कोने वाले किया।है.। 
यब्मातंकर्म-से देव बनते हें, तथा चेदिक यहावि के द्वारा 


( ४० ) 

कर्म देव बनने हैं। इसलिय आजानज" देव कर्म देवों से निक्ृष्ट 
हैं, तथा कर्म देवों से सूर्य आदि देव श्रेष्ठ हैं। इन सूर्य आदि ३३ 
देवों का स्वामी इन्द्रदेव है, तथा इसका आचार द्ृह्वस्पति है। 
अभिपाय यह है कि एक तो कर्म देवता हैं द्धिनका देवयोनि कहते 
हैं, उनके दो भेद हैं एक स्मातंकर्मोत्पन्न और दूसरे ओ्रोतकर्मोत्पन्न ! 
३४7 सूर्य आदि ३३ देव हैं जिनकी स्तुति आदि बेदों में 
को गई है | 


“साध्यदेव” 


इनसे प्रथक साध्यदेव होते हैं। अथोत्‌ जो देव बनने के लिये 
प्रयत्न करते हैं. थे योगी आदि साध्यदेषव कहलाते हैं । यज़ुर्वेद 
अ० ३९ । ९६ के भाष्य में श्राचायं उबह ने लिखा है कि-- 

एवं योगिनोप्पि दीपनाद देवाः, यज्ञेन समाधिना ना- 
रायणाख्यं ब्लानरूपम्‌ अयजन्त । तथा च प्राणा वे साध्या- 
देवास्त एें (प्रजापति) अग्र एवम्साघयन ॥ 

श० १० | २। २। ३ 

इस प्रकार सांध्य देव का अर्थ योगिन: किया हैं। अथवा 

प्राण का साम साध्य देब है क्‍योंकि उन्होंने प्रजापति को सिद्ध 


किया था। अर्थात्‌ प्राणायाम आदि तप के द्वारा प्रजापति पद 
प्राप्त होता है । तथा च निरुक्तकार कदते हैं कि-.. 


“साध्या देवाः। साधनाद। द्यस्थानोदेवगण हति 
मरुक्ताः । पूर्व देवयुगम्‌ इृति आख्यानम्‌ । 
अथोत्‌ साधनासे साध्यदेव है | एवं शुस्थानीय देवगण साध्य 


४३ ) 


देव हैं, यह नेरुक्तों का मत है। ओर ऐतिहासिक कहते दे कि ये 
प्रथम युग के देवता हैं. । तथा रश्मी के नामों में भी “साथ्याः” 
नाम रश्मियों का है । अतः रश्मी प्राण आदि कम नाम भी खसाध्य 
देव है । 

सबोगुक्रमणी में महर्षि कात्यायन ने लिखा है कि--- 

एफेव महानात्मा देवता, स सय-हत्याचचते, स हि 
स्व भूतात्मा । तदुकूम ऋषिशा सयोत्मा जगतस्तस्थुष्थेति' 
सद्‌ विभृतयों अल्याः देवता! तदप्येतद्‌ ऋचोक़म ! इन्द्र 
मित्र वरुखमप्रिमाहुरिति । २० ॥ 


अथोत्‌--एक ही महानात्मा देवता है, वह सूर्य है, यही ऋषि 
ने कहा है कि इन सबका सरयय ही आत्मा है। अन्य सब देव इस 
सर्यकी ही विभूतियाँ हैं. जेसा कि बेद ने कद्दा है। अग्नि. मित्र 
वरुण आदि अप्तनि को ही कहते हैं। 


तथा च ऐवरेयोपनिषद भाष्यमें श्रीशंकराचायंजी लिखते हैंकि- 

“यथा करे संबन्धिनः पुरुषस्य ध्र्यात्मनः स्थावर जंग- 
पादि सर्वप्राण्यात्मत्वपरुक् ब्राह्मणेन पन्त्रेण च ( सर्यात्मा, 
ऋ० १ | ११४ । १) हस्यादिना तथेव एप अश्षेष इन्द्र: 
(३।१। ३ ) हत्पाद्युपक्रम्प से प्राएयास्मत्वमू , 'यश्ष- 
स्थावर सब तस्पाक्ञानेत्रय (३३१॥३) इत्युप से हरिष्यति 

अर्थ-- जिस प्रकार आहाण अन्थमें और मन्त्र में. (सयोत्मा 
जगतस्तस्थुपश्च ) इस वाक्य द्वारा सय के आत्मभाव के प्राप्त हुए 


( सय मंठलान्त बर्ता ) कम॑ सम्बन्धी पुरुष को स्थाबर जंग- 
सादि सम्पूण प्राखियों का आत्मा बतलाया हे. उसी प्रकार श्रति 


( ४४ ) 

एके अद्ोपः इन्द्र” इत्यादि मन्त्रों से स्व प्राणियों के आत्म स्थ- 
रूपत्व का उपकम कर उंसको-यस्वस्थावरम! इध्यादि वाक्य क्षरा 
उपस हार करेंगी।?” 

आपने भी यहां स्य॒ का अथ इश्वर नहीं किया. है. अपितु 
सय मंडलास्थित जीव किया हैं| तथा थे 'नीति' मंजरी' में भी 
संवोनु क्रमणी का ( ए्केध महानात्मा देवता ) काक्य लिस्व कर 
लिखा है कि--- 

“कीहर्श कू य॑ अधि बोचितम्‌ | के पूत' स्वर्भाचुना 
असुरेण यस्त्रस्त आसीत तमस्ये! ऋषयः मोचयिलु न शक्ताः 
. ततो5प्रिभिमोक्तिः | कथा ऋकसो, स्वर्भानु है आखुर आदि- 
त्यं तमसा विध्यत्‌ अस्मिन्नर्थ ऋक ( ४४७०४ ) यक्खां 
संयस्वर्भानु स्तम्सा विध्यदासुरः ॥ 

अर्थात--' एक ही. महानात्मा देवता है. जिसको सर्य कहते 
हैं। अन्य सब देधता उसकी विभूतियां हैं। केसा है, यह सर्य 
आंत्रि विभोचित है। अधोत अझुरों ने इसकों अंधकार से अाचछ।- 
क्ति कर लिया था तब. अन्नि बंशियों ने इसको मुक्त किया था। 
यही आह्यण में लिखा है तथा यही ऋग्वेद में है ।” यहा ब्राह्मण 
तथा बंदिक प्रमाणोंसे यहसिद्ध कर दिया गया हैं कि यहां सै्यंक। 
अर्थ यह्ष प्रत्यक् जड़ सथ हीं हैं. इश्चर नहीं। 


राशियां और सृये 


केदांग ज्योतिष में' कह शशियों के ( जिनमें उत्तर क्रान्ति कृत्त- 
विभक्त है ) २७ नक्षत्र केबताओं अथवा अ्रधिप्रात्‌ देवों का शान 
है। ये सताइसों देवता सूथ के २७ विभिन्न नक्षत्रों में पहुंचने पर 


( ४४५ ) 


पड़ने वाले नाम हैं। केसिरीयआक्षण हुए एक देवता.को' एक्र स्वास 
नक्षत्र! के: साथ जोड़ता है। उद्हश्ण के लिये जक रुद्र का क्शन 
हो तो समझना चाहिये कि वह आद्रों का सय है। जब कि 
ब।दल उमड़ते हैं. बिजली कड़कती है. अपर मूसलाधार मेह बर- 
सता है | इसी प्रकार जब पूषा का वण न हो तो सममना. चाहिये 
कि. यह, रेबती नक्षत्र का सय है। इसो प्रकार. श्रग्नि कृतिका 
नक्षत्र का सय है । सोम, मगशिर का। श्रदिति, पुन्र॒बंसु का । 
जहस्पति, पुष्याका । सप. अश्लेषों का | पिंतर मघाक।। भग पूर्व 
फालगुनी का | अयमा., उत्तर फालगुनीका। सविता. हस्ता का । 
त्वष्टा, चित्राका | वायु. सकती का । इन्द्राग्नि. विशाखाका | मित्र 
अनुराधा का । इन्द्र जेप्काका। निऋति. मूलाक। । आप:. पृवाषाद 
का। बिश्बे देबा. उत्तराफढ़का । विष्णु , श्रनणाका | वखुगण . घनिष्ठा 
का | वरूण शतमिधयक।। अजण्कपाद, पूर्व भाद्र पदाका | ऋषि- 
वु प्र. उत्तर भाद्रपद्मका | अश्वाद्रय अश्वन|का.। यम भरणीका। 
राय बहादुर, दिनेश चन्द्र सन. डं5 लिट० 


पुरातलबिदकी सम्मति. 


'श्रायों के प्राचीन आकाश का देवतः शु' ग्रीकोंके 'जियास' 
और रोमनों के शु पिसर! अथवा 'जुपिटर' और जमेनों के 
जिड' ण्क ही देवता हैं । हिन्दू आयों के 'यरूण' और प्रीकों के 
हयरणस' एक ही हैं। इसी प्रकार भिन्न २ भाषाओं को हू ढने 
पर बहुतेरें देवताओं के नामों में समानता मिलेगी ।'" 

बंदिक भारत प्र८ ५ 


उपासक कुछ ऋषि लोग अपने + देवताओं को महत्व वेमा कहते 


( ४६ ) 


थे । उनमें से कोई कहता कि जल ही सब श्रेष्ठ हे, कोई कद्दता 


अग्नि ही सर्व श्रष्ठ है. और कोई प्रथ्वी को ही सब श्रेष्ठ कहता 
था। पृ० ५५ 


“ईसा के जन्म से पन्द्रहसों बष पहले का एक ताम्र पत्र पाया 
गया है, जिसमें लिखा है कि यूफ्र टिश नदी के किनारे मिटान्नि 
नामक जाति के राजा गण, वेदिक, वरुण, मित्र ओर इन्द्र आदि 
देवताओं की पूजा करते थे | इस देश के राजाओं के नाम भी 
भारतीय थे--उनमें एक राजा का नामथ। 'द्सरथ'। प्र० ६६ 


बेदिकदेवता 


बेदमें जिन देवताओं की स्तुति की गईहे और यश्ञों में 
जिनके लिये हवि दी जाती है. वे इस विश्व की दिव्य शक्तियां हैं. 
जो एक जीती जागती सत्ता के रूप में वर्णन की गईं हैं। उनका 
बर्णन अनेक देवताओं के रूप में है ओर एक देवता के रूप में भी 
है । ऐसी परिस्थिति में एक प्रश्न उत्पन्न होता है कि वे देवता क्या 
हैं? अग्नि जहां एक ओर अपने दृश्य मान रूप में अरणशियों से 
उत्पन्न होने वाला, सूर्य की तरह चमकने बाला, ओर धुए' के मंडे 
बाला (बमकेठु) बतलाया है| वहां दूसरी ओर विद्वान, सर्वेश्ष जा 
उत्पन्न हुआ है. उस सबके जानने वाला ( जातिवेदस ) कर्मों के 
जाननेवाला और फलदाता वर्णन किया गया है । यह जो कुछ्छ बन 
किया गया है उससे न तो उप्तका दृश्यमान रूप त्यागा जा सकता 
है ओर न ही उसकी वह सर्वज्ता और फलदूत्रिता त्यागी जा 
सकतोी है, जिसने उसको मनुष्य की दृष्टि में देवता का रूप दिया 
है। इन दोनों बातों को दष्ट्रि में रख कर रत्रामी शंकराचाये यह 
सिद्धान्त बताते हैं--- 


( ४७५ ) 


श्री शंकराचार्य का सिद्धान्त 


“परमेश्वर की स॒ष्टि में देहघारी जीवों की सृष्टि नाना प्रकार 
की है | इस भूलोक में ही शंवाल तृण, घास लता, गुल्म, ब्रक्ष. 
बनस्पति आदि नाना प्रकार के स्थावर और कृमि. कीट, पतंग, 
पशु, पक्षी आदि नाना प्रकार के जंगम हैं । ये सारे जीव विशेष- 
हैं। मनुष्य इन सबसे ऊ ची श्र णी का जोब है। पर परमात्मा की 
सृष्टि यहीं तक समाप्त नहीं है । मनुष्य से कई दर्जो में ऊचा पद 
रखने वाले जीव भी उसकी सृष्टिमें विद्यमान हैं. जो मनुष्यों की नाई 
चेतन हैं। वे अपनी शक्ति और ज्लान में इतने ऊ'चे पहुंचे हुए हैं. 
कि मनुष्य की शक्ति और श्लान उनके सामने तुच्छ है। इस अनेक 
प्रकार की ऊची सृष्टि में सबसे ऊचा स्थान देवताओं का है । 
देवता चेतन हैं, मनुष्यों से ऊपर और परमेश्वर से नीचे हैं । पर- 
मेश्वर की ओर से उनको भिन्न > अधिकार मिले हुए हैं, जिनका 
वे पालन करते हैं। देवता अजर ओऔर अमर हैं. पर उनका 
अजर अमर होना मनुष्यों की अपेक्षा से हे. बस्तुतः उनकी भी 
अपनी २ आयु नियत है । ब्रह्माण्ड की दिव्य शक्तियों में से एक 
एक शक्ति पर एक एक देवता का अधिकार हे। ओर जिस 
शक्तिपर जिसका अधिकार है बही उसका देह है जो 
उसके बश में हे। जेसे हमारे देह में एक जीबवात्मा है जो 
इस देह का अधिपति है इसी प्रकार उस शक्ति के अन्दर भी एक 
जीवात्मा है. जो उसका अधिपति है । ज॑ से हमारे आधीन यह देह 
है, बसे ही एक देवता के आधीन सूर्य रूपी देह दे । हम एक थोड़ी 
सी शक्ति थाले देह के स्वामी हैं, बह एक बड़ी शाक्ति वाले देह के 
स्वामी हैं । बद अध्यात्म शक्तियों में इतना बढ़ा हुआ है कि अपनी 
इच्छा के अनुसार जेसा चाहे बेसा रूप धारण कर जहां चाहे 
वहां जासकता है। यह देव सूर्य का अधिष्लाता कहलाता है 
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ओर सूय के ही नाम से बुलाथा जाता हैं। इसी भकार अग्न 
ओर वाशण्ु के अधिष्ठाता देवता हैं। देवताओं का ऐश्वर्य बहुत 
बड़ा है पर वह सारा परमेश्वर के श्रधीन है| एक एक देबता 
एक एक द्विव्य शक्ति का नियन्ता है. पर उन सब के ऊपर उन 
सब का नियन्ता परमेश्वर है, इसलिये सभी देबता मिल कर 
जगत का प्रबन्ध इस प्रकार कर रहे हैं जिस प्रकार शाजा के 
अधीन उमके भ्रत्य उसके राज्य का प्रबन्ध करत हैं। देवताओं 
की उपासनाओं से उन कामनाओं की सिद्धि हंती है जिसके ने 
मालिऋ होते है | पर मुक्ति नहीं। मुक्ति केवल त्रद्मश्नान से प्राप्त 
होती है। देवता स्त्रय' भा ज़द्य को साज्षात करने स हू। मुक्त होत 
हैं। अह्य को साक्षात करके भो वे तब तक दिव्य शरीर का धारण 
किये रहते हैं. जब तक उनका कह अधिकार समाप्त नहीं हो लेता 
जिस अधिकार पर उनका परमेश्वर ने लगाया है | अधिकार की 
समाप्ति पर वे मुक्त हो जाते हैं। ओर उनकी जगह दूसरे आ 
ग्रहण करते हैं जो मनुष्यों में स ही उपासना द्वारा उस पदर्वा के 
योग्य बन गये हैं | देवताओं के ऐश्वय के दर्जे हैं ओर सबसे ऊ चा। 
दर्जा त्रह्माका है ।” (पं०राजारामजी कुत अथववेदभाष्य भूमिक से) 


सर्माक्षा, श्री शंकराचाय के मस्त में इैश्वर भी विकारी है 
उसको भी जीव घिशेष ही कह सकते हैं। अथवा एक देवता विशेष | 
अतः उनके मत में परमेश्वर के श्र्थ क्तंमान ईश्वर के नहीं'हैं 
क्योंकि इश्वर का खण्डन सो उन्हींने सक्रय' ही थेदान्त भश््य'में 
बड़ी प्रबल युक्तियों से किया है, पाठक यून्द बेदान्त भाष्य सका 
दूसरा अध्याय देखे । “इस पुस्तक में भी “वेद/स्तदशन अकररा' 
में विश्तार पृथक लिखे गे । अतः “यह! इेश्वर का अर्थ काथ -सम/क्ष 
का वतंमान इश्चर नहीं है । तथा व यह बेदिक बांगमय'के भी 
विरुद्ध है। क्योंकि बेंदिक साहित्य में कहीं भो ऐसा ज्तम्व नहीं-है 
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कि परमेश्वर ने इन देवताओंको नियुक्त किया है। तथा न ही यहाँ : 

ऐसा कोई प्रमाण उपस्थित किया गया है। अ्रतः यह मान्यता 
पु ९ 

अब दिक है | तथा इस मान्यता से ईश्वर का इंश्वरत्व ही नष्ट हो 

गया. क्योंकि काय संचालन के लिये वह देवताओंके श्राधीन है 

जेसे राजा आदि अपने भृत्यों के आधीन हैं । #& 


पं० राजाराम जी का निजमत 

वेद में परमात्मा के वणेन का प्रकार 
*बेद दो प्रकार से परमात्मा का वर्णन करता है । एक बाहर 
के सम्बन्धों से अलग हुए उसके केवल स्त्ररूप का. दूसरा बाहरके 
जगत से सम्बन्ध रखते हुए का। यह बात इस तरह सममनी 
चाहिये कि जसे कोई पूछे कि आत्मा क्‍या है, तो हम उत्तर देते 
हैं कि ज्ञो आँख से देखता है, कान से सुनता है. और मन से 
साचता है वह आत्मा है । अब यदि वह पूछे कि अ्रखि, कान 
मन से जो देखता सुनता ओर सोचता है वह स्वयं क्‍या हें? 

तब इसके उत्तर में जो कहा जायगा वह बाहर के सम्बन्धों से 

रहित आत्मा के केवल स्वरूप का वर्णन होगा ओर जो पहला 
वर्णन हुआ है. वह शरीर से सम्बन्ध रखते हुए आत्मा का है । 
इसी प्रकार कोई पूछे कि परमात्मा कया है. ? तो हम उत्तर देते हैं 
कि जा इस जगत को रचता., पालता ओर प्रलय करता है बह 
परमात्मा है | अब यदि वह फिर पूछे कि जो इस जगत को 
रचता, पालता, प्रलय करता है बहू स्वयं क्‍या है? इसके उत्तरमें 
जो कटद्दा जायगा वह बाहर के सम्बन्धों से अलग हुए उसके 
केवल स्वरूप का वर्णन होगा और जो पहला वर्णन हुआ है वह 
# नोट--थहां प्रकरण देवताका है, अतः भी शंकराचार्यके मतमें 


इन्द्र आदि देवता, ईश्वर नहीं हैं, अपितु वह मनुष्योंसे ऊपर और ईश्वर 
से नीचे एक जाति विशेष है । 
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जगत से सम्बन्ध रखते हुए का हे। सम्बन्ध सहित को विशिष्ट 
ओर सम्बन्ध रहित को शुद्ध कहते हैं। विशिष्ट को शबल और 
शुद्धको श्याम भी कहा है | तात्पय यह है कि यह जगत उस पर- 
मात्माका प्रकाशक है,यह सारा जगत उसी एककों प्रकाशित करता 
है। पर जिसको यह प्रकाशित करता हे वह इसके पीछे है और 
अहृश्य है । जगत का अलग रख कर उसके निज्ञ स्वरूप को देखे 
तो बह उसके शुद्ध स्वरूप का दर्शन है, आर जगत का अन्तयोमी 
होकर उस पर शासन करता हुआ देख' ता बह उसके विशिष्टरूप 
कांदर्शन है।.. ४. 
शुद्र ज्ञुय ओर विशिष्ट उपास्य हे | 

अब उसका शुद्ध स्वरूप ता सश्ििदानन्द स्वरूप वा नित्य शुद्ध, 
बुद्ध, मुक्तस्वभाव अथवा नेति नेति (यह नहीं यह नहीं) के सिवाय 
किसी प्रकारसे वर्णन नहीं ह[सकता, ओर अगम्य और अचिन्त्य 
होनेसे न हमार जीवन पर उसका काई प्रभाव पड़ता है, न हम 
अपनी त्रुटियाँ पूरी करने ओर अपने को उच्च अ्रवस्थामें लानेके 
लिय उससे प्रार्थना कर सकते हैं, क्‍योंकि किसी मानुषी गुर प्रेम 
दयालुता आदि का हम शुद्धके साथ सम्बन्ध नहीं. कर सकते, न 
किसी प्रकारसे उसको पूजा कर सकते हैं । यह बात याश्षवल्‍्क्य 
ने गागीका शुद्धका उपदेश करते हुए बतलाई हे-- 

स हो वाच 'एतद्ग तदक्षरं गागि ब्राह्मणा अ भिवदन्त्य- 
स्थूलमनण्वहस्वमदीघपलो हितमस्नेहमच्छाय मतमो पवाय्व- 
नाकाशमसड्भमरसप गन्धमचक्षुष्कमचोत्र मवागमनो5तेज- 
स्कप्रप्राणपमुखममात्रमनन्तर मवाह्यम्‌ | न तदश्नाति किंचन 


न तदश्नाति कश्वर्न (बृह० उप० ३॥।८|८) 
उसने कहा--ह| गागे । इस अक्षर (ब्रह्म ) का ब्राह्मण 
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घतलाते हैं कि-न वह भोटा है न पतला, न छोटा न लम्बा न उस 
में लाली (कोई रूप) हे न स्नेह हे, बिना छायाके है, बिना अंधरे 
के है. जिना बायुके है, बिना रंसके हे, और बिना गन्धके है । बिन 
आँख बिन कान बिन वाणी ओर बिन मन के है। बिन तज बिन 
प्रास और बिन मुखके हे । उसका परिणाम कोई नहीं. न उसका 
कोई अन्दर है न उसका काई बाहर है । न वह किसीको भागता 
है न उसको कोई भोगता हे । इसका अमभिप्राय यहीं हे कि 
इस रूप में न हम उसके कुछ अपंण करत हैं न वह हमार जीवन 
पर कोई प्रभाव डालता है ।या यू' कहा कि इस रूपमें वह हमारे 
ज्ञानका परम लक्ष्य ता हा सकता है. पर उपास्य नहीं उपास्य वह 
अपने विशिष्ट रूपमें ही हे) 
( विशिष्टरूपमें उसको अनक रूपोंमें उपासना ) 

मनुष्यके हृदयमसें उसके जिस रूपके लिये भक्ति पूजा और 
'उपासनाहे वह उसका विशिष्टरूप हीहे ओर यह रूप उसका अनेक 
रूपोर्मे पूजा जाताहे । इन्हीं रूपोंको देवता कहतह. जा बेदमें अप्मि. 
इन्द्र. बायु. सूर्य. मित्र. वरुण. पृषा आदि नामोंस वर्णन किय हैं । 

मनुष्य पहल पहल इन अलग अलग विशिष्ट रूपों में उसका 
चिन्तन कर सकता है. ओर जब बह उसकी महिमाकों अजग 
अलग अनुभव कर चुकता है. ता फिर उसका हृदय एक साथ 
सार विश्व उसको महिसाकों अनुभव करता हुआ उसका ध्यान 
ओर पूजन करता है. इस समष्टि रूपका अदिति. प्रजापति, पुरुष, 
हृरिस्यगर्भ आदि नासोंस बणन किया हे । 

विशिष्टरूपों (इंबतारूपों) में परमात्माक जाननेकी आवश्यकता 
पहल पहल केबल शुद्ध रूपमें परमात्मा दुर्शय है । उसका जानना 
जगत्‌ ही में सम्भव है. वह भी अनेक विशिष्ट रूपों (देवतारूपों) 
में | क्योंकि उसकी महिमा जो इस जगतमें भी देखी जाती हे 
इतनी बड़ी हे, कि समष्टि रूपमे उसका ज्ञान मन की शक्तिसे 
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बाहर है | इसलिये अ्रप्रि, वायु, सूर्य, सविता. मित्र. वरुण. धावा- 
दथिवी, अश्. इन्द्र, रुद्र, त्रद्धशास्पति, बाचस्पति. वास्तोष्पति, 
क्षेत्रस्यपति इत्यादि परिमित रूपोंमें उसकी महिमा बेदमें कही गईहे 
अर स्तुति नमस्कार ओर पुजा द्वारा उन सब रूपोंके साथ गहरा 
सम्बन्ध पदा करनेका उपदेश है । उन सब रूपोंके साथ सम्बन्ध 
की आवश्यकता इसलिये भी है कि वे भिन्न भिन्न गुणों वाले हैं 
ओर सब मिल कर परमात्मा के गुणों को प्रकट करते हैं, अतएब 
पूणता को प्राप्ति के लिये और प्रत्थक निर्बलता को जीतने के लिये 
सबके साथ अलग अलग सम्बन्ध स्थापन करने की श्रावश्यकता 
है । जैसे शूरवीरता, अभयता ओर बलकी प्राप्ति के लिय इन्द्रक 
साथ । सृष्टि नियमके अनुकूल अपना आचरण बनानेके लिये 
आर पापोंस बचनेके लिय वरूणके साथ । सम्यगज्ञान ब्रह्मतज 
आर भक्ति भाव बढ़ानक लिय अप्नरिक साथ । इसी प्रकार एक एक 
गुणका अलग अलग पराकाप्ठा तक पहुंचानेके लिय उस शक्ति 
अधिपतिके साथ सम्बन्ध स्थापन करनेकी अवश्यकता है । इससे 
सब प्रकार को त्रटियाँ दर हाकर सब अंशों में पृथता आती हें 
ओर यह सारा विश्व पर्सात्माकी साहमासे भरा हुआ अनुभव 
हाने लगता हैं। तब उसका आत्मा स्व॒तण्व उस स्वरूपका देखना 
चाहता है जिसकी महिमास यह सारा विश्व महिमाबाला बन 
रहा है । अब वह पूर्ण अधिकारी है उस शुद्ध स्वरूपको साज्ञात 
करनका इसलिय अब उसको दोनों रूपोंक दखनमें स्वतन्त्रता 
है।ती है| श्यामका देखता हुआ शवलका देग्वता है और शवलको 
साज्नान करता हुआ श्यामको साक्षात्‌ करता हें। एसा साज्ञात 
करते हुए ऋषिने कहा है--- 


श्यामाच्छवलं प्रपद्रे शवलाच्स्यामं प्रपच्ये अश्व एव 
रेमाशि विधूय पाप॑ चन्द्र इव राहोमखात्‌ प्रम्नुच्यधृत्वा 
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शरीरमकृत कृतात्मा ब्रह्मलोकममिसम्म वितास्मीत्यमिसम्म- 
वितास्मोति (छान्दो० उप० ८ | १ । १३ ) 

श्यामसे में पहले शबलको प्राप्त द्वाता हूं, और शबलसे श्याम 
को प्राप्त होता हूं । जैसे घोड़ा रोमोंकों काड़ता है बसे पापकों झाड़ू 
कर चन्द्रकी नाई राहुक मुखसे छूट कर शरीरकों काइकर कृताथ 
हुआ नित्य त्रद्मलोकको प्राप्त हाता हूं । यह वात स्मरण रखनी 
चाहिये कि शवलरूपमें शरारक श्रंगोकी नाइ सार देवता प्रजापति 
के अंग माने जाते है इसलिये दो दो को मिलाकर कहनेकी विवक्षा 
में द्विवचन ( दावा प्रथिवी, मित्रावरुणा इत्यादि ) और बहुतांका 
ब सबको एक साथ कहनेकी विवज्ञामें बहुबचन ( देवा: विश्वे 
देवा: इत्यादि ) दिया जाता है। और कहीं कहीं कंबल भतिक 
रूपका ही वर्णन भी है । 

बदिक दवताओंक विपयर्मे यह विचार बेंदिक कालस आज 
तक बराबर चला श्या रहा है | जैसा कि-- 


इन्द्र मित्र वरुणमग्निपाहुरथा दिव्यः स सुपणगरुत्मान्‌ । 
एक सद्‌ विप्रा बहुधा वदन्त्यम्रि यम मातरिश्वानमाहुः ॥ 
। 23 डी 
उर्सीका इन्द्र, मित्र. वरुण. अग्नि कहते हैं, आर वहीं दिव्य 
सुपर्ण गरुत्मान है. एक हीसन (सत्ता) को विद्वान श्रनेक प्रकारसे 
कहने हैं. अप्रि यम और मातरिश्वा कहत हैं । 
तदेवा ग्रिस्तदादित्यस्तद्वायुस्तदुचन्द्रमा: । तदेव शुक्र 
तदुब्क्षता आपः स प्रजापति ( यजु० ३२। १) 
वहीं अप्नि हे वही आदित्य हे वहीं वायु हे वही चन्द्रमा है 
बही शुक्र वही ब्रद्म वहीं आप: ओर वहीं प्रजापति है । 


( ४४ ) 


एतं होव बब्हचा महत्युक्थे मीमांसन्ते एत मग्रोवरध्ययव 
एत महात्रते छन्दोगाः (एऐत० आर० ३ ।२। ३। १२) 
इस (परमात्मा) को ही ऋग्वेदी बड़ उक्थमें विचारते हैं. इसी 


को यजुबेंदी अ्प्निमें उपासते हैं. इसीको सामवेदी महू्नतमें 
उपासते हैं । 


तद्दिद माहुरमु' यजाप्रु' यजेस्पेकेक देवमतस्थेव सा 
विसृष्टि रेप उ हब सर्वेदेवाः ( बृह० उप० ४।१॥६) 

सो जो यह कहत हैं कि श्रमुककी पूजा करो श्रमुकको पूजा 
करा इस प्रकार श्रलग '्रत्नग एक ०क देवताकी इसीका बह 
फेलाव है यही सार देवता है । 


माहामाग्याद देवताया एक आत्मा बहुधा स्तूयते। 
एकस्पात्मनी उन्‍्ये देवा: प्रस्यंगानि भवन्ति (निरुक़ ७४) 

बहुत बढ़ ऐश्वय बाला हानेके कारण एक ही आत्माकी इस 
प्रकार स्तुति की गई है जैस जैसे कि व बहुतसे (दुबता) है । स्वयं 
एक हाते हुए के दूसर सार देवता प्रत्यद्ग हात हैं । 


देवताओं की संख्या 


दारश१ ८ा३००३ अथंव १०७१३; २३) 


हब 


घर 


इन नेतीसके ग्याग्ह ग्यारहक तीन वर्ग हैं. उनमेंसे एक वंर्गकां 
स्थान प्रथिवी लोक, दूसरेका भ्रन्तरिक्ष, ओर तीसरका पी हे 
(देखो ऋ० २। ३2४। १९; ८४।३५।३; १।१३६।११)। 


का बिक 


पर मरूत आदि जा देवगणश है वे इनसे प्रथक है। इस प्रकॉर 
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विश्वकी सभी दिव्य शक्तियाँ जब देवता हैं ओर उनके पीछे 
नियन्त्री शक्ति एक ही है ता फिर ३३ का बचन किसी एक विशेष 
दृष्टि को लेकर हो सकता है, ३३ का नियम नहीं हो सकता। 
अबान्तर शक्तियोंकी दृष्टिसे सहस्नों भी कद्दे जा सकते हैं सामान्य 
शक्तियोंकी दृष्टिसे ३३ से न्‍्यून भी ओर समष्टि की रष्टिसे एक भी 
कहा जा सकता है. अतएव अन्यत्र ऋग्वेद (३। €। 6)में कहा है 
“त्रीशि शता त्री सहख्राण्यप्रि त्रिशश्ष देवा नवचास पयंन” 
तीन हज़ार, तीन सो तोस ओर नो देवताओंने अप्निकों सेबाकी | 
विदग्धयाक्षवल्क्य संबादम आया हे 'तब विदग्ध शाक्ल्यने याझ्- 
वल्क्यसे पूछा “कितने देवता है याज्ञवल्क्य 


उसने इसो निवद्स बतलाया जितने वश्व देव निविदमें 
कह हैं ३०३ ओर ३००३। उसने कहा. हां, ( ओर फिर पुछा ) 
कितने देवता हैं ह याज्ञवल्कय ? ( उत्तर ) '३३” उसने कहा हां! 
( फिर पूछा ) कितने देवता हैं याज्ञवल्क्य ? ( उत्तर ) 'छह! । 
उसने कहा 'हां' (फिर पूछा ) कितने हैं देवता हे याश्षवल्क्य 
( उत्तर ) अध्य्ध । उसने कहा 'हां! ( ओर फिर पूछा ) कितने 
हैं देवता हे याज्ञवल्क्य ? ( उत्तर ) एक उसने कहा 'हां! ( वृह० 
उप० ३। € | ९ ) | इसके पीछे उनके अलग अलग नाम पूछते 
हुए अन्तमें पूछा हे कौन एक देवता है ) ( उत्तर ) 'प्राण' उसी 
का (परोक्ष) अद्मय कहत हैं ( वृष्ठ/ उष८ ३। € । € ) रहस्य यह है 
कि तीन लोक हैं प्रथिवी, अन्तरिक्त और जो, उनमें परमात्माको 
तीन प्रधान बिभूतियाँ (दिव्य शक्तियाँ) हैं “अभि वायु ओर सूर्य' । 
इनके साथ अप्रधान विभूतियोंका कोई अन्त नहीं यदि तीनको 
अपने सामान्य रूपोंसें लाकर इन तीनोंके साथ हज़ार हजार और 
विशेषरूप कहो तो तीन हजार तीन और यदि सामान्य रूपमें 
लाकर सो सो क॒ट्ठों तो ३०३ यदि इससे भी और सामान्य 
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रूपमें लाकर दस दस और कहो नो तेतीस होते हैं। इन सबको 
मिलानेसे ३३३७ होते हैं । यह संख्या देवताओंकी ऋ० ३।३॥€ में 
कही है | परमार्थ यह है कि ये सब दिव्य शक्तियाँ जो छोटे छोटे 
अवान्‍्तर भेदोंमें तो अधिकसे अधिक कही जा सकती हैं ओर 
सामान्य रूपोंमें न्‍्यूनसे न्‍्यून होती हुई परम सामान्‍्यमें एक है । 
सबंथा ये सारी विभूतियाँ परमात्माकी अलग अलग महिमाकों 
प्रकाशित करती हुई अलग अलग देवता हैं. और समष्टिरूप में 
एक ही अधिष्ठात्री शक्तिका प्रकाशित करती हुई एक देवता है । 


देवताओंके विशेष रूपोंका स्पष्टीकरण 


वेदमें इस विश्वका तीन भागोंमें विभक्त किया है-प्रुथिवी (यह 
लाक), दो (ऊपरका प्रकाशमय लोक ) ओर अन्‍्तरित्त (इन दोनों 
का अन्तरालवति लोक) | इसके अनुसार परमात्माकी जो दिव्य- 
विभूतियाँ प्रथिवी पर हैं बे प्रथिवी स्थानी देवता. जो अन्तरित्षमें 
हैं वे अन्तरिक्ष स्थानी देवता ्रोर जो स्यी में हैं वे द्युस्थानी देवता 
कहलाते हैं। प्रथिवी स्थानी देवताओंमें प्रधान अप्रि है जो इस 
प्रथिबीके ओर प्रथिवी पर होने वाले स्थावर जंगमके अन्दर वर्त- 
मान होकर उनके जांवनका आधार है। अप्नि ही अपने विशेष 
धर्मेके आश्रयसे जातवेदस ( जो भी उत्पन्न हुआ है उस सबके 
हचानने वाला) और वश्चानर (सब्र जीबोंमें जठराप्रिसे वर्तमान) 
आदि नामोंसे प्रकाशित किया है । अग्नि तेजोमय है प्रकाशमय है 
वह हमें तेजस्वी बनाता है, प्रकाश देता है, ओर अंधेरकों मिटाता 
है । यज्ञाप्रिक रूपमें हमें धर्म कार्योमें प्रेरता हे और किये यज्ञोंका 
स्विष्टकृत्‌ ( किये यश्ञकों पूर्ण बनाने वाला ) है। अ्रभिके सम्मुख 
जब पुरुष दिव्य त्रतोंकी धारता हे तो वह उसे मानुष जीवनसे 
दिव्य जीवनमें ले जाता है | इस प्रकार प्रकाश और घमंको मनुष्य 
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के जीवन सें भरता हुआ अपन, मनुष्य के सम्मुख श्रद्चामल व 
नझतेज का आदर्श रखता है। अतणएव कहा हे--अग्नि शेज बह 
( श० आ० €४।६५ ) अन्तरिक्ष स्थानी देवताओं में प्रन्‍्पन इन्द्र 
हे, उसका अधिदेखत रूप विश त है। उसके शक्‍्रसन में पानी 
काकाश से नीने उतर कर बरसते हैं, खेतियां हशी मरी होती हैं, 
नदियां बहतो हे । वड चल का अधिप्रति है, बड़ा शूरवोर है। पृष्टि 
के रोकने वाले वृज्चों को संत्रास में मारकर जल के प्रवाह एथ्ची 
पर घहा देसा हे। इन्द्र मनुष्य के सन्मुख्य ज्ञात्र अअका आदर्श 
रखता है । 

थ स्थानी सूर्य है। जो सबसे बढ कर बलशाली होने से 
अर सारे जगत का नियस्ता होने से हमारे सामने क्षात्र बल 
का आदर्श और अन्धकार के दो दोषों को भिष्टाने वाला प्रकाश 
के लाने याला और धर्म कार्यों का प्रवर्तक होने से ऋरद्म बल का 
आदर्श रखता है । क्षात्रा और ब्रह्म तेज से एक समान परिपूर्ण 
होकर वह मनुष्य के सम्मुख मानुष जीबन का पूर्य अदर्श रखता 
है | इस प्रकार ये अप्रि, इन्द्र ओर सूय, इस जिलोको के तीन 
प्रधान देवता हैं ।” 


समीक्ता--श्रीमान पं० जी ने जिस प्रकार से इश्वर का कथन 
किया है, तथा उसमें जो अमाख्त उपस्थित किये गये हैं वे खब इस 
अक््मा की ही ध्वश्कायें हें। लिल उपभनिषद ककमों से अपने 
आपने इस लक्षीन इश्वर की कश्पमा की है बह वास्तव में आत्मा 
क्य सश॒ंत हे इसको हस उपन्यिद ओर इंश्वर प्रकरणमें विस्तार 
पूब्क लिखे ये । तमा आपने जो 'इन्द्रं मित्र बरुण सशिनमाहु' 
आदि कदिक प्रमाण दिये हैं उनमें निश्चित रूप से भोतिक-्मश्नि 
आदि के हो येसब नाम हैं, इसको आग्नि देवता प्रकरश् में 
लिख चुके हैं पाठक बन्द वहीं देखने की कृषा करें। तथा आपने 
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जो ईश्वर के दो रूप (शबल व श्याम) बताये हैं वे भी आत्मा के 
ही भेद हैं नकि ईश्वर के । यदि ये भेद (शुद्ध और अशुद्ध ) ईश्वर 

के माने जायें तो प्रश्न यह उत्पन्न होता है कि ईश्वर को अशुद्ध 
करने वाली कोन सी वस्तु है, क्‍या वेदान्तियों की माया से 
आपका अभिप्राय है, यदि ऐसा हे तो आपको स्पष्ट लिखना 
चाहिये था। अथवा आपने किसो अन्य पदार्थ का आविध्कार 
किया हे, जिसको आप अभी प्रकट करना उचित नहीं सममते । 
तथा च आपने जो “अदिति, प्रजापति, पुरुष, हिरण्य गर्भ! आदि 
को समष्टि रूप दिया हे, अथोत्‌ इन नामों स इश्वरके समष्टि रूप 
का कथन किया है यह भी बिलकुल निराधार है, क्योंकि इन सच 
का अर्थ भी वेदिक साहित्य में ईश्वर नहीं, अपितु जड़ सूर्य 
आदि अथवा जीवात्मा है | प्रजापति प्रकरण में हमने सप्रमाण व 
विस्तार पूबंक लिखा है । अतः देवता इश्वर की शक्तियां नहीं हैं 
अपितु जड़ सूर्य आदि अथवा आत्मा की शक्तियां हैं । 


इन सब बातों पर विचार न करके यदि आपकी ही बात 
मान ली जाये, तो भी इन देवताओं की दुबुद्धियों का कथन 
मिलता है जैसे कि ( मा ते अस्मान्‌ दुर्मतया ) ऋ० ७। १। २२ 
दे अग्ने तुम्दारी दुबु द्धि हमें व्याप्त न हा । 

तथा इन्द्र का अम में पड़ना (ऋ० ८। ५२।७। ) तथा 
इन्द्र का विरोध ओर इन्द्र पूजकों द्वारा अग्नि को निन्‍दा आदि 
का जो वेदों में कथन हे ( जिनका वर्णन हम अ्रप्नि देवता प्रक- 
रण ओर इन्द्र प्रकरण में कर चुके हैं ) तो क्या यह सब परमे- 
श्वर के ही गुण हैं। क्या आपका परमेश्वर भी श्रम में पड़ जाता 
है और क्या उसकी भी बुद्धि मलिन है। तथा क्‍या मन्त्र करता 
ऋषि ईश्वर का भी विरोध करते थे अथवा उसको भी दुष्ट आदि 
कहतेथे | यदि ऐसा है तब तो ऐसे ईश्वर को आप ईश्वर मानें हम 


( ४6 ) 


आपकी इस अन्ध श्रद्धा में बाधक होना नहीं चाहते । यदि उप- 
"४ में कं. बिके करन 

रोक्त गुण इश्वर में नहीं है तो इन देवताओं को इश्वर अथवा 

उसकी शाक्ति मानना भ्रम मात्र है । 


तथा च आपने एक यजुवेंद का ( तदेवाप्न स्तदादित्य स्तद्‌ 
वायु स्तदु चन्द्रमा ) यजु० ३१९। १ 

प्रमाण दिया हे उसीसे आपके इस इश्वर का खण्डन हो 
जाता है, क्योंकि यहां आत्मा देवता है, तथा जावात्मा का हीं 
कथन है । क्योंकि इसी श्रध्याय के मन्त्र ४ में लिखा है कि--- 

“पूर्वी हू जातः स उ गर्भे अन्तः स एवं जात: स जनिष्न्य 
माणः |” टी 


हा 
कि 


यहां भाष्य कार 'उबट' ने गर्से का अर्थ मातह् का उदर ही 
किया है अतः माता के गर्भ स बार बार उत्पन्न होने बाले यहां 
जीवात्मा का ही कथन है आपके निराकार का नहीं। तथा पं८ 
जयदेंब जी न इन मन्‍्त्रों का अथ राजा भी .किया है। अतः 
आपका यह कथन वेदानुकूल नहीं है । 


पं० विश्ववन्धु जी शास्त्री एम० ए० की कल्पना 

अप लिखत है कि--'कवि को आंख साधारण बस्तुओं में 
अ्रसाधारणता का दर्शन करती हैं । बद भी एक काव्य है, ओर 
यह बिशाल सुन्दर संसार भी एक काव्य हैे। आप दृष्टि के 
सामने एक २ पदाथ विचित्र प्रकार से नाटक करता हुआ. सानो 
इस मह। काव्य के रहस्यों का व्याख्यान करता है । 'अग्नि' एक 
साधारण सर्ब॑ परिवित दिन रात के व्यवहार में आने वाला 
पदार्थ हे | कम कांडी त्यागशील होता के लिये अप्नि साधारण 
अग्नि नहीं रहती । वह उसके अन्दर एक एक आहुति डालताहुआ 


( ६० ) 


मानों संसार के सहसों देवताओं के साथ एक रूपता को प्राप्त 
होरहा है ।* ** * “पू् कहे अकार से स्माम-खलघारी कि, कक्ति 
के साथ ओर दिव्य भाव को मिला कर देखना आरम्भ कसला 
है। अग्नि में वह हम करके विश्व विख्कत हाताओं का 
साथी बन रहा है | अग्नि उसके ओर उनके मध्य में एक दिव्य 
दूत का काम करती हे । वह और आगगे बढ़ता है । स्वयं अग्नि 

हाता के रूप में भासने लगती है । 
वह भस्मकारक न रह कर विश्व रक्षक शक्ति बन जातो है । 
अब उस शक्ति का विस्तृत कार्य क्षेत्र प्रथ्वी तक परिमित न रह 
अन्तरिक्त और दु लोक भी घेर लेता है। अथ बह सर्व 
व्यापक >पहाविधायक अडद्धत शक्ति के रूप में प्रतीत होती है ।” 
मु वदसन्देश भा८ ४ 


पं० विश्व बन्धु जी स्वयं कब हैं, अतः उन्होंने काव्य मय 
भाषा में पं८ राजराम जी को कल्पना का सुन्दर खर्डन किया 
है | अआ्रापका आशर4 है कि अग्नि देवता ता साधारण अग्नि ही है 
परन्तु उसको ऋषि ने विश्वरूप दे दिया है। इस अग्नि आदि 
का यह, स्ट््वे झयापक रूप ले इश्बर हे और न इश्वर की शक्तियां 
जैसा के पं० राजाराम जी ने लिग्वा है | तथा आपने बड़ी बुद्धि- 
मानी से यह भी अता दिया कि वद ऋषियों के बनाय हुय काठ्य 
ग्रन्थ हैं। तथा श्रग्नि आदि का देवताओं का रूप देना यह उनकी 
कवित्व कल्पना हैं। यहाँ बात मीसांसक मानते है तथा यही बात 
वर्तमान समय के सब स्वतन्त्र प्रज्ञ विद्वान कहत हैं। 


सारांश 


उपरशक्त कथन स देवताओं ऊक सम्बत्रन्धभ निम्न लिखित बातें 
प्रकट होती हैं । 


( 5६९ ) 


(१) आदिभोतिककाद--बंदिकदेवता, केवल प्राकृतिक शक्तियाँ 
हैं | औैखा कि पाश्ात्य विद्वानोंका मत है | यही सतः अति प्रक्वीन 
काल से मीकसकोंके एक सम्प्रदायका रहा हे। इसी को निदक्त 
की फंरिंभाषासें आधिमोतिक वाद कहते हैं । 


(२) शब्द देवता--मीमांसकोंमें शवर स्वामी आदि, मन्‍्त्रोंके 
अतिरिक्त किसी अन्य देवता या इंश्ररकी श्रावश्यकता नहीं 
समभते | श्रतः इनके मतमें मन्त्रोंके शब्द ही देवता हैं । ये लोग 
कमंका फल भी कर्मों द्वारा ही मानते हैं। अतः उसके लिये भी 
किसी देवताकी अथवा इंश्वरकी अवश्यकता नहीं मानते । 


(३) आधिदेविक--इस सम्प्रदायके विद्वानोंका कथन है कि 

अग्नि आदि जड़ हैं परन्तु इन सबका एकएक अभिमानी आत्मा है 

उस अभिमानी शआत्माकों मानकर स्तुति प्रार्थना शआ्रदि किये 

जाते हैं । उन अभिमानी देवोंको अप्नि, इन्द्र. सूय आदे नामसे 
कहा गया है । जैसा कि वदान्तदर्श नमें कहा है । 


अभिमानि व्यपरदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम्‌ ॥ २।१।५ 

अथं--विशषानु गतिभ्याम. विशेष ओर अनुगति से अभि- 
मानीका कथन हे । अभिप्राय यह हे कि वेदादि में अगम्निश्रादि का 
चतन बस मान कर उनसे प्रार्थना आदि की गई हैं. तथ। प्राणों- 
का व इन्द्रीय अ।दि का बिवाद पाया जाता हे इसी प्रकार बरत्रा- 
सुर युद्ध आदि के कथन से उनके पुरुषाकार हाने का संदेह 
होता है | इसका उत्तर सूत्रकार देत हैं कि यह सब कथन श्रग्नि 
आ।दिं में जो उनका अधिष्ठाता देव है. उसका कथन हे । उन्हीं 
को अभिमानी देवता कहते हैं। इनके मत में भों देवबला अनेक हें. 
तथा उन सबका एक एक अ्रधिष्ठाता भी है । 


(४) याक्षिक वाद--जेदों के निष्प्त एवं गम्भोर स्वाध्याय से 


(६ ६०२ ) 

यह निश्चित रूप से बिदित होता है! कि--वंदिक आय प्रथम 
भोतिक देवताओं के ही उपासक थे। तथा उनका,इह लॉकिक 
पदार्थों की तथा सुखमय ओर स्वतन्त्र जीवन की अभिलाषा थी। 
न तो उनको परलोक की चिन्ता थी आर न मोक्ष व स्वगांदि की- : 
क|मना । उस समय धम्म के बन्धचन आदि का अभाव साथा 
तथा राजा श्रादि का दण्ड भो न था। सब सुखी, स्व॒तन्त्र आर 
मस्त थे । तत्पर्चात्‌ यहां धार्मिक भावों का प्रादुभोव हुआ ओर 
स्वर्ग आदि की कल्पना का आविष्कार भी। अतः स्वर्ग की प्राप्ति 
के लिये यज्ञों का निर्माण भी आवश्यक ही था। बस फिर शनः 
शने; इस यज्ञ देवता का विस्तार ह।ने लगा ओर सम्पूर्ण दवताओ 
का स्थान इसी ने ले लिया । सबसे प्रथम यज्ञ कता यजमान 
की स्तुति के पुल बांधे गय। उसी को इन्द्र प्रजापति आदि को 
पदवी देदी गई । यथा, | 

एप उ एवं प्रजापतियों यजते ॥ ऐ० २। १८ 

इन्द्रों यजमानः || शत० २। १।२। ११ 

बजमानो अभि! || शत० ६। ३! ३। २१ 

सम्बत्सरों यजमानः | शत० ११।२।७। ३२॥ 

बट बट 

एप में यजपानों यत्सोमः ॥ ते? १ | ३ ।३१ ४५ 

यजमानों हि बक़॒म ॥ ऐ० ६ | 8 

इत्यादि बाक्योंस बेदिक ऋषियोंने यजमानेकी प्रशंसा प्रारंभ 
कर दी | 

तथा सम्पूर्ण देवॉस भी अधिक उसकी महिमाका बग्वान 
किया गया | 

उसके वाद समय पाकर ब्ाह्मणोंमें जातोयताका स्व्राभिमान 


(६ ९३ ) 


उत्पन्न हुआ और उन्होंने यजमानों की स्तुति करना बन्द कर 
दिया (शायद इसकी आवश्यकता भी न रही हो ) | 
आर “विद्वांसा हि दंवाः” का प्रचार प्रारंभ किया गया । 
तथा सब देवरूप ब्राह्मण बन गंया । जैसाकि कहा है--- 


ब्राह्मणों वे सवा देवता! ॥ ते० | १ | ४ ।४ ।२, ४॥ 
एते वे देवा अहुतादो यद्‌ ब्राह्मणाः ॥ गो० उ० १६ 
अथ देते पनुष्यदेवा ये आह्मणाः । प० । १। १। 
देव्यों वे वर्णो बह्मणः || ते० १। २। ६ । ७ 


इस प्रकार ब्राह्मण पग्रन्थोंमें ब्राह्मणोंकी स्तुति व महिमाका 
विस्तार पूर्वक वर्सन किया गया हे | प्रथम तो ये ब्राह्मण यज़मान 
ओर उसके रथ. अश्व, बस््र आदिकी स्तुतिमें मनन्‍्त्रोंका निर्माण 
करते थे परन्तु अब ये लाग ब्राह्मणोंका ओर यज्ञोंका वन करने 
वाली श्रतियाँ बनाने लगे । तथा प्रजापति, ज्ज्मां, पुरुष, विराट 
आदि नामसे एक नयादेंव निर्मित हुआ | जिसके विषयमें विशेष 
प्रकाश प्रजापति प्रकरणमें डालेंगे । परन्तु ब्राह्मणोंने अपनी 
प्रशंसाके साथ साथ यज्ञकी स्तुतिके भी मन्‍्त्रोंका खूब ही निमोण 
किया क्‍योंकि उस समय एक मात्र यज्ञ ही उनका आअआ्राश्नय था। 
अतः देवताओंका स्थान भी यश्लकों ही दे दिया गया | उस समय 
ब्रह्मणोंने कहना श्रारंभ किया कि अय भोले प्राणियों जिन देव- 
ताओंकी अ्राप लोग उपासना करते हो वे तो हमारे द्वारा बनाये 
गये हैं। 

( अस्मामिः कृतानि देवतानि ) 

अतः आप लोग सर्वदेबरूप ब्राझ्रणोंकी पूजा किया करो ? 

तथा मनुस्मति आदिमें कहा गया है कि-.- 


( ६४ ) 


अविदाथिव विद्धांसथ आतशो दवतं महत्‌ ॥ ३१७ 
(अध्याय? ६) 
( 4 अऔ३  ० 
सर्वेथा ब्राह्मणः पूज्याः परम॑ दंवतं हितत्‌ ॥ ३१६ 
जिस प्रकार सर्व भक्षक होने पर भी श्रप्नमि पवित्र ही रहती है 
इसी प्रकार अनेक पापेके करने पर भी ब्राह्मण शुद्ध व पृज्य ही 


रहता है, चाहे वह मूख मी हो फिर भी यह पृज्थ ही है। इस 
प्रकार य लोग राज़ दंडसे भी मुक्त होते थे । 


यज्न 


यज्नो व ऋतस्य योनिः ॥ यजु० ११। ६ ॥ 
यद्जो :॥ यज्जञु० १ । २॥ 

यह्ो व स्वः ॥ यज्ञु० १। ११ ॥ 

यक्षः प्रजापति! ॥ शब० ११५१ ६।३।६॥ 

स वे यज्ञ एवं प्रजापति! | शत० १ |७।४।४ ॥ 
यो बे बिष्णु स यह्ञ: | शत्र० ४५।२। ३। ६॥ 
यज्ञ 3 देवानां आस्था ॥ शव० ८। ६। १। १० ॥ 
यज्ष उ देवानायन्नम्‌ | शत० ८ | १।२। १० ।। 
बाग्वे यज्ञः ॥ ऐ० ४। २४ 

यज्ञ एवं सबिता ॥ गें० पू० १ | ३३ 

यज्ञाद्‌ थे प्रजा प्रजायन्ते | शत० ४ | ४ | २। ६॥ 
यज्ञों वे भुवनम्‌ ॥ ते० ३।३ ७। ४॥ 


| झ रे 


( ६४ ) 


यज्ञों वें शुवनस्य नाभिः ॥ तें० ३। ६। ४। ४ ॥ 
बे, न... पु 

यज्ञो वे मंत्रा वरुणः | को० १३। २ 

मनो वे यज्ञस्य मेत्रा वरुणः ॥ ऐ० २४।२६।ए८ 

विराट वे यज्ञः ॥ शत० १ | १। १। २२ ॥ 

स्त्रगों दे लोको यज्ञः ॥ की० १४ । १ 

अथात--ऋत इस यज्ञ स उत्पन्न हुआ है । तथा बसु, प्रजा- 
पति. सविता, विष्णु आदि सब देवता स्वरूप यज्ञ ही है। यज्ञ 
ही देवों की आत्मा तथा वही अन्न है । इस यज्ञ स ही सम्पूर्ण 
प्राणी उत्पन्न होते हैं. यही संसार को उत्पन्न करता है । आदि 
आदि सब महिमा यज्ञों की कथन की गई है। इस प्रकार शनेः 
शने: याज्षिक ने देवताओं का प्रभाव कम करना आरम्भ किया 
तथा बाद में उनके अस्तित्व से भो इन्कार कर दिया और मन्त्रों 
के शब्दों का ही दबना म।नने लगे। इस प्रकार यज्ञोक। विस्तार 
हान लगा आर वह इनता बढ़ा कि सम्पूण भारत में घर घर 
इसी का साम्राज्य दिखाई देता था। लःखों मूक पशुओंका इस 
यज्ञ में हामा जाने लगा यहाँ तक नहीं अपितु नरमेघ यद्ष में 
जीबित मनुष्यों का भी बलिद/न प्रारम्भ हुआ तथ। शराब आदि 
का भी भयानक प्रच/र हो गया। बस मांस ओर शराब का जो 
परिणाम होना था वह हुआ और संसार एक पापों का केन्द्र बन 
गया । वाममार्ग आदि अनेक प्रकार के सम्प्रदायों का जन्म 
हुआ आर धम्स के चास पर खुल आम पाप क। एकाधपत्य हो 
गया । बस संसार इन यद्ञों से बिलबिला। उठा ओर धार 
अज्ञों के अ्रति धणा बढ़ने लगी ओर इसके विरोध में प्रचार भी 
प्रारम्भ हा गया। यज्ञों का प्रथम प्रचारक या आविष्कतो, अथवा 
ऋषि था। 


( ६६ )) 


( यज्ञेरथर्वा प्रथमः पथस्तते | ऋ० १ | ८३।५॥ ) 
भारतीय दर्शन शाख्र का इतिहास' में देवराज जी लिखते 
हैं कि-- 

“यक्षों के इस व्यापारिक धम्म के साथ साथ ही त्राह्मण 
काल में हिन्दु धर्म के कुछ महत्वपूर्ण सिद्धान्तों का भी आविष्कार 
हुआ । हिन्दु जीवनके आधारभूत वर्णाश्रम धर्मके खतोतका यही 
समय है | प्रसिद्ध तीन ऋणों की घारणा इसी समय हुई ।*** 

इस युगमें बेदिक कालके देवताओंकी महत्ताका हास होने 
लगा था। यज्ञों के साथ ही अग्नि का महत्व बढ़ने लगा था। 
लेकिन इस कालका सबसे बड़ा देवत। प्रजापति है | ततीम देवता 
चौंतीस वा प्रजापति है प्रजापति में सारे देवता सन्निविष्ठ है 
( शतपथ में ) यज्ञको विष्णु रूप बताया गया हैं (यज्ञों व॑ विष्णु) 
नारायणका नाम भी पाया जाता है । कहीं कहीं विश्वकमा और 
प्रजापतिकों शक करके बताया गया है । 


राधाकृष्णन न इस युग की व्यापारिक यज्ञ प्रवृत्ति का 
श्रत्यन्त कड़े शब्दोंमें वर्णन किया है । व लिखते हैं कि “इस युग 
में बेदों के सरल और भक्ति मय धम्म की जगह एक कठोर हृदय 
धाती व्यापारिक धम्म ने ले ली। जा कि एक प्रकार के ठेके पर 
अवलम्बित था। श्रार्यां के पुराहित मानो देवताओं से कहते थे 
'तुम हमें इन्छित फल दो. इसलिये नहीं कि तुम में हमारी भक्ति 
हे परन्तु इसलिये कि हम गणित की क्रियाओं की तरह यज्ञ 
विधानों का ठीक क्रमशः अनुष्ठान करत हैं। कुछ यज्ञ एस थे 
जिनका अनुष्ठाता सदेह ( सबंतनुः ) स्वर्ग का चला जा सकता 
था। स्वर्ग प्राप्ति ओर अमरता यज्ञ विधानों का फल थी, नकि 
भक्ति भावना का।” 


( ६७ ) 
अध्यात्मवाद 


निरुक्त कार यास्काचारय ने तीन प्रकार के मन्त्र बताये हैं । 

(५) परोक्ष कृत. (२) प्रत्यक्ष कृत, (३) आध्यात्मिक । 

इनका आधिभौतिक, श्राधिदेविक और अशध्यात्मिक भी कह 
सकते हैं। यहां आध्यात्मिक प्रकरण का विचार करत हैं. । श्री 
यास्काचाय ने आध्यात्मिक के लिये लिखा हे कि-- 


अशथाध्यात्मिक्य उत्तम पुरुष योगा अहम्‌ इति च एतेन 
सब नाग्ना ॥ नि० ७| १ । 
ऋझुथात--जन मन्त्रों में दवता के लिय उत्तम पुरूष की क्रिया 
तथा अहम . अवाम . वयमर ये सर्व नाम पद हों वे आध्यात्मिक 
त्रद्दात हैं । 
अध्यात्म मन्‍्त्रों का उदाहरण दिया है| कि-- 
न «| (ः जे ज 
झहं श्रुवं वसुनः पृव्यस्पति रहं धनानि संजयापि 
शाश्वतः ॥ ऋ० 
इस मन्त्र का इन्द्र हो ऋषि ओर इन्द्र ही। देवता हे | श्री 
सायणाक्तार्य ने लिखा है कि एक बकुण्ठानाम की राक्षसी थी 
उसने तप किस उस तप के प्रभाव से उसके 'इन्द्र' नाम का पुत्र 
जत्पन्न हुआ उस इन्द्र की यह आत्म स्तुति ( प्रशंसा ) है। 


इसी ग़काट के अन्य उददररण भी दिये जा सकते हैं। आगे 
निमक्तकार लिखत है. कि-- 


“परोक्ष कृताः प्रत्यक्ष कृवाश्च मन्त्रा भूयिष्ठा अल्पश 


आध्यात्मिकाः ॥* 
श्रथोत--परोक्ष कृव ओर प्रत्यक्ष कृत मन्त्र बहुत अधिक हैं, 
परन्तु आध्यात्मिक मन्त्र तो अत्यन्त अल्पतम हैं। 


( दूट १ 


श्री० पं० सात वलेकरजीका मत 


“बेद मन्त्रों का अर्थ आध्यात्मिक, आधिभोतिक, आधिदेविक, 
ज्ञान क्षेत्र से भिज्न २ होता है। अ्ध्यात्मिक क्षेत्र बह है जो 
आत्मा से लेकर स्थूल देह तक फला है|: शरीर का अंगि- 
रस व्यक्तिगत होने से आध्यात्मिक पदाथ है | इसी का आधि- 
भांतिक अथान्‌ सासाज़िक कि बा राष्ट्रीय क्षेत्र में प्रतिनिधि 

राष्ट्रय जीवन” उत्पन्न करने बाला संघ होना स्वाभाषिक है। 
तथ। आधिदेबिक ज्षेत्र में इसी का रूप अप्रि अथवा आग में 
देखा जा सकता है ।” अप्रमि विद्या प्र« १४८ ॥ 

आपके मत से भी तीनों ग्रकार के अर्था में वर्तमान इश्वर के 
लिय स्थान नहीं हैं. । 


अध्यातमवाद ओर गोता 


अक्तर ब्रह्म परम स्वभावोषष्यात्ममुच्यते ! अ० ८।३ 

अथोत्‌--कभी भी नष्ट न होने वाला तत्व ब्रह्म है. ओर 
प्रत्यक वस्तुके निजभावकों स्वभाव कहते हैं. उसी स्वभावका नाम 
अध्यात्म है । 

अश्निग्राय यह हैं कि अविनाशा ब्रह्म के स्वाभाविक ज्ञानका 
अध्यात्म कहते हैं. 

ब्रह्म, परमात्मा, शुद्धात्मा, आदि एकाथवाची शब्द हैं। अतः 
श्रात्माके शुद्ध स्वरूपका ज्ञान जिससे ह। वह अध्यात्म विद्या है | 
यही विद्या सब विद्याओंमें श्रेष्ठ हे । 

अथवायू' भी कह सकते हैं कि इसी ज्ञानका नाम विद्याहे श्रन्य 


( $६६ ) 

सब ज्ञान अविद्यारूप ही हैं। इस ऋक्ोकका भाष्य करते हुए 
श्री शंकराचायंजी लिखते हैं--- 

“तस्य एवं परस्य ब्रह्मणः प्रति देह पत्यगात्मभावः 
स्वभावः ॥ 

अथात---उस पर ब्रह्मका प्रत्यक शरीरमें जा अन्तरात्म भाव 
है उसीका नाम स्वभाव है । आगे ओर स्पष्ट करते हैं । 

कक हा [] 

“आत्मानं देहमधिक्र य प्रत्यगात्मतया प्रवृत्त परमार्थ 
ब्रह्मावसानम्‌ उच्यते अध्यात्मशब्देन, अभिधीयते॥* 

अभिप्राय यह है कि-शरीरको आश्रय बनाकर जो अन्तरात्मा 
भावसे उसमें रहने वाल! आत्मा है वह शुद्ध निश्चयनयसे तो पर 
ब्रह्म ही है. । उसी तत्व ( स्वभाव ) का अध्यात्म कहँत हैं। अथोत 
आत्माके शुद्ध स्वभाव को अध्यात्म कहते है. तथा जिस विद्यासे 
उस स्वभावका ज्ञान होता है उसे अध्यात्म बिद्या कहते हैं । सांख्य 
मतमें प्रकृतिका भी अक्तर माना गया हे इसीलिय हक अक्षर. 
के परम, विशेषण लगाया गया है. जिसस यह शब्द आत्माका 
है। बाधक है । आगे आ० १०। ३०२ ॥ में (अध्यात्म विद्या 
विद्यानाम ) कहकर इस मोक्षफल प्रादात्री अध्यात्म विद्यार्की सबे 
प्रश्चुता बताई गई हे । तथा च--- 

हा + पु 

अध्यात्म ज्ञान नित्यच्व॑ तत्व ज्ञानाथ दशनम्‌ । 

एतज्ज्ञानपिति प्राक्॒पज्ञानं यदतोउन्यथा ।। १३। १९१ 

यहाँ शंकराचार्यजी लिखते हैं कि-- 

“आत्मादि विषय ज्ञान अध्यात्म ज्ञानं तस्मिन्‌ नित्य- 
भावों नित्यत्वम्‌ ॥! 


( ७४० ) 
अथात--आत्मादि विषयक ज्ञानका नाम अध्यात्म ज्ञान है । 
इसके विपरात सांसारिक प्रवृचिकों अज्ञान समझना चाहिय। 
तथा च अ८ ७ | २६ में आये हुए “अध्यात्म” शब्दका श्रथ 
भी आचायन 
“प्त्यगात्म विषयक वस्तु तद विदृः |” 
अथोन्‌--अन्तरात्मविषय ही किया है | 


अतः स्पष्ट हे कि गीतामें निज आत्म ज्ञानका नाम अध्यात्म 
विद्या व अध्यात्म ज्ञान है । 


उपनिषद ओर अध्यात्म 


उपनिषद कारों ने इसका ओर भी स्पष्ट किया है। यथा-- 

अथा5ध्यात्म ये एवा।यं मुख्य; प्राण: ॥ छा? १।५॥३॥ 
णिच्चमणयदो दुचेदणा जस्स 

कप (५ 
अथाध्यात्ममिदमेव मृत यदन्यत्प्राणाच्च।| ४ ॥ 
(५ 

अथामूते ग्राशाश्वच। ५॥ ३० २। ३॥ 

अथात--स्थूल और सूक्ष्म ( भाव प्राण ओर द्रव्य प्राण ) 
प्राण्यों का अध्यात्म कहते है । इसी प्रकारके अन्य प्रमाण दिय जा 
सकते हैं | अभिप्राय यह हे कि अन्तरात्मा के ज्ञान को अध्यात्म 
विद्या अथवा इसी का नाम परा विद्या भी है | 


पग विद्या 
ह्व विद्ये वेदितव्ये इति हस्म यद्‌ ब्रक्ष व्रिदों वदम्ति 


(७8 -) 
न 
परा चवाउपरा च ॥४॥ झुणड को० १ ॥ 


तत्राउपपरा ऋग्वेदो युजुर्वेद: सामवेद5थर्वेदः ॥ अथपरा 
यया तद छ्षर प्रथि गम्यते ॥५॥। 

अर्थात--दा विद्यायें जाननी चाहिय परा विद्या, और अपरा 
विद्या । ऋग्वेद आदि चारों वेद तथा तन्‌ सम्बन्धी अन्य साहित्य 
वे सब अपरा विद्या अथान सांसारिक विद्यायें है। तथा जिस 
विद्याके द्वारा यह अ्रन्तरात्मा, प्रत्यगात्मा. विविक्तात्मा जाना 
जाता है वह परा विद्या है । 

अथान---उपनिषद्‌ आदि अध्यात्म शब्बों का अपरा विद्या 
कहत हैं | निरुक्त कारके मतमें वेदोंमें अत्यल्प मन्त्र अध्यात्सिक 
हैं ओर उपनिषदों के मत से वर्दों में अध्यात्म ज्ञान हे ही नहीं । 
अथवा यदि है भी तो इतना गोशण रूप से हैं कि वह नहीं के 
बगाबर हे । 


इसकी पुष्टि गीता में की गई है । यथा-- 


वेदबादरताः पाथ नान्यदस्तीति वादिनः ॥ २। ४२ 
श्रति त्रिप्रति पन्ना ते यदा स्थास्यति निश्चलाः || 
तथा त्रेभुग॒या विषया वेदाः |॥ 


अभिप्राय यह हे कि जा वेदवादमें रत हैं. व लाग यज्ञादिकस 
ऊपर आत्मिक ज्ञानका नहीं मानते तथा न ही मोक्ष आदिका 
मानते हैं। इसलिय ये लोग जब तक अध्यात्म ज्ञानसे स्थिर बुद्धि 
नहीं होंगे उस समय तक इनका कल्याण नहीं होने का । क्योंकि 
ये बेद तो त्रिगुणरूपी रस्सी है जिससे जीबोंको बाँधा जाता है । 
अशभिप्राय यह है कि सम्पूर्ण अचायका तथा ऋषि आदिकोंका 
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इस विषय मे यही मत था कि वेदोंमें अध्यात्म विद्या नहींके बराबर 
है.। जा है वह याश्षिक आडम्बर अथवा देवताओंकी अलंकारिक 
रठुतिओंसे तिराभूत होकर प्रभाव हीन॑ और निःसार सी दीख 
पढ़ती है । 
तथा च जो विद्वान प्रत्यक मन्त्रका आध्यात्मिक अथ्थ करते हैं 
वे लोग निरूक्त आदि सम्पूर्ण शाम्रोंके विरुद्ध अपनी एकनई नीति 
का प्रचार करना चाहते हैं, परन्तु उनको निराश ही होना पड़ता 
हे | सारांश यह है कि आध्यात्मिक मन्त्रोंमें भी. ऋणत्मा(जीव त्मा) 
का वर्शान है, वतमान कल्पित इंश्वर का नहीं । 
.. क्योंकि निरुक्तकारने स्पष्ट घोषणा की है कि अध्यात्म प्रति- 
दक मन्त्र अत्यल्प है । यदि ग्रत्यक मन्त्रके अथ. अनेक प्रकारके 
हाते ता निरक्तकार को ऐसा लिखनेकी कुछ भी आवश्यक्ता न 
थी | तथा च स्वयं आय समाजके प्रख्यात विद्वान महामहंपाध्याय 
प- श्याय मुनिर्जी अपनी पुस्तक “वंदिक काल का इतिहास” में 
लिखत हैं कि--'' जा लोग केवल आध्यात्मिक अर्थ करके वेदोका 
दृषित करते है 
यहाँ विवश हृ।कर पं० जी ने वेदों में इतिहास भा 
मान/क्षिया है। जिसका वर्शणान-हम यथा प्रकरण 
क्रेंगे। यहाँ ता यह दिखाना है कि स्वयं आयसमाज 
के ही सर्व मान्य त्रिद्वान भी वेदोंके प्रत्यक मन्त्रके 
आध्यात्मिक अथ करनेका वेदीकों दृषित करना मानते 
हैं। इसी बातकी पुष्टि 'र्तरेयालीचन' में श्रीमान पं० 
सत्यत्रत सामाश्रमेजीने की है, आप लिखते है कि-- 


“अथाएि तान्याध्यात्मादीनि नामतस्‌ त्रिविधानि वस्तुतः 
'दंचविधानि व्याख्यानानि नहिः सर्वेषां- मन्त्राणाम॒पपचते 


( ७छईहे ) 


£ अथाोन अध्यात्म आदि तीन प्रकारके मन्त्र जो कि वास्तवसें 

पाँच प्रकार के हैं । 

इसका यह अर्थ नहीं है कि प्रत्येक मन्त्रक तीन प्रकारके 
अथवा पाँच प्रकारके अर्थ हात हैं । प्र० १८३ 

अतः प्रत्येक मन्‍्त्रके अनेक प्रकारके श्रथ करना वे दिक बांग- 
मय. के सर्वथा विरुद्ध हे । 

परन्तु कुछ मन्त्र अध्यात्म वादके अवश्य हैं और वे अत्म- 
परक हैं इेश्वर परक नहीं। 


तथा च निरुक्त अध्याय०३।०में (इनो विश्वस्थ भुवनस्थगापाः) 
ऋ:८ ३ | ४८ । १ की व्याख्या करते हुये लिखा है कि-- 

#ईंश्बरः सर्वेषां गोपायिता आदिस्य! ।'*' 

ईश्वरः सर्वेपापिन्द्रयाणां गोपायिता आत्मा ॥ 

निरक्तकारने इश्वर्के चार नामोंमें एक “इन” शब्दर्का ही 
व्याख्या की है| यहाँ आदित्यको इश्वर माना हे तथा आत्माकों 
इसलिये इंश्वर माना है कि वह सब इन्द्रियोंका पालन करता है । 
बस यदि यास्काचायके मतमें बेदोमें इेश्वरकां कथन होता तो बह 
अवश्य इस स्थल पर ( अथवा किसी अन्य स्थान पर ) उसका 
चरणन करते परन्तु एसा न करके सूय्यकी इश्वर बताना तथा 
आत्माका शव कहना यह स्पष्ट सिद्ध करता है कि-निरूक्तके 
समय तक आरतमें इश्वरकी मान्यता नहीं थी। यहाँ पर पं० 


अप है कि-- 
“तदत्र यद्योश्वि जडात्मकस्य आदित्यस्य चेतन्यात्यकस्य 
जावात्मनश्चेश्बर कं पात्तम्‌ !!... 
अधात--यहाँ जड़ ख्षर्य ब जाबात्माकी इश्वरत्व कहा गया है 
जा च 


हि 
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इसके बाद पं८ सत्यत्नतजीने यह लिख दिया हे कि “इनकॉर 
आश्रय होनेसे इश्वरका भी बोध होता ही है जो यह उनका इखर- 
विषयक मोह ही जान पढ़ता है । 


देवोंका अनेकत्व 

बतंमान समयके सुप्रसिद्ध बेदिक विद्वान श्रीमान पं० सत्य- 
ब्रत सामाश्रमीर्जी ने लिखा है कि--- 

“इत्थं हि नाम निवंचनतः स्थाननिर्देशतः कर्मनिरुपणतः 
उत्पत्ति वर्शनतः ब्राह्मणविनियोगतः, तदविहितमन्त्रार्थत:, 
देवलक्षणोदाहरण श्रुतितः, प्रत्यक्ष दृष्ट मोंतिका देवास्पादस्ने 
गशित फलोपपत्तेश्व निर्णीवमेतत्‌-अयमेव पार्थिवों भोंति 
कोग्रिसवंत्रयज्षेपु देव इति शहते नान्यकश्वन तथा च- 

“देवशब्देन देवताभिधानाग्न्यादि शब्देश न तस्य 
देव देवस्य ग्रहणं याज्षिक संगतम्‌ | अधिदेवत व्याख्याने 
चाम्न्यादि द्रव्यादि विज्ञानमेवा मिष्टमित्यग्ना दिपदानापीश्वर 
वाचिन्व व्यर्थ एत्र |” प्ृ० १८२ तथा च 

वेदेपु चतुर्विधा देवा श्रृयन्त इस्येत्र फलितश । तत्र 
अग्नि, वायु, छर्या वते त्रयोमुख्या देवा! | इध्मशंग्रावादयः 
परिभाषिका देवा: प्रथिवी जल चन्द्रम!प्रद्धयों बहच एवं 
तन्मुख्यदेव सहचरादय इत्य मुख्यादेवा' 

“ऋत्विग्यजमान विद्वांसस्तु गौर गति सिद्धान्त: |” 
अथान---”' नामोंक निबंचनस . 7 निर्देशसे, कर्मविभागसे 


जज 
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उत्पक्तिके कधनसे , व्राकह्मणादि अन्थोंमें विनियोग देखनेसे, अप्ि 
अ[दिके वर्णन करने वाले मन्त्रोंके अथंसि, श्रत आदिमें जो देवोंके 
लक्षण आदि किये हैं उनके ज्ञानसे, प्रत्यक्ष दीखने वाल ही अप्मि 
आदि भोतिक देव ही सर्वत्र यज्ञोंम गह्ीत हैं, यह निश्चित मत है 
याक्षिकोंका । देवता शब्दसे अप्ि आदि शब्दोंसे उस देखाधिदेव 
ईश्वरका प्रहण याज्ञिक मतमें नहीं है । तथा च--अधिदेवत 
व्याख्यानमें भी अप्रि आदि द्रव्यकाही ज्ञान अभिष्ट है अतः 
अधिदेवतपत्षमें भी अ्रप्नि श्यादि शब्दों द्वारा इंश्वरका ग्रहण 
व्यर्थ ही है ।” 


इस प्रकार आपने अधियाज्षिक ओर अधिदेवतपक्षमें इश्वरका 
अभाव सिद्ध किया है | शेष रह गया अध्यात्मबाद उसका वर्णन 
हम यथा स्थान करेंगे। 

तथा च आगे आपने देवोंके चार भेद बताये है| 

(९) मुख्य--शअप्ि वायु (इन्द्र) व सूर्य, थे तीन मुख्य देव है । 

(>) अमुरूय --मुख्य देवोंके सहकारी . प्थिव[. जल, चन्द्रमा. 
अ[दि अनेक. अमुख्यदेव हैं । 

(३) पारभाषिक.--इध्म. अक्ष, ग्रावा. आदि पारिभाषिक 
देवता है । 

(४) गौण.-ऋत्विक , यजमान. बत्रिद्दान आदि गोण 
देवता है । 

अथान--ये वास्तविक देवता नहीं है अपितु यज्ञ आदिस 
देवताओंकी स्तुति आदि करते हैं इसलिय उपचारस इनको भी 
दवता कह दिया गया हे ।” 

जैन परिभाषामें इसका सार्थक नाम असदभूत व्यवहारनय 
है| तथा च ब्राह्मण ग्रन्थोंमें स्पष्ट लिस्वा है कि- 


५. ७६. 


देवा हैव देवा: अथहैते मनुष्यदेवाः ये आक्षणाः शुश्र- 
वांसो अनुचानास्‍्ते प्रनुष्यदेवा! || पडविश त्रा० | १। १ 


श्रर्थात्‌ देवता तो देवता ही हैं. परन्तु जो विद्वान आदि मनुष्य 
हैं, उनको भी देवता कह दिया गया है । 


जा ज्ञोग “बिद्वांसा हि देवा:" का रटकर बास्तविक देवताओं 
का क्रोध करते हैं उनका उपराक्त प्रमाण ध्यानसे पढ़ना चाहिये। 
तथा च ब्राक्मणोमें लिखा है कि-.. 


“पु 
यद्‌ व मनुष्याणां प्रत्यक्ष तद देवानां परोक्षम , अथ 
यन्मनुष्याणां परोक्ष तदूदेवान। प्रत्यक्षम || ताॉ०२२।१०।३॥ 
अथाोत--ज मनुष्योंके लिय प्रत्यक्ष है वह देवोंके लिये पराक्ष 


है, और जो मनुष्योंके लिये फ्गक्ष हे. वह देवोंके लिये प्रत्यक्ष है । 
थे /& 
और भी-- 


आहतिभिरेवदेवा-प्रीशाति दक्षिशा मिर्मनुष्य देवान ॥ 
शत० २।२।२।६ 

सत्यमेव देवा अनृतं मनुष्या:॥ शत० १११७ ॥ 

द्व व॑ योनी इति ब्रयात्‌ देवयोनिरन्‍्यः परनुष्ययोनीरन्यः 
प्राचीन प्रजनना वे देवा: प्रतीचीन प्रजनना मनुष्याः ॥ 
शत० ७ | ४।२। ४० ॥ तथा च प्रजापति: प्रजा अस- 
जत स उध्येभ्य एवं ग्राणेभ्यों देवानसूजत ये आवां च 
ग्राणास्तेम्योमर्त्या!॥ शत० १० | १ । २। १ ॥ हत्यादि 
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अर्थ--यजमान आहुतिसे देबताओंकों पुष्ट करता है. तथा 
दक्षिणासे विद्वानोंको | 


देवता सत्य (अमर) हैं और मनुष्य अनत (मरणध्मो) हैं । 


प्रथक प्रथक दो योनियां हैं, एक देवयोनी, दूसरी मनुष्ययोनी. 
देवयोनि अन्य है। और मनुष्य यानि अन्य है । देवता, पृ्॒व 
श्रथात्‌ प्रथम उत्पन्न हुए | मनुष्य पश्चात | प्रजापतिने श्रष्ठ प्राणों 
से देवोंकों बनाया तथा निम्न प्राणोंसे मनुष्योंकी बनाया इत्यादि । 
इस प्रकार शतशः प्रमाण दिव जा सकते हैं जिनसे यह सिद्ध 
हैं. कि देवता एक योनी विशेष है और उनकी प्रथक प्रथक सत्ता 
है। वद स्वयं कहता है कि--- 


स्वाहाकृत॑ हवि रक्तन्तु देवाः| ऋ० “१० | ११० । ११ 
स्वाहा शब्द द्वारा प्रदान की हुई हबिका देवता खाए | तथा 
बदान्त दर्शनमें लिखा है कि-- 


अभिषानोी व्यपदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम्‌ | २।१५॥ 


देबोंका दो प्रकारका स्वरूप है एक तो अप्रि आदिका प्रत्यक् 
रूप, दूसरा अग्नि आदिका अभिमानीदेव. जैसे मनुष्य आदिका 
प्रत्यत्ष शर्रर तथा उनका प्रथक प्रथक अभिमानी जीवात्मा हैं | 


इसी प्रकार दवताओंके द| दो रूप है। अभ्रिप्राय यह हे कि 
वदिक विद्वानोंम देवता विषयक जिवाद था. कोई कद्दता था 
पुरुष विधा: स्थुः | तथा अन्‍्योंका मत था अपुरुष विधा: स्युः” 
( जैसा कि निरुक्तमें लिखा है ) कि देंवता पुरुषाकार हे तथा 
अन्य कहत थे कि जड़ात्मक ही है । इसका समाधान व्यासजीने 
किया है कि-देवता वाह्मरूपसे जडात्मक हैं तथा अभिमानी देवस्तव 


( ४८ ) 


के कारण पुरुषाकार भी हे। परल्तु है प्रथक प्रथक ही | तथा च 
बाप ताने हल 
प्रत्येक सूक्त कतोने अपने अपने अभिष्ट देवताकों सर्वश्रेष्ठ देव 

माना हे तथा अन्य देवताओंकों निकृष्ट सिद्ध किया है। यथा-- 


अग्नि वें देवाना मवमो विष्णुः परमः || 
शंत० १४ | १।१। ५ 

अग्नि निम्न देव है और विष्णु परम देव हैं । उसीमें सब 
अन्य देव हैं | इसी प्रकार अप्नि, इन्द्र आदिके स्तुति परक सुक्तों 
में अप्रि आदिकों श्रस्य सब देवताओंमें श्रेष्ठ उहराया है । 

अशभिप्राय यह है कि देवता प्रथक प्रथक भोतिक शक्तियाँ है । 
यही नहीं अपितु इन देवताओंकी दुब्रु द्धियोंका भी वर्शुन है 
यथा-- हे 

(९ 

(पाते अस्पान दुमंतयः) ऋ० ७। १ २२ 

अथ--हे अग्नि देव अपपकी दुर्मेतियां ( भ्रमात-चित ) श्रम 
से भी हमारा नाश न करें ? 

इसी प्रकार रुद्रसे प्राथंता की गई है कि-- 

- | 
परानो महान्तमुत मानो अभेकम ॥ ऋ० 
तथा इन्द्रसे भी प्रार्थना की गई हे । 


€ प्ानोवधीरिन्द्र ॥ ) आदि-- 


अथोत--हे रुद्र ' आप हमारे पिता आदिकों तथा छोटे छाटे 
बालकोंका मत मारों। तथा है इन्द्रदेव श्राप हमारा बध मत करो 
तथा हमारे प्रिय भाजनोंकों मत चोर ? ( शण्डा मा ) तथा हमारे 
अण्डोंका भी मत चोर ओर चुरवाबर ? 


( ४ ) 
इनस ज्ञात हाता है कि-बदिक ऋषियोंकों यह विश्वास था 
कि यदि इन देवताओंकी स्तुति, पूजा, आदि नहीं करेंगे ता ये 
हमारे पुत्र आदिकोंकों मार देंगे तथा हमारा भोजन आदि भी 
चुरा लेंगे । अतः ये देवता एक नहीं अपितु प्रथक २ अनेक हैं । 


तथा न, य. इंश्वरकी भिन्न २ शक्तियाँ ही हैं क्योंकि इनकी दबेद्धि 
अआगदि इश्बर की शक्ति नहीं हो सकता | 


देवताओं के वाहन 
निरुक्त अ८ २ | ७। ६ में देदताओंक वबाहनोंका कथन है 


“हरी इन्द्रस्य राहितः अग्नि! दरितः आदित्यस्य, रास- 
भा अश्विनोः, अजाः पृष्णः प्रपत्योमरुताम , अरुएयोगावः 
उपसः श्यावाः सवितुः, विश्वरूपाः वृहस्पते! नियुतोवायो:” 


अथात- दा हर घाड़े इन्द्रक, लाल घोड़ा अग्निका, हरा 
घाड़ा सूयंका, दो ग्दंभ अश्विनीकुमारोंके, बहुतबकर पृषाके 
प्रपती मरूतेके, लाल गायें ऊषाके. काल रंगककी सविताके. सब 
रंगों बाली वृहस्पतिके ---चितकबरी गायें बायुके वाहन हैं. |” 


मल संहिताश्रोंमे भी इन बाहनोंक। कथन हैं. यथा-- 

युजाथा रासभ रथे. ऋ० १। १९६ । २ ( अश्वनो देवता ) 
इसी प्रकाग ऋ० ७। २५। ४ में इन्द्रके घाड़ोंका कथन है तथा 
ऋ० ७। ६० । ७ में सूर्यके सात घोड़ों का उल्लेख है। 

( अग्रक्त सप्त हरितः ) इसी प्रकार ऋ८ १। ९३८ | ४ में 


प्रपाक अजवाहन बताये है। इससे भो देवताओंकी प्रथक प्रथक 
सत्ता सिद्ध है । 


( ८० ) 
देव पत्नियां 

बेदोंमें ३३ देवोंकी ३३ ही पत्नियाँ मानी गई हैं, इसीलिये 
अथर्वषेदमें पत्नियों सहित ६६ देवता माने है । निरुक्त अ० १०।४ 
११ । में देव पत्नियोंका वर्णन हे. वहाँ यह मन्त्र दिया है.--- 

देवानां पत्नी रुशतीरवन्तु नः, प्रावन्तु नस्तुजये वाज 
सातये । या; पार्थिवासोी या अपामपि ब्ते मा नो देवीः 

५ 

सुहवाः शमंयच्छुत ॥ ऋ० ५। ४६ | ७॥ 

इससे अगले मन्त्र, ८ में उन देव पत्नियोंके नाम भी बताय 
गये हैं। यथा-- 

उतग्ना व्यन्तु देवपत्नी रिन्द्राए4ग्राय्य श्विनीराट | 

आरोदसी वरुणानी धशोतुव्यन्तुदीबीय ऋतुजनीनाम | ८ 

प्रथम मन्त्रमें सामान्य तया देव पत्नियोंका कथन तथा उनके 
प्रथिवी. शअन्तरिक्ष आदि स्थानोंका कथन ( जैसा कि देवताओंका 
है) किया है. । 

यहाँ निरुक्तमें, श्री यास्काचार्य लिखते हैं कि-- 

४इन्द्राणी, इन्द्रस्य पत्नी, अग्नायी अग्ने! पत्नी 
अशिवनी अभ्रश्विनों पत्नी, रोदसी रुद्रस्य पत्नी, वरुणानी 
परुणस्थ पत्नी । आदि-- 

अथात्‌--इन्‍्द्रकी पत्नी इन्द्राणी, अग्नि की अग्मनायी, अश्रशिनी- 
कुमारोंकी, अश्विनी, रुद्रकी रोदसी, बरुणकी वरुणानी. पत्नी है। 

यहाँ रादसी शब्दकों भाष्यकारने एक वचनान्त माना है. 
क्योंकि अथवंबदके इसी प्रकरणमें 'रादसी' शब्द एक वचनान्त है 





( ८१९ ) 
अतः: यह स्त्री बाचक एक वंचनानत शब्द है, अतः जो विद्वान 
गदसी शब्द को द्विवचनान्त ही मानते हैं यह उनका कथन ठीक 
नहीं हे | द्याव। प्रथवों वाचक रोदसी शब्द इससे भिन्न है। 


अस्तु यहां प्रकरण यह है कि बंदिक देवताओं के जन्म, कर्म, 
स्थान. माता, पिता. पत्नियां, वाहन आदि सब प्रथक प्रथक 
हैं । इन सब प्रमाणों स देवताओं का अनेक्यत्व सिद्ध है। तथाच 
बंदिक साहित्य का गहन अध्ययन करने पर यह भी स्पष्ट ज्ञात 
हाता है कि--अप्रि. इन्द्र, सूर्य आदि प्रथक प्रथक कुलों के देवता 
थ । सब आर्यों के सब देवता नहीं थे। प्रतीत होता है कि याक्षिक 
समय में इनका एकीकरण किया गया था । यथा 'मातरिश्वा 
यह भृगु बशियों को कुल दबता थी। ऋ० १।६०। में हे--(भरद्‌ 
अगव सानतरिश्वा) सातरिश्वा, अग्नि दवका मित्र की तरह शुरु 
बंशियों में ले जायें । इस श्रुति स अग्नि देवता का प्रचार भ्रृगु 
बंशियों में करने की प्रेरणा हैँ । तथा जा भ्रुमु बंशियों का पृज्य 
देवता है। उससे इस कारयके लिए प्राथनाकी गईहें । ऋवेदर्क॑ टीका 
में पं० रामनरेश त्रिपाठी ने लिखा हैं. । कि वॉथलिंक ओर 
राथ के विश्व विख्यात काशमें मातरिश्वा का अथ श्वगु बंशियों 
का पूज्य देव किया हैं । तथा अग्नि, अंगरा, अन्रि आदि कई 
कुलों के देवता थ। ऋ० मं०५ के दूसर सूक्तमें कहा है कि-- 


अश्रेरव त॑ सुजन्तु निन्दितारों निन्धासो भवन्तु ॥६'। 


॥  अथांत अजत्र गात्रोत्पन्न ब्ृशका स्तोत्र अपनिका मुक्त करे । तथा 
॥ अप्नि की निन्‍दा करने बाले स्वयं निन्दित है। अभि का निन्‍्दक 
५ स्वयं इन्द्र देव थे । 


( एछर ) 
परस्पर विरोध 


आदित्यों की गणना 


ऋग्वेद मण्डल, २ सूल २७ में ६८ आदित्य माने गये हैं । 

मित्र. अयमा, भग. वरुण. दक्ष, अंश । मण्डल. € सू८ 
१९४ में ७ आदित्य कहे हैं | मरडल, १० सू० ७२ मे लिखा हे 
कि अदिति के ८ पुत्र थे जिनमें स मातरड का त्यागकर वाकीके 
७» को अदिति, देवों के पास ल गई तत्तरीय ब्राह्मण में इन आदि 
त्योका उल्लेख है । यथा 

धाता. अर्यमा. मित्र. वरुण, अश भग. इन्द्र ओर विवस्वास 
शतापथमें १० महीने १२ आदित्य माने गये हैं। 

महाभारत आदि पत्र अ० १०० में बारह आदित्यों के नाम 
निम्नलिखित हैं । 


थाता. अयमा. मित्र. वरुण. अ श, भग. इन्द्र. विवस्वान , 
पृष्रा च्ष्दा, सबिता, ओर विष्णु । 


३३ देव 


ये देवासो दिव्येकादशम्ध प्रथ्विव्यामपेकादशस्थ | 
अप्सु छितो महिन्कादशस्थ ते देवासा यज्ञपिमं जुप- 
घ्वम् ॥ ऋ० ? | १३६। ११ 


परन्तु अब ऋग्वेद में ही २७: देवता हैं । 
निरक्तमें यास्कन देवत काणडर्म १४२ देवता गिनाय हैं । 


( ८३ ) 


त्रीशिशता त्रीसहख्राण्यप्रि त्रिशचदेवानव चासपयेन || 
ऋ० ३ | & | ६ 


३३३6 देबोने अप्रिकी पजाकी है । 


क्षी० पं० भगवदत्त जी ने बंदिक बांगमय के इतिहास में. 
वेदभाष्यकार स्कन्द स्थार्मी का वॉक्य लिखा हे जा उन्होंने 
मीमांस का के सिद्धान्त के विषय में लिखा हे । यथा 


“ऊँश्ित्तु मीमासकेः वेदोपरमपुनिषद्‌ न बाग व्यवहारा- 
तीतम्‌ ब्रह्म इति शुन्यवाचों युक्रिरिति वददभिः अपहमितम्‌ 
प्रृ० २३० 

अथोत --कई मीर्मासक उपनिषदों का वेद का बंज़र भाग 
बताते हैं-उनका कहना हैं ( बाग व्यवहार से रहित युक्ति आदि 


से विरूद्ध वणनातीत ) शून्य जरझ् वद का विषय नहीं हैं. ।” इस 
प्रकार से य लोग इंश्वर बादियों का मजाक उड़ात हैं । 


सारांश यह है कि याज्षिक लोग वदों में इश्वर का जिकर 
नहीं मानते उनके मातानुसार वेदों में यज्ञा का ही वर्णन है । 
सृष्टि आदि की उत्पत्ति का कथन सब 'अथंचाद' मात्र 
अथान भक्तो की ( भक्ति के आवेश में ) कल्पना मात्र हे । इसका 
विशष कथन हम 'मीमांसा' प्रकरणमें करेंगे । 


प्रजापति यज्ञ 


शंतपथ जत्रा८ में लिखा है कि--- 


( ८४ ) 


“अषप्टोबसवः । एकादशरुद्रा द्वादशादित्याइमे एव 
द्यावाप्रथिवीत्रयस्तिंश्यों, त्रयस्त्रिशद्‌ वे देवा: प्रजापतिश्तु- 
स्त्रिशस्तदेनं प्रजापतिं करोति एतद्‌ वा'*'स एव प्रजापतिः 
सत्र वे प्रजापतिः तदेन॑ प्रजापति करोति। श०४।५।॥७।२॥ 


अथात--आ।ठ वसु. ग्यारह रूद्र. बारह आदित्य, दो ओर 
प्रथिवी, य ३३ ततीस दव है । प्रजापति चोतीसवां है सो इस 
यज़मान को प्रजापति का बनाता है | यही वह जा अमृत है और 
अमृत हे वही बह है । जा मरण धमा हैं बह भी प्रजापति है। 
सब कुछ प्रजापति है. अतः इस प्रजापति का करता है ।" 

यहां म्पष्ट रूप स यज्ञ का प्रजापति कहा है जा 
भाई प्रजापति का अथ इश्वर करत हैं उन्हें विचार करना चाहिय 
कि यहां भी स्पष्ट लिखा है प्रजा पति कराति' अधांत प्रजापति 
को करता हू । ता क्‍या यह परमश्वर का बनाता है। अतः सिद्ध 
हैँ कि ब्ाह्मण ग्रन्थों में भी इश्वर का जिकर नहीं है । 

श्रीमान पं८ नग्दव जी शास्त्री न अपने ऋग्वद | लॉचन के 
'याज्ञिक पक्त' में लिखा है कि याज्ञिक लॉग बदों का ऋषियां की 

अन्त; स्फृति से उत्पन्न हुआ ज्ञान मानते है । 

अग्नि, वायु. इन्द्र, वरुण आदि सभी देवताओं | का चतना 
विशिष्ट मानत है | उनका यह विश्वास हैं. कि संसार का प्रत्यक 
अचतन वम्तु का भी एक अभिमानी देवता अवश्य होता है. । 

इनमें भी दापक्ष हैं। एक पक्त देवताओं का आकार बाला 
मानत है। मीमांसाकार को यह मत सम्मत नहीं है । उन्होंने इसका 
ख्ण्डन किया है । दूसरा पक्त देवताओं का आकार नहीं मानता 
साकार मानने बाला पक्ष यह कहता है कि--- 


(६ ४) 
इन देबताओं की साकार चेतन पुरुषों की भांति स्तुति की 
गई है । साकार पुरुषों की भांति उनके नाम भी हैं । साकार 
पुरुषों के अगों के तुल्य इनके अ गोंकी भी स्तुतिकी गई है ।” 


यह बेदिक-धर्म कब का हे 
श्री ० पं+नरदेवजी शास्त्रीने ऋग्वेद | लोचनमें लिखा हे कि-- 


हमारा प्रवल अनुमान है कि वेदिक धम्म और यज्ञपद्धति 

हिम युग के पश्चात की है । इसके अ(दि मूल का पता लगाना 
कठिन है तो भी आदि आर्यो ने ध्रव विशिष्ट लक्षणों से वदिक 
देवताओं की निर्सग शक्ति का देवताओं की पदवी दी है, वह 
दर्शा पुराणों में वशुत मरू -स्थल अथवा उत्तरध्रव प्रदेशों में 
रहन के समय की थी. इसमें सन्देंद्र नहीं। हिमपात से इस 
स्थान का नाश हुआ फिर वचे हुय आय अपने साथ वर्चा हुई 
सभ्यता ओर धम्म का लकर वहां से चल पढ़े. आर उन्होंने धम्मं 
ओर सभ्यता के इन्हीं अवशेषों पर हिमात्तर कालीन धर्म की 
रचना की | 

तथ। श्रीमान पं« जगन्‍नाथप्रसाद, पचोली गांड. सागर 
(सी० पी०) न श्रपनी पुस्तक वेद ओर पुराण' में इसी विषय का 
अनेक प्रमाणों स सिद्ध किया है । 

तथ। श्री लोकमान्य वाल गंगाधर तिलक का भी यही मत 
था। इसी मत की पुष्टि, पं5 उमशचन्द्र विद्या रत्न, ने की हैं । 
सर्भी निष्पक्ष विद्वानों का प्रायः यही मत है । 


सारांश 


निमक्त कार ने तीन प्रकार के ही मन्त्र बताय हैं. (९) प्रत्यक्ष 


( ८६ ) 


कृत, (२) पराक्ष कृत (३) अध्यात्मिक । इनमें प्रस्यक्ष कुत मनन्‍्त्रों 
में तो सूर्य. अपरि आदि जड़ पदार्थों की स्तृति आदि है. । तथा 
पर।क्ष कृत, मन्त्रों में इन जड़ देवताओं का एक एक अधिष्ठाता 
देव मानकर इलकी स्तुति की गई हे । अध्यात्मिक मन्त्रों में आत्मा 
का तथा उसके शरीर आदि का कथन है | इन्हीं को आधिमतिक 

तथ। आधि हे बिक वाद ओर श्राध्यात्मिक वाद भी कहत 
हैं ( इनमें से अधिमोतिक, वाद ही प्राचीन है. तथा अधि देंविक 
( याज्षिक ) बाद उसके पश्चात्‌ का है ( आध्यात्मिक वाद नवीन 
तर है । बेदिक आधध्यात्म वाद में और वर्तमान अध्यात्म वाद में 
राव और दिन का अन्तर है. जिसका वर्णन हम आगे करेंगे 
यहां तो यही प्रकरण है कि--इन तीनों प्रकार के मन्त्रों में 
बतमान इश्वर का कहीं संकेत मात्र भी नहीं हैं । यह इश्बर 
कल्पना भक्तों की भक्ति का अविश मात्र है। न यह कल्धना 
बेदिक है. और न वेश्ञानिक | 


कर 
विशेष विचार 

बदिक देवताओं के सम्बन्ध में निम्न बातें भी विचारणीय है । 

(१) सम्पूर्र देवता उत्पन्न धर्म्मा हैं! 

(>) सब देवता विभक्त कर्मा हैं । अथ्थात्‌ प्रत्यक देबता के 
कार्य निश्चित है। तथा अप्रि का कार्य देवताओं का हबि पहुंचाना 
है | इन्द्रका कार्य अधुरों को नष्ट करना है | वरुणका कार्य शन्ति 
है | अश्वि देवों का कार्य देवों की चिकित्साकरना है आदि आदि। 


(३) सत् दें के शगर, हाथ, पर, मुच अदि हें। 
(४) सब देव बस्त्र. अभूपण, आदि पहनते है । 
(५) सब के शस्त्र आदि प्रथक प्रथक हैं । 


( ८७ ) 


(६) सबके शत्रु मित्र. कुठम्वीजन है । 

(७) कोई देवता सात्विक प्रकृति का है ता कोई राजसी का 
ता काई तामसी प्रकृति का है | जेसे इन्द्र मांस शराब आदि का 
सेवन करता है। इत्यादि-उपरोक्त बातों से भी स्पष्ट सिद्ध हे कि 
बढिक देवताओं में से काई. भी ईश्वर स्थानीय नहीं हो सकता । 


दिग्पाल 
चारदिशाओं के चार दिग्पाल हैं । 


अग्नि पूत्र का. यम. दक्षिण का. वरूण. पश्चिस का साम. 
उच्नर का । 


पं० प्राणनाथजी 
गुरूकुल कांगड़ी के सुप्रसिद्ध स्नातक, डा० ग्राणशनाथ जी 
बिद्यालंकर, डी: एस- सी० ( काशी ) ने नागर्री प्रचारिणी 
पत्रि का में एक लखमाला, 'जम्बूद्वीप का धम्म. इतिहास. तथा 
भूगाल के नाम से प्रकाशित करनी आरम्भ की थी। परन्तु शोक 
है| कि बह अग न चल सकी | 


यदि यह लग्बमाला पूरो प्रकाशित हा जात तो बंदिक विषय 
के अनेक रहस्य प्रकट हो जाते । आपने उसमें लिखा है कि-- 

“निरुक्त के लेखक यास्क' को यह पता ही न था कि बेद 
कहां से आये और किन लोगों के पुजारियों तथा पुरोहितों ने 
उन्हें बनाया | उनके इतिहास का भी उनको ज्ञानन था। यदि 
गम्भीर रूप स यास्क का पढ़ा जाय तो यह भी मालूम पड़ 
जायगा कि उसका बहुत से संस्कृत शब्दों का उद्धव तक न 
मालूम - था। जिस प्रकार इसाई तथा पोराणिक धर्म को दबाने के 


( ८८ ) 


लिये दयानन्द ने बदिकभाष्य किया है. उसी प्रकार कौत्स, 
चावाक. आदि बेद विरोधी पंथों के दवाने के लिये यास्क ने 
निरक्त रचा उसने आर्य भाषा के बहुतसे प्राचीन शब्दों की 
कपाल कल्पित अश्रमात्मक, असस्‍्तयय पूर्ण, व्यतपक्ति दी । उसको 
इतना तक ता मालूम न था कि एक पदाथ का सूचित करन वाले 
भिन्‍न भिन्‍न संस्कृत शब्दों में क्या भद है 

गो. ग्मा, क््मा, भू. भूमि. आदि शब्द सब उसके लिय 
पयौय-वाचक हैं| उन शब्दों में क्ष्या भद है इसका प्रकाशित 
करने में वह पूर्ण रूप से समर्थ न था । निरुक्त की पद्धति का 
यह परिणाम है कि दयानन्द पंथियों ने वेदों में बर्तमान युग के 
नवीन नवीन अ।विष्कारों को निकालने का वीड़ा उठा लिया हे । 
ऋग्वेद का ऐति हासिक पक्ष कितना महत्वपूर्ण हैं, इसका ज्ञान 
इसीस हो सकता है कि ऋग्वेद के बहुत से राजा सूसा. सुमरे 
अक्कद. हित्त. फोनीशिय।, मिस्र. आदि देशों के शासक थे | # 

तिथि. भूमि. लड़ाई वंश, आदि भी उनके ज्ञात हैं ।" आदि 
आपने अपन इस पक्ष का प्रबल प्रमाणों ओर युक्तियों से सिद्ध 
किया है। वेदिक शब्दोंका मिलान उन उन देशों की प्रचीन भाषा 
से किया हे उनमें अश्चर्य जनक साम्य है। आपने यह भी सिद्ध 
किया है कि इन्द्र आदि बंदिक देवता, मिस्र आदि देशों के राजा 
थ। तथा यह इन्द्र आदि उपाधिबाचक शब्द हैं। अर्थात ये शब्द 
राजाओं की उपाधि सूचक थे। इसी प्रकार वेंदिक रृष्टि के 
विषयों में भी अनक रहस्य प्रकट किय है। आपने वंबीलियन 
जाति में पुजन बाल प्राचीन दवतओं के चित्रों स वदिक मनत्रों 
के देवों का सुन्दर मिलान किया है। उन सबसे वंदिक देवताश्रों 

का रहस्य प्रकट हो जाता है । मा 

# नाट--पं ० सात बलेकर जी द्वारा लिखित महाभारत की समता 

लॉचना से भी उपरोक्तमत की पृष्टि हाती है | 





( टढ ) 
लोकमान्य तिलक 


श्री८ लॉकमान्य तिलक का कथन है कि “अथव् बेद के 
मन्त्र तन्‍्त्र तथा कलदी लोगों के ज्ञाद टोने बराबर हैं ।” 

कां० ५४ सू० १३ के सांप उतारनेक, अ।लिगीत! विलीगी. रू 
गला, तावुब, आदि शब्द कलदी जाति के ही शब्द हैं ।” 

अनेक किद्वानों का मत हे कि अथव वेद! का नामकरण- 
इरानी भाषा (अध्वन) शब्द के आधार पर रक्खा गया हैं । 
मन्त्र तन्‍्त्र भी वहीं के है । अध्रवन! का अर्थ पुजारी है । 


अभिप्राय यह है कि व्दों में आधुनिकईश्वर की मान्यता 
का अभाव है । जिस प्रकार वेदों में ईश्वर की मान्यता नहीं है 
उसी प्रकार बढ़ें। में स्ध्टि उत्पत्ति का भी कथन नहीं हे कथन 
की ता बात ही क्या हैं अपितु सृष्टि उत्पत्ति का बलपूर्बक विगोध 
किया गया है । 


श्री कोकिलेश्वर भद्राचार्य, ओर नेदिक देवता 


“आग्न्यादि देवताव्ग कोई जड़ पदार्थ नहीं हैं, अग्नि 
आदि देवता कारण सत्ता व्यतीत अन्य कोई क्स्तु नहीं है. यह 
सिद्धान्त सुहृद करने के लिये ऋग्वेद में एक ओर प्रणाली अब- 
लम्बित हुई है | हम पाठकगणों को वह प्रशाल्री भी दिखा देंगे। 
ऋग्वेद के अनेक मन्त्रों में ऐसा देखा जाता हे कि. जभी उन 
स्थलों पर किसी देवता का उल्लेख किया गया हे तभी एसी बात 
कही गई है कि. अ्रन्यान्प देवता उस देवता के ही धारणा करते 
हैं, उस देवता का ही व्रत धारण करते हैं. उस देवता की ही स्तुति 
करनते हैं | बेंदिक सहर्षियं के चित्त में यदि अप्नि आदि देवताओं 


( हैं: ) 


का कारण-प्त्ता या ब्रह्मस्वरूप' मानने का बांध न हाता. ता 
हम ऋग्वेद में ऐसी उक्तियां देखने को न पाते । यदि अ,ग्न काइ 
स्व॒तन्त्र जड़ पदार्थ ही है. तो फिर यह बताना पढ़ेगा कि अन्यान्य 
देवता किस प्रकार अपने में उस अन को धारण करते हैं, किस 
प्रकार देवता उस अग्नि का बत्रत व काय पालन करत ह. और 
क्यों उस जड़ अग्नि की स्तृति करते है ? इन प्रश्नों का समाधान 
नहीं मिल सकने स अनिवारय रूपेण यही मानना पड़ता हैँ कि 
अप्ने प्रश्चत देवताओं में जा कारण-सत्ता अनुप्रविष्ट हे वहां 
स्त॒ति पात्र हे, क्‍योंकि वही ब्रह्म सत्ता है । आग हम कुछ मन 
लिखकर बतान हे | 
पु! त्प ४ 9) 
देवा अग्निं धारयन द्रविणेदाम 
अग्नि देवासी अग्नियमिन्धते | ६ ६६ | ४८ | 
तवां विश्वे अमृत जायमान शिशु न देवा अभिसंनवन्ते 
(६।७१४) 
स्वयाह अग्न वरुणा ध्तवता पत्र; शाशद्र अयप्रा 
सुदानवः । यत्सी मनुक्रतुना विश्वथा विश्वुः अरान्न नमः 
ग्मिर जायथा: ॥ £ | १४६ | € || 
नवे अग्ने विश्वे अहतासों अद्गुह; २। १। १४ । 
तव भ्रिया छुदशो देव देवा? | ५ । ३ | ४ । 
अगन नेपिराँ इब देवस्स्वं प्रिभूरसि | ४१३॥६। 
ध्रुव ज्यों तिनिहित॑ दशयेक मनो जविष्टं पतय्सु श्रन्तः । 
विश्वे दवा! समनसः सकेता5एकं क्रतुपभिवियन्तिसाधु ॥ 
४ ध्र री ) 
श्‌ | 6 | ४५ 


है. ही 


अपग्नि--सबिता, मित्र. वरुण प्रभ्नति देवता घन प्रदाता अग्नि 
को धारण कर रह हैं। रथ चक्र को अरियों का जैसे नेमि व्याप्त 
किय हैं। है अमन ? तुम भी बसे सब को सर्व ता भाव से व्याप्त 
कर रहे है | तुम्हार साहायय से वरुण स्वीय प्ननत धारण करत 

मित्र अन्धकार नाश करते है, एवं अय्म। मनुप्य की कामना- 
औ की सामग्री प्रदान करत है.ै। सब देवता अम्र का ही यांग 
करते हैं. अप्मि में ही होम करते हैं । 

प्रथमामिव्यक्त अप्रि का सब देवता नमस्कार करते है | है 
अग्नि ? अन्य सब अमर देव वर्ग तुम में ही अवस्थित हं। रह हैं 
सभा देवता तुम्हार अश्रितह | ह अभे ? तुम्हारा ही ऐश्रय 
देवताओंका एश्वय है। दंबता अप्निमें प्रविष्ट हाकर निवास करते 
है । प्राणियोंक हृदयमें अप्ि अचल प्रव ज्याति रूपसे प्रविष्ट हे । 
सब इन्द्रियों इस नित्य अप्रि के समीप ही विविध विज्ञान रूप 
उपहार प्रदान करती है । सभी इन्द्रियां इस अप की क्रिया का 
अनुवतन करती ६%। पाठक गणु विवेचन! कर दस, इन स्थलों 
में अग्नि. शब्द द्वारा सब दवताओं में अनुस्यूत 'कारण सत्ता 
ही जान पडता है । कारण सत्ता माने बिना. देवता अग्नि का 
वाग्ण किय है, इस वक्ति का काई अथ नहीं बनता भ्रत्र ज्याति 
मन्त्र में अ्रप्नि स्पष्ट ब्रह्म सत्ता रूप से वशत है ॥ 


कटोप निपद्‌ में आत्मा के सम्बन्ध में अविकल ऐसी ही बात देलिये 
“उच्च प्राण मुन्ननति अपान॑ प्रत्प सस्यति । मध्ये वामन मासीन॑ विश्वे 
देवा उपासते, २४४३ हृदय पुण्डरीका काशे आआासी ने बुद्धाव मिव्यक्त ''' 
सर्वे देवा श्चक्लु रादयाः रूपादि विज्ञान बलि मुपराहरम्तो विशाहव राजाने ''' 
तादर्थ्येन अनुपस्त-व्यापारा भवन्तीत्यर्थ: ( शंकर भाष्य ) पाठक पद ल, 
ऋवेद में शग्मि का वर्णन भी ऐसा दी है। अन्य स्थान में भी ऐसी बात 
है क्रत ह्म्य वस बोजुबत ६।१।४ ( कतुजञान एवं शक्ति ) 


( २ ) 
#मरून नामक देवता के विषय में सुनिय-- 


यस्या देवा उपस्थे ब्रता विश्वे धारयन्ते |:।६४।२| 
छ 
आत्मा दवानां वरुणस्य गर्भ: ।(१०।१६८॥४। 


मरूत्‌ की गोंद में आश्रित रह कर. देवता वग निज निज्ञ ब्रत 
वा क्रिया निर्वाह करते हैं । पाठक सोच लें, मरूत्‌ का अनुभव 
कारण-सक्चा रूप स यहा! हा रहा है । इसलिये इन्द्र 
मरून वान' रंद्र को 'सरन वान' कहा राया है । आर इसी उद्देश्य 
से वायु को दूसरे मन्त्र में देवताओं का आत्मा माना है । वरुण 
के लिये लिखा हे-- 


वरुणस्य पुरः''विश्वे दवा अनुब्रतम्‌ ।८।४ १।७॥ 

न वां दवा अमृत आपिनन्ति ब्रतानि पित्रा वरुणा 
भ वानि ।५६६।४। 

यस्मिन _विश्वानि काव्या चक्र नाभिरित्श्निता 
।८।४ १६) 

वरुण के ही सन्मुख सब देवता निज २ क्रिया सम्पादन 
करने है। हे मित्र बरुण्य ? काई भी देवता तुम्हारे कर्म का परि- 


माण नहीं कर सकता । रथचक्र की नाभि में जेसे अरियां प्रथित 
रहती है. बेसे ही वरुण में त्रिमुवन ग्रथित हैं । इन स्थानों में बरूण 


#& आर यह भी है-- तब शभ्रिय मरतो मजयन्तः | ४। ३। २। 
आमक ही आश्रवाथ मण्द्गण अन्तरिक्ष का माजन करते हैं यह भी 
देखते हैँ कि--अग्नि ही देवताओ्ओोका जन्म जानता है । ८ै। ३६ | ६। 
सबंत्र ही अग्नि शब्द द्वार कारण सत्ता निर्देशित हुई है |” 


( 6३ ) 


शब्द कारण सत्ता को ही लक्ष्य करता हे। सविता पर भी एसी 
ही उक्तियाँ मिलती हैं । 


न यस्येन्द्रो वरुणों न मित्रो श्रत मयेमा न भिनन्ति रुद्रः 


( २| ३८ । ६ ) 
यस्य प्रयाण मन्वन्यड्इ्ययुदवाः | ५। ८१ ३ | 
अभि य॑ दवी अदितिगू णाति सव॑ दवस्य सवितुजपाणा। 
अभि सम्रा जो वरुणो गशन्ति अभिपित्रासो अयपासजो पा: 
(७ | ३८। ४) 
तदक देवानों श्रेष्ठ वपुपामपश्यम्‌ | ५। ६२ । १ 
चल्तुमित्रस्थ वरुशस्या प्निः 
देवानामजनिष्ट चन्नु!ः | ७ | ७६ १ | 
इन्द्र, वरुण, मित्र अयमा और रूद्र कोइ भी सविता के 
ब्रत वा कम का परिणाम नहीं कर सकता । सूथ की गति के ही 
अनुगत होकर अन्यान्य देवता गसन करते रहते हैं। सूर्य की 
सति से प्रथक स्व॒तन्त्र रूप से किसी भी देवता का गसन सिद्ध 
नहीं हंता । सविता द्वारा प्रेरित हं।कर ही ,अदिति. बरुण, मित्र. 
अर्यमा प्रश्नति देवता वर्ग सविता की स्तुति किया करते हैं | वह्‌ 
एक सूर्य सब देवताओं में श्रेष्ट हे. सविता मित्रादि देबोंका चक्तु है 
इत्यादि सब स्थानों में सविता शब्द कारणु-सत्ता का ही बाधक 


है »। सास शब्द भी कारण सत्ता का निर्देश करता हे । पाठक 
दा चार मन्त्र देख लें । 


& ओर लिखा है कि, सविता ही देवताओंके जन्मका तत्व जानते 
हूँ 'बेंद यः देवानां जन्म | ६।४१॥२ । “प्राणवीत्‌ देवा; सविता जगत्‌” 
१ | १४५७ | ११ | 


( €४ ) 


सोम--अस्य वते सजोपसो विश्वे दवासो अबू हे 
|& | १०२। ५। 
विश्वस्यः उत ल्षितयों हस्ते अस्य | ६। ८६ । ६ । 
विश्वा संपश्यन श्रुवनानि विवक्षसे | १० | २५। ६ 
तुभ्पेपा सुवना के महिम्ने सोम तस्थिरे। ६ । £२ ।२७। 
जनिता दिवो जनिता प्रथिव्या: अनिता अग्नेः | 
जनिता स्रस्ये जनिता इन्द्रस्य जनिता विष्णीः ॥ 
8 ।६६ | ४। 
पिता दवानाम्‌ | ६ । १९०९६ |४७, ६ | :७। २; 
सोम के ही ब्रत वा कर्म में अन्य देव अवस्थित है । विश्व 
के सभी प्राणी साम के हाथ में है. सांम ही बत्रिभुबन का चहन 
करता है यह विश्व, सोम को ही महिमा में स्थित हे। सोम सब 
देवताओं का जनक हे; इन सभी स्थलों में सोम-कारण सत्ता है | 
विश्वेदवासस्त्रय एकादशास) | ६ | ६२ | ४॥ 
देवों दवानां गुल्यानिनाम आविष्कृशोति | ६ ।६५। २ 


है साम ? तेंतीस संख्यक देवतावर्ग सभी तुम में ही तुम्हारे ही 
भीतर अवस्थित है। सोम ही समस्त देवताओं का जो गूढ नाम 
हे उसे प्रकाशित करता है इन्द्र को लच्य करके जो कुछ कहा 
गया है. सो भी यहां तत्व है । 

इन्द्र | विश्वेत इन्द्र बीय देवा अनुक्रतु' ददुः। 
८5|६ २॥७ 

न॑ यस्य देवा देवता न पर्त्यों आपरचन शवसों अन्त 


परापु; |१।१००।१५ 


( €५ ) 


यस्य व्रतेवरुणों यस्य सये ।१।१० १३ 

स्वां विष्णु व हनच्तयो पित्रो गशति वरुणः | 

सा शर्धों मदस्यनु मारूतम्‌ ।८।१४।६ 

समिन्द्री अपचुत संक्षोणी सप्ठ सर्यम ।7।१२॥।१ ० 

ह इन्द्र ? तुम्दारी ही प्रज्ञा एवं बलका अनुसरण कर अन्य 
समस्त देवता प्रशावान एवं बलवान हैं। देवताओं में कोई भी 
इन्द्र के बल का अन्त नहीं पाता | वरुण और सूय प्रश्धति देवता 
बर्ग इन्द्र के हैं त्रत व कर्म में अब स्थित हैं । अथान इन्द्र के ही 
कर्म का अनुसरण कर. सूर्य बरुणादे देवगण निज निज क्रिया 
करते रहत है #% विष्णु, मित्र. वरुण ओर मरुत्‌ प्रश्नति देकता 
वर्ग, हे इन्द्र ? तुम्हार। स्तुति किया करते हैं । इन्द्र ही द्रावा-- 
प्रथ्वी को अबने कार्य में प्रेरण करते है एवं इन्द्र ही सूर्य को 
प्रेरणा करने हैं ।। इन्द्र मे विश्वग्रथित हैं. 


“अरान्न नमिः परित्ता बभूव! ।१३२१४। 

विध्णु के विषय में लिखा है । 

४ ( ८ 

विष्णु ) जनयन्ता स्वथ म्पा समग्निम |७६६४ 

न ते विष्णों जायमानों न जातो 

देव महिम्नः परमन्‍्त माप ।॥६६॥२ 

विध्णु ने ही सूर्य, ऊपा एवं अग्न को उत्पन्न किया हे हे 
विष्णे ! कोई मनुष्य हो वा देवता हो--तुम्हारी महिमाका अन्त 
पाता नहीं | अश्विनों कुमारोंकं लक्ष्य कर कह। गया है कि-- 


& देबताओंम जो सामध्य हैं, उसे इद्रने ही देवताओंम रक्‍्खा है । 
वहूँ बपु घारयथा असू्यम ( अलम )- 6 । ई६ | १ 


अश्वि--दरय । युवमग्निज्य वृषणावपश्च वनस्पतीं 
रम्विनावरयेथाम्‌ ।१।१५७।४। 
युवंह गर्भ जगत्तीषु धस्थों युवं विश्वेषु धुवनेष्वन्तः ॥। 


आऋरिवनी कुमार ही अग्नि को उसके काम में लगाते है || 
अश्विनी कुमार ही इस जगन्‌ के गर्भ ब्वरूप (कारण-बीज) 
है. एवं बिश्व भर में टिके हुए 


# पाठक । अग्नि. सोम इन्द्र. विष्णु, सविता, अश्विनिद्य 
के सम्बन्ध में ऊपर जो उक्तियाँ उद्धृत की गई, वे निश्चय ही 
देवताओं में अनुस्पूत बरहम सत्ता को लक्ष्य करती हैं.। अन्यथा 
सारी उक्तियाँ निरथंक ही पड़ेगी । फिर हम नाना स्थानोंमें ऐसी 
ही यक्तियां पात हैं कि---अग्नि सब देवताओं का समष्ठि-स्वरूप 
हैं, सूय भी सब देवों का समष्टि स्वरूप है. ऊषा भी आदित्यगण 
का समष्ट स्वरूप हे एवं देवताओं की माता है | 


£# त्रितन्सु उत्सो की और उपस्थित होता है? (१।३०।६ )। 
यह बात कही गई है। जत्ितन्तु उत्त सतक्व रज तमोगुणात्मक कारण 
स्ता व्यतीत अन्य कुछ नहीं। सुतरां जलके मध्यमं कारण सत्ता का दी 
निर्देश क्रिया गया है। जिस समय भारत बष में घर २ में नित्य ही वेद- 
ग्रन्थ पढ़े जाते थे उस समय सभी लोग जानते थे कि ऋग्वेदमं ब्यवहत 
अग्नि ग्रादि देवताओं का अथ क्‍या है तत्र किंसीकों भी श्रम नहीं होता 
था । इस समय वेदोंकी आलोचना नहीं इससे किस अथम वरुण अप्रि 
आई शब्द प्रयुक्त हुए हैं सो बात लोग भूल गये ह इसीलिये संध्या 
अन्दनादिके समय जलके प्रति प्राथना देग्बकर अनेक व्यक्तियोंकों भासित 
होने लगता है कि मानों जड़की उपासना है | 


( # ) 


स्वमदिते सदंताता (१।९४।१ ४), सनो यक्षत' . . 
देवताता, यजीयान्‌ (१०|८३।१), स्तोमेन हि 
देवासो अग्निमजी जनत्‌ शक्कि ज्रिः (१०८८।१०) 


: इन स्थलों में श्रग्नि देवताओं का. समष्टि स्वरूप कथित 
हुआ है सूंय भी देवताओं का समष्टि रूप है, सो,भी देखिये, 


इंदसुत्यन्महिपहा मनीकम्‌ (४५६), ' 
सूर्य--मण्डल ही सकल महान देवताओं का समूह-स्वरूप 
है । ऊष। को भो देवताओं का समूह-स्वरूप कहा-गया है । 


पाता देवानाप दितेरनीकम्‌ (१।११३॥१६)। 
उसी प्रकार--इन्द्र के वक्ष को मरुद गणों का समष्टि-स्वरूप 
मिन्र का गर्भ-स्वरूप एवं वरुण का नामि-स्वरूप माना है । 
जल--इस उपलक्ष में हम पाठकों से आर एक बात कहेंगे। 
अद्यापि देनन्दिन उपासना और संध्यावन्दन के समय हिन्दू- 
गण 'जल की प्रार्थना किया करते हैं। ओर समुद्र, नदी भांगी 
रथी गंगा, यमुम्ता आदिरी पूजा किया करते हैं। यह जल, जड़ 
नहीं, ऋग्वेद ने सो बात स्पष्ट कर दी हे। जल के निकंट जब 
प्राथना की जाती है, तब उस प्राथना का लेच्च्यं जड़ जल नहीं हो 
सकता। जल में अनुस्यृत कारण सत्ता वां ब्रह्म ही उसका लक्ष्य 
है जल के प्रति जो हमारी पूजा-श्रार्थना है. वह जड़ोफ्ासत्म 
नहीं थे तन्‍य घंन परमात्मा की ही उपासना हे ऋग्वेद ने हमें 
जताया है कि--बरुण देव मनुष्यों के पस--पुण्यों को देखते 
हुए जल में सब्न्वरण करते हैं।” ओर ऋग्वेद से यह भी उपदेश 
पाते हैं कि अग्नि ही जल का गर्मस्वरूप है जल के भीतर अग्नि 
'ही निरम्तर स्थित रहता है । यथा-- -. -- 


( €८ ) 


राजा वरणों याति मध्ये सरयाजते अवपश्यन जना|भास | 
(७(४६।३) 

'बद्दीनां गर्भा अपसासुप स्थावब” (१६४४) 

' शुह्म॑ सुह़मप्स| (३।३६।६) “वेश्वानरों यासु अग्निः 

अविष्ट/ (9४६।४) ३।१।३ एवं “सोम ''*' झार्पा 

यद्‌ गर्भोड्वणीत देवनाम” (६६७४ १) 


साम जल का गभ स्वरूप है । 

किन्तु हम ऊपर आलोचना कर चुक हैं कि ऋग्वेद में 
'अग्नि! वरुख' प्रभति शब्दों द्वारा, काये बर्ग में अमुग्रविष्ट 
कारण-सत्ता वा ओेतन्य सत्ता द्वी निर्देशित हुई है । सुतरां पाठक 
वर्ग सहज ही में समझ लेंगे कि ऋग्वेद जब भी जल के निकट 
कोई स्तुति प्रार्थना करता है, तभी उसका लक्ष्य भौतिक जड़ जल 
नहीं किन्तु जल में ओत प्रोत 'कारण-सत्ता' ही है । करण या 
ब्रह्म सत्त। के लिये ही प्रार्थना एवं उपासना की जाती है । 


इस भांति भी आप समझ सकते है. कि ऋग्वेद में जे देबया 
कहे गये हैं वे जड़ पदार्थ नहीं। ऋग्वेद की उपास्य वस्तु देवताश्षों 
में अनुस्युत कारण-सत्ता अथवा ज्ह्म-सत्ता ही हे । 

एक ही मूलशक्ति भिज्न २ देषठाकारले प्रकट हुई हे इस बात 
का स्पष्ट निर्देश--- 

हमने इतनी दूर तक. किस २ श्रणाली से ऋग्वेद में कारश- 
सत्ता निर्देशित हुई हे इस घिषय की आलोवना कर दी है, अच 
यह भी जान लेना चाहिये कि ऋग्वेद ने स्पष्ट स्वरसे भी कारश- 
सत्ता हमें बता दी है। एक ही कारण-सत्ता अश्नि वरुणादि 
भिन्न २ देवताओं के नाम से आहल हुई हैं इस जात का ऋग्वेद 


( ६६ ) 


के नासा स्थार्ती में स्पच्ट उल्लेग्य हे । को चार स्थल उद्धृत किये 
जाते हैं । । 
इन्द्र मित्र वरुण मम्नि माहुरशी दिव्यः से सुपशों- 
गरु्सन्‌ 
सद' विप्रा बहुधा वदन्ति अग्नि यम॑ भातरिर- 
वानपाहूँ: ॥ (१।१६४।४ ६) 
सुपर” विप्रा कवयो वर्चोभिरेक 'सस्‍्ये! वहुधा कल्प- 
यन्ति | (१०।११४।५) 
यमृत्विजों बहुंधा कल्पंयस्त सचेतैपों येत्रेमिंम बेहम्ति | 
(८ | ४८। १) 
एक एंवाप्निबेहुधा समिद्धः एकः स्रयों विश्वमनु प्रेभृतः। 
एके बोषासवमिंद विभाति एक वा इंदे विवेभूृंवे सबेम्‌॥ 
(८ | ४८ । ३ ) 
अथान--त्तत्वदर्शी जन एक ही 'सन्ता' का विविध नामों स 
निर्देश करेने हैं। एक ही सदब्रस्तु-इन्द्रनाम से, वरुण नाम से, 
अग्नि नाम से परिचित हैं। शीभन पक्त-विशिष्ट गरुत्वमान, नाम 
से भीकः पंडिसगणश उसे बुलाते हैं। वही सद्वस्तु अग्नि. थम 
ओर मातारिश्या कंही जाती है । सुपेण वा परमात्मा एक ही सत्ता 
मात्र हैं इस एक ही सत्ता का तत्व ज्ञानी गण विविध नामों से 


>> आर भीम हर कम तर कम काम जमकर की 


सोमक सुपण कहा जाता है। डिव्य: सुपर्णा अवज्षुत दंमां 
(९ ६। 5११६ ) प्राण शक्तिको भी सुप्रणं कहने हैं। ( अथववेद 
द्रशब्य है ) विधुकी भी 'सुपण कहां जा सकता है । सूयकों भी सुपण, 
कह है। “सुवर्णो अंग सबितु गरुत्मान परवोज्ञातः” (१० | १५४० | ई) 





४] ८००] 


कल्पना करते हैं। बुद्धिमान ऋत्विक्‌ गण एक है सद्वस्तु की 
बहु प्रकार से, बहुत नामों से, कल्पना करके यज्ञ सम्पादन किया 
करते हैं । एक ही अग्नि बहु प्रकार से बहुत स्थानों में भ्रज्वलित 
हुआ करता है | एक ही सूर्य समग्र विश्व में अनुगत-अनुस्यृत 
हो रहा है| एक ही ऊषा सब बस्तुओं को विविध रूपों से प्रका- 
शित करती है । एक ही वस्तु विश्वमें विविध वस्तुओं का आकार 
धारण कर रही है । इन मंत्रों में पाठक देखें, अग्नि, यम, मित्र. 
बरुस्मादि एक ही सद्वस्तु के नामान्तर और एक ही वस्तु के विविध 
आकार है । क्‍ 


: देबता एक ही देवता के अंग प्रत्यंग स्वरूप हैं । 


अग्नि, सूर्य, वरुणादि देवता एक ही सत्ता के. एक ही वस्तु 
के भिन्‍न २ रूप और भिन्न २ नाम मात्र हैं. यह तत्त्व ऋग्वेद में 
उत्तम रीति से मिलता है । इसः तत्त्व को हम ऋग्वेद में एक अन्य 
प्रकार से भी देखते हैं। अप की स्तुति करते हुए' ऋषि अनुभव 
करते हैं कि इन्द्र चन्द्र वरुणादि सब देवता अभे के मध्य में 
अन्तंभुक्त हैं-- ये सब अ्रप्नि के ही शाखा स्वरूप है. । विष्णु की 
स्तुति के समय भी कह। गया कि--अन्यान्य देवता विष्णु के ही 
शाखा स्वरूप हैं* । बढ़े प्रकांड वृत्षकी शाखा प्रशाखाएं जसे बृक्षक 
ही अंग-प्रत्यंग स्वरूप हैं. ब॒क्ञ की सत्ता में ही जैसे शाखा प्रशा- 
खाश्ों की सत्ता है बेंसे ही सभी देबता एक ही परम देवता के 





& “वबिया” ( शास्त्रा) इदन्याभूतानि अस्य” ( रशश।८ )। अस्य 
देवस्थ'  'वया विष्णों:” ( 3४०५ ) त्वे बिश्वे सहसःपृत्र देवाः” 
एकस्य श्रात्मनः अन्ये देवाः प्रत्यंगानि भवन्ति कम जन्मानः आत्मजन्मानः 
इत्यादि (नियक्त ।७)४) | ऋग्वेद के पुरुष यूक्र में भी सूर्य, अ्रप्मि प्रभति 
देवतावर्ग की पुरुषके अंग प्रत्टंग रूप से वर्णना की गई है । 


( १०१ ) 


अंग-प्रस्यंग स्वरूप हैं । उस परम देवता की सत्त। में हीं इनकी 
सत्ता है, उस महं| सत्ता के श्रतिरिक्त देवताओं की 'रंवतन्त्र! 
सत्ता नहीं “यो देवानामधि देव एकः (१-।१५८।७)”। इसीलिये 
निरुक्तका र यारक भे--देवताओं क। एक ही परमात्मा- के अंग- 
प्रत्यंग रूप से स्पष्ट निर्देश किया है। श्रंथवंवेद ने स्पष्ट कहा है 
कि एक ही वस्तु अवस्था-मेद से भिन्न २ नाम प्रहण करती 
रहती है । | ं 

. से वरुश सायमप्रिभवति स मित्रो भवति प्रात रुघन | 
से सविता' भूत्ता अ्न्तरित्तेण याति स... (इन्द्रों' भ्रृत्वा 
तपति मध्यत्तो दिवम-॥१३॥३॥१३। 


श्री० पाण्डेय रामावतार शर्मा, के विचार 


देवता प्रकरण 

“अग्नि मील” युग में उपसक अपने स्तुत्य देवता से स्वर्ग 
था मोक्ष की मांग करते नहीं मिलते, उनका जीवन ही उनके लिये 
अमृतत्व था, अतः वे जीवन को ही सुखी व चिरायु बनाना 
चाहते थे । कोई भी ऋचा वेद की ऐसी नहीं जिससे इस सम्बन्ध 
की आधुनिक दृष्टि का समर्थन किया जा सके | उनके तत्कालीन 
उत्साह पूर्ण आनन्दमय जीवन की तीन लालसाएं थीं जिनका 
संकेत॑ अप्ति की स्तुतियों में किया गया हे वे ही लालसाएँ अन्य 
देवत्षओं की स्तुतियों में भी प्रधानता रखती है.। उनके अनुकूल 
अ्रप्नि के विशेषणु तीन अ्रेणियोंमें .रक्खे जा सकते हैं. 

: >जली श्रेणी में--पुरेहितं 
:४--री श्रेणी में--यश्ञस्य देव ऋत्विज हालार 
३--ही श्रेणी में--रत्नघानमं 


( श्णश/ ) 


पहला श्र॒णं। के बिशपणु 'पुरोहितम' में दिते.पता का भाव 
है ओर अप्रि को 'पुरोहितम! कह कर कल्याससकारी कामों में 
अग्रसर रहने की जो कल्पना की गई हे उसकी बविद्यमानता सभी 
स्तुतियों में मिलती है। अप्रि-बरुण-इन्द्र विध्णु-रुद्र आदि की 
स्तुति इसी कारण की जाती थी कि उससे उनके उपासंक कल्याण 
होने की हद आशा श्खते थे। इसके उदाहरण स्तुति प्रधान 
ऋचबेद में संप्रहित ऋचाञओों में भर पड़े हैं। ऐसे ही विश्वास में 
अप्रि को ग्रहपति व विश्रपति नाम दिये गये ओर पुरेद्चित उपाधि 
देने का कारण भी स्पन्च किया गया-- त्वमग्ने ग्रहपतिस्त्व॑ होता 
नो अध्वरे | स्व पोता बिश्ववार प्रचेता यत्ति वेषि च बाय ।" इन्द्र 
की कृपा भी इसी विश्वास में चाही गई--- एव न इम्द्र बारयध्य 
पृथिप्रते महीं समरति बेविदाम ।' जिस प्रकार निभेयता स अग्नि 
कहा गया-- यरर्ने मर्त्य॑स्त्वं स्था महँ मित्रमहों अमत्वे 
स्‍्तोता मत्तीवा न दु हतः स्थादग्ने न पापया' उसी प्रकार इन्द्र पर 
भी प्रकट किया गया यदिंद्राहं यथा त्वमीशीय वस्ब एक हते। 
स्तोता में गाषखा स्थान ।" अभिप्राय कि दोनों से कल्याण की 
कामता की जाती हैँ । ओर बिश्वेंदेवा की स्तुतियों में 3 वें मण्डल 
के सूक्त ३५ में इस भाव की विशद व्याख्या मिलती है । वहां 
इन्द्र-वरुण-साम-भग-अपभि याबा प्रुथित्र आदित्य-रुद्र-बात आदि 
से स्वास्ति: कामना के भ्रन्त मे कथित है-- 

ये देवानां यज्ञियानां मनोयेजत्रा अमृता ऋत ज्ाः | 
ते नो राम॑तामुरुगाय मद्र य्य पात स्वस्ति भिः सदा ने || 

दूसरी श्रेणी के विशेषण “यज्ञस्त्र देव॑ ऋत्विज होतारम" स्तुति 
के व्यावहारिक अंग के द्योतक हैं । जिस प्रकार वैज्ञानिक किसी 


सिद्ध न्त की सिद्धि में अनुसंधान रत हो व्यावहारिक उपचारों 
द्वारा सिद्धान्तों का पॉपण करते हैं उसी प्रकारं बंदिक ऋषि 


( १५३ ) 
अपनी स्त॒तियों का स्थिर कर लन पर उनकी सत्यता का याक्षिक 
कुश्मों की कसोंटी पर कसने में तत्पर हुए ओर अप्ि साले ९ का 
क्रम समाप्त होने पर उनमें यह्लों के अनुष्ान की ओर विशेष 
ध्यान दिया। सामजेद ओर यजुर्वेद में इसी प्रमति का प्राघान्य 
है' और ऋ चाएँ भी बसे ही यज्ञों से सम्बन्ध रखती हैं जिन यहां 
के बल पश अभि को देवताओं के पास आने की प्रार्थना में कह! 
गया है--- अपन यं यज्ञ मध्बरं विश्वतः परिभूरसि ।” पर इन यश्ञों 
का विशेष स्थान पुरोहितम के स्तुति-प्रधान मंत्र-युग के कद हे 
ओर इसी से उनका प्राबल्य भी धार + संहिता-काल- की समाप्ति 
पर ज्ाह्मण अन्धथ कालीन युग में हुआ | 


तीसरी श्रेणी का पद है 'रत्नधातमम' जो स्तुति व यज्ञ द्वारा 
इच्ट लद्य का परिचायक कहा जा सकता हैं। श्रप्न की स्तुति की 
गई वह हितेषी माना गया और यक्षों के ऋत्बिज-होता की 
डपाधियों से सम्मानित किया गया पर किस विशेषताके कारण ? 
स्पष्ट है कि वह रत्न को देने में समर्थ था और उसी रत्न के 
लाभाथ सारा अयोजन उपासक को करना पड़ा । कह रत्न प्रथ्वी 
के भीतर का केवल बहुमूल्य लाल-हीरा-जवाहरात हो नहीं थे पर 
अन्य मूल्यवान पदाथ भी उनमें सम्मिलित थे आर उन सबकी 
प्राप्ति के लिये शपासक की €पासना थी । उसकी व्याख्या भी एक 
स्तुति में बशिप्ष द्वारा कर दी नई हे-- 


गोमायुरदाद जपायुरदान्पृश्निरदा्ट्वरिचों नो वस्चनि | 
गयवां मंडूका ददतः शतानि सहस्त्रसावे प्र तिरन्‍्त आयुः ॥ 


तवशुकूल धन. विभूतियों क्षम्धी भागु ओर वीरपुत् वे मूल्य 
बान रत्त थे जिनका देने वाला जान कर अप्िको स्तुति की गई 
ओर अप्रिके अलाक भी जिन देवसाओंकी स्तुतियाँ उस काल के 


( ४१८५४ ) 


ध्यायों ने की उनसे भी-इन्हीं की इच्छा की गई-। इनकी प्राप्ति के 
मार्गके जितने बिन्न थे उनझे नाशके लिये सुशिप्र-हरिताश्व इन्द्रकी 
अनेकानेक स्तुतियाँ वेदोंमें की गईं और यथेच्छ सोम पान करा- 
कर इन्द्र को शत्रुओं के नाश के लिये सबंदा सम्पन्न रक्खा गया । 
इन्द्रने अपने उपासकोंके हिताथे. अहि-बृख-शुध्णु-शंवर-नमुचि 
पिश्रु प्रश्मति आय्यंशब्रुझों का संहार भी किया, जिस बीरता 
की स्मृति में इन्द्र वृत्रहनोपाधि से विभूषित किये गंये सुरेश्वर 
पद उन्हें बराबर के लिए प्रदान किया गया और उनकी श्लाघा 
में कहा गया--“एको देवत्रा दयसे हि मत्तोन स्मिओ्छूर सबने 
मादयास्व | ” ऐसी वीरता में इन्द्र को विष्णु ने बराबर साहाय्य 
दिया ओर त्वष्ठु ने वज् प्रदान किया। जिसके कारण इन्द्र के 
बाद विष्णु को भी सम्मान दिया गया ओर समय पाकर अपने 
अ्रन्य सदगुणों के कारण विष्णु उपासना में स्थान प्रा सके। 
इन्द्र यद्यपि इन्द्रासन के अधिपति बने रहे उनका मान उपासक 
मण्डली में धीरे २ घटने लगा । जैसे २ बिज्नों का भय जाता रहा 
ओर केवल धन व विभूतियों के संचय का यत्न किया जाने लगा. 
तब विष्णु के प्रतिउपासकों की धारणा हुई कि बिष्णु के दी 
परमोश्चपद्‌- में अम्रतत्व-मधु-का मंजुल स्त्रोत है--उछू कऋ्रमस्य स 
हि वंघुरित्त्या विष्णों: पदे परमे मध्वउत्स: ।” अब उपासक स्तोता 
विष्णु सुकूते सुकृत्तर' कहते “विष्यु के सुन्दर सुखद कृत्यों से धीरे ५ 
परिचित होने लगे । उनने विष्यु को व्यापक देवता पाया, विष्णु 
का नाम उरुक्रम देकर लोकत्रय में उनकी व्याप्ति की कल्पना की 
गई । विष्णु के त्रिपदों के भीतर चराचर का निवास माना गया 
ओर घरम प्रद॑ देशवाओं का श्रमोद्स्थल कटद्ा गया आचार के 
देवता वरुण को विष्णु का सम्बन्ध आचार से भी स्थिर किया 
गया। यजुर्वेद में विष्णु की ख्याति के जो मंत्र मिलते हैं उनमें 
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विष्णुके त्रिपद, त्रि अग्निरूप यक्ष-रक्षक, विध्णु-विष्णु के यज्ञरूप 
व विष्णु के 'सोमशरीर रूप के वर्णन मिलत हैं। अथवंबेद में 
भी विष्णु को संसार रक्षक व यज्ञरक्षक कह कर उनकी स्तुतियाँ 
की गई. ओर उनमें स्थापित मुखों के कारण उन्हें कुचर. गिरिध्र, 
त्रिविक्रम, गापा, गोपत, शिपिविष्ट आदि उपाधियों से भी 
वर्शित्तकिया गया ओर इन उपाधियों के महत्व पूर्ण अर्थों के 
अमुकूल विष्णु का मान उत्तरोत्तर बढ़ता ही गय्रा | परम पूज्य 
अग्नि के सम्बन्ध में उनके द्वारा बनों के भस्म हा।ने के भी उल्लेख 
हैं तो भी अग्नि के सम्मान में कोई अत्तर नहीं पाया 
ज्ञाता। इसस विदित हाता हैँ कि प्राकृतिक रहस्थ का यथाथ 
अनुभव उप[सकोंका ध्यय था। वे प्राकृतिक शक्ति/ से हाने वाली 
बूराइय: से बचने के लिय भी उन शक्तियों की स्तुति किया करते 
थ, ओर चाहते थ कि उनके कोप द्वारा उनका कोड अहित न हो । 
इस। भाव से रुद्र क। स्तुतियोँ की जाती थरीं. यद्य प रुद्र की आर- 
म्भिक स्तुतियों में उनसे होंने वाली ज्ञ]तयों का ही विवरण है। 
ऋग्वद में उनके क्राध से वज्ञप।त होने ओर जीव-जन्तुओं के नाश 
का वर्णन हैं । उनका नम नुदन भी दिया गया है ओर उनका 
साथ मरुतों से भों कथित हैँ। अथर्व वेद व यज्वद में उनके 
शरीर का जा रूप -रंग कहा गया है. वह भा विचित्र हे. अथवबं 
ब्रद में उनका पट नीला पीठ लाल ओर ग्रव नीला कहा गया 
है। और यजुर्बेद में शरीर का रंग त्ताम्र बर्ण बता कर नील 
प्रीव व शिचितकग्ठ नाम दिए गये हैं। अनेक अनुपम औषधियों 
से भी उनका सम्यन्त कह। गया है ओर उनमें जलाप एक विशेष 
ओप,थ हैं. । रुद्र के एस भयकारी होने पर भी उपासकों में रुद्र के 
प्रति भ्रच्छी धारणाएं हड़ होती गईं और धीरे-धीर रूद्र शिव 
नाम से विख्याल होने लगे। सम्भव हैं कि वर्षा के समाप्त हो 
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जान पर प्रथव्री की सुहावनी हरियाली द्वाराहदय में आनन्द व 
शान्ति पंद्ा होने के भाव से प्रकृति के उपासकों ने रुद्र को शिव 
कह हो ओर संहिता-काल के बाद शिव के सेवकों में सर्पों की 
कल्पना भी व्षो- वर्णन के विचार से ही को गई हो । जो कुछ 
हो. शिव की धारणा उत्पन्न हाने पर समाज में रुद्र का भी आदर 
बढ़ने का अवसर उपस्थित हुआ।। 

संहिताओं में मित्र अदितिपुत्र आदित्य सूये, सवित, पृषण, 
विवस्वन्त. दो पुत्र, अश्विन. उषा. वात, सोम, चन्द्रमा, त्रित- 
आप्त्य, अपां-नपात, अजण्कपाद. मातठृश्वन, बृहस्पति ओर प्रथिवी 
नामोंसे भी स्तुतियाँ की गई हैं पर उनमें भी हित व कल्याण के 
भाव ही गधान हैं और उनकी स्तृतियाँ आलंकारिक भाषामें उनके 
प्राकृतिक गुणांके उल्लखमें की गई हैं। बिराद विश्रमें जिसकी 
जैसी शक्ति मानव कल्याणके द्वितार्थ कार्य्य कर रही हे उसके 
बसे वशुन की चेष्टा प्राथनाओं में विद्यमान मिलती हैं। ओर उन 
कार्यसि जावनका लम्बा व सुखद बनानेकी इच्छा व्यक्तकी जाती 
हे। प्रथ्वी वायु-लोक-नक्षत्र-लोक विष्णुके पदत्रय कहकर उनसें 
स्‍्तुत्य देववाओंके निवास स्थान माने गये हैं, जिस विचार से 
बेदिक ऋषियोंके प्राकृतिक देवत।ओंका विभाग विवेचकों द्वारा 
तीन श्रेशियोंमें कया जता है ओर यह भी निजवाद हे कि 
स्तुतियोने परम्परागत, चमंचन्षुरष्ट और दिव्य हष्टिज्ञात तीन 
प्रकारके देवता थे जिस पर यास्क ऋषिने कह्दा हे-- 


ताखि विधा ऋ वा; परोक्षकृता! प्रत्यक्ष-कता आध्या- 
त्मिक्याश्व॒ । 


परन्तु यह भद आज समकान के लिये हा हे. उप|सकोंकी 
दृष्टि ये दंवता अभभन्न थे. सभी एक शक्तिकी सांस लत अनुभव 


( १५७ ) 


किये गए ओर सबने मनोरथकी पूर्तियोंमें एकसा भाग लिया। 
ऋ% गवेद स्वयं कहता हे-- 


“ज् हि वो अस्त्यभंको देवासो न कुपारकः । विश्वे- 


सतो महांत इत्‌ 

उपासकोंने ऋचा[ए कम या अधिक संख्याक्े कारण कोई 
विरोषोक्ति या अन्तर नहों माना । बेबिलोनियनपोराशिक 
आख्यायिकाओंके भावसे भी बेदिक स्तुतियोंके रहस्यकी तुलना 
कर, भावोंमें भेद प्रकाशित करनेक॑ चेष्टा वेदिक रहस्यका समभनेमें 
सहायिका नहीं हो सकती. क्योंकि वेदिक ऋचाओंकी बातें कोरी 
आख्यायिकाएँ नहीं हैं. बास्तवमें वे जीवनके अनुभव हैं जो अलं- 
कारिक भाषा में लखबद्ध हैं ओर उनमें भारतीय मश्तिष्ककी वह 
विशेषता भरी है जिसकी रुच विभिन्नतामें एक्‍्य स्थापनकी हुआ 
करती है । अतः वदिक देवताओंकी स्तुतियाँ सभी एक सत्तात्मक 
हैं और विभिन्नत;से रहित हैं चाहे वे नररूपोपम हों वा जीव- 
रूपापम बाध .त्मक हों या भुतःत्मक । मनुष्य, पशु, पत्ती, वृक्त 
नक्षत्र, वायु. बादल, जल, नदी. पंत. प्रातःकद्भच, वषाकाल 
आदि सभी विवेच्य तत्वोंमें 'अ््रमील' के गायकोंने एक अदूभुत 
रहस्य का अनुभव किया आर उनमें उन्हें विश्व कल्याणका भाव 
विद्यमान मिला. जिस अनुभवके वाद थे प्रजापतिकी सश्टिके 
किसी भी तत्त्वकों छोटा या बड़ा, लाभदायक या व्यथ कद्दनेको 
प्रस्तुत नहीं हुए। उसके द्वारा उनने एक विशाल यज्लञ सम्पादिन 
हाते प|या ओर यज्ञके सम्बन्धमें पीछे कहा गया-- 


“यज्ञोपि तसये जनताय कल्पति' | 
इस प्रवृत्तिको व्यक्त करते कहा गया-- 


नमो महदभ्यों नमो अभकेम्यों नमो युवभ्योनय आशि- 
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नेभ्यः । यजञाम देवान्यदि शकनवाम मा ज्यायसः शंसमां 
वृक्षिदेवा! |। 

स्तुतियाँ भी यही प्रमाणित करती हैं | यदि विश्वास व श्रद्धा 
पूञ्क अभ्निसे प्रार्थना की गई--'“अग्ने ? हमार नायकों की 
सम्पत्त व कांते द' ता वरुण-इन्द्र-ल मस भी चाहा गया-- 


“विड्भ्य आश्यः श्येनो भूत्या विश आ पतेमाः ।” 
उसी प्रकार मझुतसे प्रार्थना की गई-- 


ददात नो अमृतस्यप्रजाये जिग्ृत रायः सनृता मधानि' 


विश्रस्थ।तु जगत-गोपा सूर्य स दोघ॑जीबवनकी कामना की 
ज्ञाती है-- 


“पश्मेपशरद! शत जीवेप शरदः शर्तें 
इन्द्र ब वृमगा दानाका उपयागताका रुवाकार करत कहा 
जाता ६--- 


“वृत्राएयन्य: समिथेषु जिप्तते दतान्यन्यों अभि रक्तते 
सदा ।7 


अखिनने ्यवनर्की ज़रावस्था दूर की. उसके जीवनका सुग्बी 
बनाया. उसे दीघायु प्रदान की. उसको युवाचस्था प्राप कगई और 
बलि का भी युवा बनाया. यहीं तो उपासक भी चाहते थे तब 
अश्विन ओर अग्निमें कोई भो भद॒ नहीं था. प्रषन द्वारा विन्न दर 
हाते थे धनकी रक्षा हाती थी ओर चोपायोंका हित हाता था। 
विशेषता तो यह है. कि कल्याणकी कामना उस्ती अबाघ गतिसे 
पशु व वृक्तोंकी ओर भी प्रवाहित हुई और विश्वपोपशशक्तिका 
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लिये ऋचा है-- 

“अनड्बानिन्द्रः स पशुभ्यो विचष्टे श्रयाइ्छक्रोविभि- 
मीते अध्यनः | भूतं भविष्यद्‌ भुवना दृह्मनः सर्बा देवानां 
चरति ब्रतानि ॥ 

विश्वास है कि अनडुहक ससानुपद-दंह नका ज्ञाता संतति व 
स्व्॒गका प्राप्त हाता है। ऋषमभक्ते प्रति भी एसा ही भाव प्रद/शत 
किया गया-- 

“पिता वत्सानां पतिरघन्यानां साहस्त्र पोषे अपि नः 
कृणोतु ।” 

स्तुति भी पर्ववत की गई-- 

“गावः सन्तु प्रजा: सन्त्थों अस्तुतन्‌व॒लम्‌ | तव सर्व 
पनु मन्यन्तां देवा ऋषभदायिने । 

गायकी महिमा गात हुए उसमें ऋत. तप ओर ब्रह्मका निवास 
वनलाया गया-- 

“ऋतं हस्यामपिंतमपि ब्रह्माथो तपः 

ओर प्रथिवी-विष्यु प्रजापति आदि उसके वशम माने गये । 
इसी प्रकार बाजपत्षी हा बकरियों ओर घोड़ोंके साथ इन्द्र पूषन व 
अश्विन देवोंकी रतुतियाँ की गई है । सब भार वाहिनी प्रथिवीकी 
स्तुते माता कहकर की गई और प्रश्वी का विश्वंभरा-हिस्ट्यवत्ता 
जगतनिवेशनी-अक्षतोध्यठा-ओपधिमाता कहकर चाही गई है- 

सत्य वहतमुग्रं दीक्षातयों अक्म यज्ञः प्रथिवीं घारयन्ती 
सा नो भृतस्य भव्यस्य पृल्न्युरु लोक॑ प्थिवी नः वणोतु॥ 


अथवेद बसी स्तुदियों से भी भरा है जिनमें रत्न घातम॑! 
के व्यख्यात्मक प्राप्य रत्न व उनके पाने के साथनों के विवरण 
दिय गए हैं। इसी कारण अथवंबेद लोकेक विभूतियों से ही 
सम्बन्ध रखने वाली प्रार्थनाओं का संग्रह समझा जाता है । यदि 
ऋ: वेद में हित-साधन की विद्या है तो यजुर्वेद में व्यवहारात्मक 
विचार प्रदर्शित किए गए हैं ओर अथवं॑बेद उनसे उत्पन्न द्वोने 
वाली विभूतियों से सम्बन्ध रखता है । ऋग्वेद के पुरुष सूक्त में 
स्तुति विश्वयुरूष के विराट विश्व यज्ञ के सिद्धान्त का व्यवहारमय 
विवरण यजुर्वदके सवमध पुरुपभेध अख्वमेध ओर प्रवग्य सम्बंधी 
मंत्रों में किया गया । प्रदग्य का रपष्ट अभिप्राय हे कि यह संसार 
एक कड़ाही रूप है जिसके नीचे कमा प्रज्ज्वलित हो रही है. 
उस कड़ाही में मनुष्य रूपी दूध उबालने की क्रिया जारी है और 
उस कृत्य से प्रस्तुत यज्ञ फल विश्व पोषण निमित्त ही है। ये 
यज्ञ किसी के प्रतिहिंसा या घृणा या आघात नहीं चाहते. बेल्कि 
उनका ध्येय हे-- 


“प्ित्रस्याहआञ्व चुवा स्राणि भूतानि स्पीक्षे । 
पित्रम्य चक्चुषा समीक्षा महे ॥ 


इस सिद्धान्त का अनुसरण करत हुए अथवंबंद में विभूति 
संचय के प्रश्नों को सुलझाने का प्रयत्न किया गया। विभूृतियों 
की प्राप्त के भाग में आने बले विन्नों को दूर करने के उपाय 
सोचे गय, शबत्रुक्षय के लिये युद्धआयोजन किए गए, वीरता की 
अशाएँ मुपुत्रों में रक्‍्खी गई, ब्रद्माचारियों के जीबन में मंगल व 
चल की क्रामना की गई ओर राजा ब नायकों के सबल होने पर 
ध्यान दिया गया। जो चमत्कार द्वारा धनधान्य, स्वस्थ जीवन 
प्राप्त करने के उपाय जानते थेवे अपनी चेध्टा में रत हुए । 


( (१९१९ ) 


अचार-पालन में भूठ के त्याग, जुआड़ियों के दुःखद जीवन का 
उदाह ण॒ प्रहण ओर पारवारिक जींवनमें एकताकी शिक्षाएँ भी की 
गईं | इसका अधिक भार ऋग्वेद पर ही था ओर उसने वरुण की 
स्तुतियों में उन्हें सदाचार का देवता बना रक्खा था। अथर्॑बेद 
ने उसीके अनुकूल वरुण देव से प/ःखणिडियों व अश्त्यवादियों का 
दण्डित करने की प्राथना की। ऋग्वेद की दानस्तुति के साहइश 
बचन कुन्ताप सूक्त में देकर विभूतियों के सम उपयोग की शिक्षा 
अथवकबेद में प्रस्तुत की ओर ऑपधियों के बशन स रोगों का 
नाश कर जीवन को नीरोग रखने का उपाय संचा | इस प्रकार 
ऋग्वेद की आरम्भिक स्तुति की पूर्ति चारों संहिताओं की 
ऋचाओं में की गई और उनमें एक लद्दय का सम्पादन करते 
हुए इस भूतल पर स्वग-सुख-साम्राज्य स्थापित करन का मांग 
प्रदर्शित किया गया, जिसका स्मृति में श्र।ज ठदक आय ऋषिबंशज 
प्रसिद्ध गायत्री के पाठ में जपा करते है-- 


$ भू भुंरः स्वः 
तत्मवितुव रेण्यं भामोदिवस्प धीमहि। 
घियो यो नः प्रचो दयात्‌ । 


बंदिक स्तुतियों में देवताओं के गुण-शौय-विवरण में विश्व- 
वाद व सष्टिपरक सम्मतियाँ भी ऋषियों ने व्यक्त कीं, पर वे 
इतनी गृढ़ थीं कि वर्षों बाद का चिन्तन भी उन्हें स्पष्ट नहीं कर 
सका ओर 'वेदो5खिलों धम्म मुलम” को स्वीकार करते हुये भार- 
तीय दाशनिक सं हिता-युगके बाद बराबर वदिक विचारों पर मनन 
करते रहे | उसी मनन की श्रड्लामें अनेक दाशं निक धारणाओं का 
प्रादभाव हुआ | ऋचाशं के रहस्य को समझने में असमथता 


( १५५ ) 
की अवस्थ। में कल्पना व तर्क काआ।श्रय ले विवचकों का वेद 
की सत्ता स्वीकार करते भी अपनी २ राएँ द्नी पड़ी जिससे उनमें 
बिभिन्नता तो अवश्य आई पर सनातन सारतम्य बनाय रखने 
का यत्न भी समय २ पर धामानें ने तत्परता से किया जिसके 
स्वरूप ठोदिक धारणाओं से सुदूर आ जाने पर भी हिन्दू 
बेदों को प्रिय समझत रह आर अपनी आस्तिकता को वेद-सम्मत 
रखने में गारव माना-- 
सतत काल के विश्व-व[द के तीन रूप संहिताओं में दिखाई 
पड़ते है । साधारण विचार था कि चआ्यावा प्रथ्वी' (रोदसी-क्षोणी) 
आकाश व मृत्य लॉक एक में मिल है, यदा लॉक है, दानों दा 
बढ़े चम्बा की तरह मिले हैं या एक अक्ष के दो सिरो पर दो चक्र 
के समान स्थिर है। प्रथ्वा, भूमि. क्षमा-क्षा-मही, ग्मा. उ्वी-उत्ताना 
अझपरा आदि ओर आकाश दिव-व्यामन-गाचन आदि नाम से 
भी ऋचाओं में वशत किय गए | पीछे विषय के त्रिसदस्थ 
की कल्पना में इन दा के स्थान में तीन लोॉकों की घारणा चल 
पढ़ी | माना जान लगा कि विश्व तीन लांकों में विभाजित है । 
पहला लाक यह रत्न बक्षा प्रथ्वी है । जिसके ऊपर मनृष्य जीव 
नदी. पवतादि ढ़िखाई पढ़ते हैं, दूनरा लोक वाय मंडल का हैं 
जिसके ऊपर नज्ञत्र-लाक व नाच प्रथ्व/-लक है. बिजली, बाय- 
यषा वादल इसी दसर लाक के पदाथ है आर इसीजिए यह 
क कृष्ण वर्णका जल बाला भी कह। गया हैं. तीसग लोक 
नक्षन्न या स््र्ग लोक है. जो वायु लक के) ऊपर है. वह देव- 
ताओं का स्थान है और देव-सटश अमर पितर भी उसी लोक में 
चन्द्रमा के साथ निवास करते हैं । प्रथिवी के रत्न वहाँ पितरों को 
सहज ही प्राप्य हैं। मतों के राजा यम से पितरों का साज्ञात्‌ 
यहीं होता है और उस देवमान-सदन में यम अपनी बहन य्मी 
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के साथ वीणा-स्वर-संयुक्त संगीत में विनोद करते हैं | पक विश्व, 
सप्रधामों में विभाजित जाना गया । एथ्वी के इतर लोक स्वर्ग 
का विवरण भी उनके मंत्रों में पाया जाता है ओर वह देवताओं 
तथा पितरों का निवास स्थान कहा गया है| मरने पर वह स्थर्य 
उन्हीं को प्राप्प बतलाया गया है जो कठिन तप करते हैं, जो 
धर्मात्मा हैं. जो यद्भ र्थल में अपनी जान की चिन्ता नहीं करते 
हैं ओर जो याज्ञिक क्रियाएँ ओर दान करते हैं | स्र्य तीसर। लोक 
है. विष्णु का परमोच्च पद है, पितरों व यम के रहने का स्थान है 
आर नित्य प्रकाश-समन्वित है । वहाँ पहुंचने पर कोई भी मना- 
रथ शपष नहीं रह जाता, जरावस्ग दूर हो जाती हैं, दिव्य दह 
की भ्राप्ती हातीहे, माता-पिता-पुत्र-स्त्री आदि स्रजनों से संयोग 
होता है. शरीर को कुरूपता जाती रहती है, ओर रागादि पत्रा- 
यमान हो जाते हैं। वहाँ के प्रकाश का अन्त नहों होता, जल- 
स्रात निरन्तर प्रवाहित होते रहते है, आनन्द की कमी नहीं 
हं।ती, प्रथ्वी के सर्वोत्तम सुखों स भी सकड़ो गुणा श्रेष्ठ सुख वहाँ 
प्राप्त होता है, घी-मदु-दूध-पुरा का वहाँ प्राचुर्य हे, काम दुग्धा 
गाएँ सहज लम्य है ओर धनी दरिद्र का कोई भी अन्तर नहीं 
है | धर्मात्माओं के लिये स्क्रग की कल्पना कर लेने पर नरक या 
दण्ड के स्थान की कल्पना स्वाभाविक ही थी ओर अवेस्ता के 
सहश अथव वेद में खवर्ग लोक के प्रति कूल “नरकत्ोक' का 
चित्रण मिलता है | यह घोर अन्धकारमय कष्ट प्रद स्थान 
हत्यारों के लिये है, पापी-पाखंडी-कूंठे डसी को प्राप्त होते हैं 


ओर इन्द्र-सोस द्वारा खुर कर्म करने वाले बसी स्थान को भेजे 
जाते हैं । 


प्रधिवी खग और नरकक उपयु क्त वियारोंक रहते भी संददिता 
मे सप्ति -परक (पट विवरगा नहीं मिलले। इस संम्बन्ध के जग 
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कुछ वर्णन रूपकों में कथत हैं, उनके शाब्दिक अर्थेस निश्चित 
अभिप्राय निकालना आज कठिन हे। मंत्र। में माता पिता द्वारा 
सजन के सदृश उल्लेख हैं ओर जिन देवताओं से विश्व का 
धारण किया जाना वशत हे उनकी भी उत्पत्ति के संकेत दिये 
गए है। इन्द्र. त्वष्टा, वरुण, विष्णु, अग्नि. मरूत आदि देवता 
विश्व को धारण करने वाले कहें गये हैं। ऋग्वेद के पुरुष-सूक्तमें 
सृष्टि रहस्य पर प्रकाश डाला गया हैं पर वह भी अलंकारिक 
बरणन है उसमें कथित विराट पुरुषही सटि-कता प्रजापति स्त्रीकुत 
हैं ओर नक्षत्र-प्रथिवी-वायु आदि तत्व उसी से उत्पन्न कहें 
गये हैं। उस सूक्त के अतिरिक्त अन्य सूक्तों में भी हिरण्य गर्भ 
प्रजापति उत्तानपाद आदि के सम्बन्ध में जा बिखरी राएँ हैं 
उनमें सष्टि-विषयक अस्कुट बातें है. जिनको आधार बना कर 
ब्राह्मण काल में प्रथिवी के बनने के सम्बन्ध में बराह, कच्छप 
आदि के आख्यान उपन्यस्त किय गए-- 

विश्व वाद तथा प्रकृति-रहस्य पर निरन्तर विचार करत 
रहन के कारण आय ऋषियों में दाशनिक बिचारों पर जसा 
विकास हुआ उसका क्रम भी उन्हों स्तुतियों से स्थूलतः स्थिर 
किया जा सकता है। अनुभव व ज्ञान के लिए किये गए प्रश्न 
व शवदाह के अवसर पर उत्पन्न विचारों से प्राचीनत्तम काल 
के आये में दार्शनिक मनन का आरम्भ हुआ श्रेष्ठ वरुण से 
इन्द्र के पास पहुंचे हुय आयं-हृदय में तब शक्ति शाली इन्द्र 
पर भी संदेह हाने लगा, लोग कहने लगे-- 

'कुद्द सेति” नेषो अस्ती स्येनम्‌ | 


+* जिस पर इन्द्र के प्रति श्रद्धा व विश्वास की सांग की गई 


& ऋग्वेद० २। १२। ५ | घोर मतेमाहरैंपो अस्तीस्येनम । यहाँ 
को घोर भयानक भी कहा है ! 
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ओर स्वयं इन्द्रकों भी प्रत्यक्ष होकर विश्वसाधारणको प्रकट करना 
पड़ा | परन्तु वह ज्ञान लिप्सा शान्त नहीं हुई ज्ञानेच्छु तत्वदर्शो 
इन्द्रसे सब्बंपति हिरग्यगर्भ प्रजापतिकों पहुंच. बह प्रजापति 
बृहस्पति व ब्रह्म॒णस्प तिके नामसे भी सम्बंधित किय| गया। उस 
देशामें अनकदेवताओंमें एक महिम।न सहादेव विश्वश्नट्टा जान 
बहुदेवत्वकी धारणाका उनने त्याग किया. थे निस्सनदेह 
कहने लगे-- 


“यो देवेष्वघिदिव एक आसीत्कस्मे देवाय हविषा 
विधम | 
.. कुछ और मनन के उपरान्त उनका अनुभव और आगे बढ़ा 
व व्यक्त करने लगें--- 

“तम आसीत्तमसा गृव्व्हमग्रउप्रकेतं सलल सबमा इृद | 
तुच्छ ये नाभ्वपिहिते यदासीत्तपसस्तन्महिना जायतंके । 

बह एक चतन्य था आर उसक मनस काम उत्पन्न हुआ 
काीमस अनक इन्छाए उत्पन्न हुई आर तव ध्यान द्वागा ऋषयांने 


व्यक्ताव्यक्तक सम्बन्धका आविष्कार किया, पर जे बराबर 
अपना खाजम समशक बढ़ते रह आर व साचत जात-- 


धयो यस्याध्यक्ष: परमे व्योग्मन्त्पा अग वेद यदि था 


न बेद । 

यह शंका आने वाली य॒गोंमें उनके बेंशजेकि- हृत्य्रमें-ब्ी 
रही और इसकी व्याख्यामें भारतीय दशमंकी घारणाएँ..निरूपित 
होती रही । इसी सिलसिलेमें - कुछ ऐसे विचार भी . उदुगीव दुए 
जिनका अभिप्राय पीछे साफ २ विदित नहीं होनेके. कारण.-.उत्त 
पर कल्पनाएँ कर आख्यान रचनेका यस्लः बिहानेंने किंसा-। 
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पुरूरबा--उच्रर्सी, यम-य्रम। और सूपासू क पर रचित आझुप्रायि- 
' काए अनेक वेदेतर प्रन्योम पाई जाती हैं और उन्हींके अनुकरण 
में बिष्णुक्रे त्रिपए पर बले-बामनकी कथा भी पुराणोंमें गद़ी 
गई | यह प्रवृत्ति बेद मन्त्रेके सब धर्म्म मूलत्वकी प्रतीतिकों प्रमा- 
शित करती हे ओर यह विचारनेका अवसर बनाती है कि “अप्नि 


मीले' के स्तुतिवाद पर भारतीय ईश्वरवादका विकाश किस प्रकार 
किया गया !” 


साधक भेद से देवत भेद 
अनेक विद्वानोंका मत है कि वेदिक देवताओंमे तो भद नहीं है. 
साधकके भेदसे उनमें भद् कर दिया गया है । उनका कथन है कि- 
केत्रल कर्मी और क्वान विशिष्ट कर्मी--य दो अ्रेणं। के साधक 
हैं | दव्यात्मक और भावनात्मक यह दो प्रकार के यज्ञ है, इस 
यज्ञ के फल दितियान ओर देवयान मार्ग्रय से साधकों की गति 
होती है । यह सब तत्व ऋग्वेद में मिल जाता ह। प्रिय पाठकों 
ने जान लिया है. कि उपनिषद्‌ ओर वदान्त सूत्रों के भाष्य में 


श्रीशंकर स्त्रामी जी ने भी इसे दो प्रकार के साधन का ही 
निर्देश किय 


ऋग्वेद के सक्त दा अशणियों में विभक्त हैं । 

१४। हम यदि ऋग्वद के सूक्तों कः विशष सनन करते हैं एवं 
भले प्रकार अललाचना करते हैं, तब भ॑ यही सिद्धानतन अनिवाय 
हो उठता है देवताओं के उद्दे श्य से विरचित सूक्त अधिकारी भद 
से प्रधानतः दो प्रकार के ही देख जाते हैं । ऊपर जोड़ा प्रकार 
की उपासना एवं दो श्रेणी के साधन देग्व गये हें” तदनुसार 


“अश्रृमिगों ब्रगिनश्न काय, अक्रोपासकाः हीनइश्य: । कारण 
ब्रह्मोपासकाः मध्यम इश्चयः | अ्रद्वितीय अह्मदशन शीलास्त उत्तम दृष्यः | 


उसम दृष्टि प्रवेशार्थ दयालुना वेदेनोपासनां उपदिश” गौड्पादकारिकां 
आध्य न्याख्यायाम आनन्द गिरिः | ३१६। 


( ११७ ) 


ऋग्वद के सूक्त भी दो श्रेणियों में विभक्त हैं। ऋग्वेद में इन्द्र. 
अग्नि, सूर्य, प्रभ्नति देवताओं के प्रति कुछ ऐस विशेषण प्रयुक्त हुए. 
हैं कि ये मनुष्योचित गुणम्मविशिष्ट हैं। दृष्टान्त के लिये 
इन्द्राहि देवताओंके रथ, अश्व, सारथी, भूषण, केश, श्मश्रु हस्त 
प्रभृति का उल्लेख किया जा सकता है । इतना ही क्यों, कितने ही 
सूक्तों में दंबताओं में मनुष्यों की भांति क्राघ, हिंसा आदि का 
होना लिखा हुआ। है । हमारा विश्वास है कि. इस प्रकार के सूक्त 
निरृष्ट साथकों के पक्ष में कथित हुए हैं। जो लोग अग्नि आदि 
कार्यों को स्वतंत्र शक्ति-ज्लानशाली देवता समझ कर सकाम यज्ञों 
की अनुष्टान किया करत हैं--यह आदर्श उनके ही लिये है । 


जा लाग एहिक सुख समृद्धि के अनिरिक्त परकाल और 
परत्रह्म की बात किंचित्‌ भी नहीं जानन, उनके मन में धीर-धीर 
ब्रह्म का प्रकाश डालनेके उच्द श्य से. प्रथमतः मनुष्यके साथ तुल्य 
गुणादि विशिष्ट रूप स ही देवता का आदर्श उपस्थित किया गया 
है । यदि केबल कर्मी संसारी पुरुषों के आगे एकबार ही मनुष्य 
ग़ज्य के बाहर वाल निगण निष्किय उपास्य देव का आदश 
लाया जाय. ता निकृष्ट साथक उससे भी लाभ नहीं उठा सकता । 
साधारण साधक के चित्त में एसा उग्चय अआदश चढ नहीं सकता। 
अस्तु देवताओं के रथ, सारथी आदि का वर्णन करने वाले मंत्र 
कार्यावस्था के सूचक हैं। 

किन्तु जब दंवापसना करत करत चित्त शुद्ध निर्मल हाकर 
स्थिर हान लगा जब चित्त उन्नत होकर अ'भ्न आदि कार्याकी 
स्वतत्र सत्ता के बदल उनके भांतर अनुस्यूत हुई कारण सत्ता” 








क्रारण, ब्रह्मोदासका मध्यम दृष्टय: आनन्द गिरि एबं शंकर ! 
( का तंमरत्या अमृतस्य थामे यदन्तो न मिनन्ति स्वधानओः ।६।६१)३ 


( - ९८ ) 


या जहा सत्ता को समकन लगा ओर ज्ञान का प्रकाश सर्वन्न 
पड़ने लगा. जत्र भिन्नता को छोड़ कर एकता की ओर चित्त 
चलने लगा, तब उपास्य आदश भी भिन्न भांति का खड़ा हो 
गया। उस समय जेसे इन्द्र देवता अपरिमित अ्रपरिच्छुन्न 
प्र।थव्यादि का सष्टि कारक जगत का आधार जान पड़ा वैसे ही 
अग्त सामादि देवता भी ब्रह्मरूप समझ पड़े। इस प्रकार 
देवताओं का क्रिया का अपरिमितत्व एवं सब क्रियों में अनुभ्रविष्ट 
कारण सत्ताकी एकताकी आर साधकका चित्त प्रभावित हान 
याग्य हा जता है | इसी उद्द श्यसे वेदम ऐसी वर्णना निबद्ध हुई 
कि एक ही अग्नि विवेव आकारोंस आकाश. अनन्‍्तरित्ष 
भूलाक अपाध एवं जलमें अबस्थित हैं। एक ही इन्द्र सूयरूपस 
नक्षेत्ररूपसे अम्नरूपसे ओर विद्युत रूपसे अवस्थित हे फिर इन्द्र 
आने सामादि, दबताओंका 'विश्वहूप' नामसे भी वर्णन किया 
गया है। इन सब वर्णनोंका एक ही उद्दे श्य है। देवताओंकी 
क्रियावल यदि एक ही श्रकार की हैं. ता सब देबता मूलमें एक 
->सुतरा य स्व॒तन्त्र कोइ पदाथ नहीं हे--यह महातत्त्व बिक- 
सित कर देना हैं वक्त सम्वर्ण बिशषणोंका उहुंश॒य है । 


देवताओं ओर मूलसत्तामें कोई भिन्नता नहीं | 

हम इस बिपय पर यहा कुछ विशपण उद्च्षृुत करत 
हैं | हूम इन विशषगरोकी तीन श्रेशियोंमिं विभक्त कर लेंगे। हम 
दिखलावेंगे कि--(१) देवताअओंकि कार्यकी भिन्नता कथनमात्र है । 
उनके कारययमें कोई भिन्नता नहीं । (२) देवताओंके नामेकी भिन्नता 
भी कथनसात्र है, उनके नामेमें काई सिन्नता नहीं हैं । देवता सब्ब- 
अमृत का धाम कारण सत्ता या परमपद है। उसमें मनुष्य गश कब 
योग करेंगे ९ 
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ख्यापी, सर्व त्मक, अपरिभित हैं। वे सब्र पररपर परिण॒त होते 
हैं। (४) देवता मूल 'सत्ता' द्वारा भी भिन्न नहीं हैं । एक ही 
मालिक जह्य शक्ति विविध आकारोसे विविध नामोंसे, नाना 
स्थानोंमें क्रिया कर रही है | इस प्रकार देवताओंकी स्वतन्त्रता 
कथनमात्र ही रह जाती है, इनकी मूल गत सत्ता एक.है । 

अलोचना द्वारा सहृदय पाठक अवश्य ही समझ सकेंगे कि 
ऋग्वेद जड़ बस्तुओंके प्रति प्रयुक्त स्तुतियोंका संग्रह प्रन्थ नहीं है। 


(१) हम पहले यही दिखाते हैं कि. देवताओंके कार्योर्में कोई 
भिन्नता नहीं इन्द्रदव जो काम करत हैं, अप्नि देव भी वह काम 
करत हैं। और अप्मि जिन क्रियाश्रोंमें समर्थ हैं, सोमादि सकल॑ 
देव भी उनमें समर्थ हैं। सभी देव ता इसी प्रकार हैं। सोमदेवता 
के लिये कहा गया है कि सोम-- 


(क) आकाश ओर प्रथिवीका स्तंभित कर रहा है । अन्तरिक्ष 
आधदिका विस्तारक है, सू्यका उत्पादक है। ओर सोमने ही सूर्यमें 
ज्याति निहित की. आकाशादिकों पूर्ण किया है । 


अयं द्यावरा प्थिवी विस्कंभात्‌ विसृम्भो दिवो घरुणो 
प्रथिव्या।। & | ८६ । ६ स्कंभो दिवः, ६ ।८६। ४६ 
वियो तस्तंभ रोदसी, ६।१०१॥।१५। त्वमाततंथ 
उनन्तरिक्षम । भनुद्यावा पृथिवीं आत्तरंथ, ८। ४८ । १३ 
अजनयत्‌ सयज्योतिः अद्धात्‌ इन्द्र उजं: | ६७ । ४ 
अ्य॑ सर्य अदधात्‌ ज्योतिरल्तः, ६ | ४४ । २३ अजी- 
जनोहिसयम्‌ ६ । ११० | ३ बय रोहयो दिवि, ६१०७७ 
तब ज्योर्तीषि पत्रमान ख्थे: £ | ८६ । २६ 
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इन्द्र देवताने भी उक्त सब काम किये हैं । 
देखिये मन्त्र-- 


यो अन्तरिक्तं विममेवरीयों । योद्यामस्तभात सनब्ननास 
इन्द्र: । २ । १२९।२ पप्नाथ क्षमा महिदंशोब्यूवी । 
दयामृष्वो बृहदिन्द्र:ः स्तमायः आधार यो रोदसी, ३।१७७ 
अस्तंभा उतद्यामू, ८ । 58 | ५ द्यामस्तभायत्‌इृहन्त॑ 
आरोदसी अपृणदन्तरिद्म । स धारयत्‌ प्रथिवीं पप्रथन्च 
२।१५। २ 
जजान स्यम्‌, दाधार पृथिवीम , ३।३२५।८ 
६ | ३० । ४ सं स्यपरोचयः, ८। &८ | २। आशय 
रोहयो दिति ८ । ८६ | ७ अजनयत्‌"''' ' 'सयमुपस 
अग्रिम । ३! ३१। १५ 
जनिता स्यस्थ, ३ | ४६। ४ इन्द्र आपसों प्रथित्री 
मुतद्याम, ३३०११ आपणत्‌ रोदसी उभे, ३।३४।१ 
उभे प्रणासि रोदसी, ८। ६४ । ४ 
इन्द्रा-सोमा-स नयथों ज्योतिषा सह, ३ | ७२ । २ 
चाम्‌ स्‍्कमयुट, ६ | ७२। २ 
अग्नि देव भी झविकल इन सब कार्योके 
' है हें 
... कैता €-यथा-. 
येन अन्तरिक्तिमृर्ता लतंथ ३। २२ | २.आप, प्रिवान 


( (२१ ) 
रोदसी अन्तरिक्षम्‌ । १ । ७३ । ८ पश्ने भानुना रोदसी, 
६ | ८६ त्व॑ं भासा रोदसी आततन्धथ, ७। १ । ४ आएणः 
उवनानि रोदसी ३। ३। १० ए4। ६ | ८। ३ अग्ने 
नक्षत्रमजरमा स्य रोहयो दिवि, १० । १४६ । ४ 

सूर्य सविता भी इन सब कामों को अविकल 

[ 4४ ५ 
किया करते हैं- 

द्यापहंहत, १० | १४६ । १ दिवः स्कमः ४।१३।४ 
आप्रा दावा प्रथिवीज्वान्तरिक्॒म , ? | ११४५ ।४५ उदेदं 
विश्व श्रुवन॑ विशसाज़सि ८ | ८१ । ५ 

4५ । र्भं हे जद ुू्‌ 

विषणुदेवने भा अन्तरिक्ष-विस्तारित कार्य 

किया है-- 

उदस्तभा नाकरष्वे इहन्तम्‌ू, ७। ६६ । २ विचक्रमे 
प्रथिवीमेषः ७ | १०० | ४ व्यस्तभात्‌ रोदसी'' 'दाधत्त 
प्रथिवीम , | ७। ६६ | ३ जनयन्ता सयसुधासमग्निम , | 
६ |६६॥। ४ 

वरुण देवता से भी सब कार्य हुए हैं-- 

द्यावा पृथिवी वरुणस्य धर्मणा विस्करमिते, ६।७०।१ 

वियस्तस्तं भ रोदसी, चिर्दरचा, | 8७ | ८६ ॥ १ प्रनाकृ- 
मृष्य नुनुदे बृहन्त द्विता नक्षत्र पप्रथच्रभूम, | ७।८६।१ 


( *₹*० ) 


यस्मिन विश्वानि'' चक्र नाभिरित्र श्रिता| ८०१६, १० 
अन्तमंही वृहती रोदसी में, ७ | ८७ । २ 
त्रिस्ो दावा निहिता अन्तरस्मिन | ७ | ८७। ५ 
रदन्‍्यथों वरुणः सूयोय | ७ | ८७। १ 
यः स्क्म्मेन विरोदसी | ८। ४७१ । १० 
समर्ज रोदसी अन्तरिक्षम्‌। ५ । ८५। ३ 
वियोगम प्रथित्रीं सर्येश | ४५ | ८५ । ५ 
वरुणञचकार सर्याय पन्‍्थामू | १ | २४। ८ 
त्व॑ विश्वस्य दिवश्व रमथ् राजसि | १ | २४ | २० 
मित्रावरुण-अ्रध। रयत॑ प्रथ्िवीमुतद्याम्‌ 
रे 6 6६. [] » 
वद्धवत मोपथीः स््वितं गा अबव॒र्धि सुजतम्‌ | ४॥६ २।३ 
ऊपाके भी काये इन मंत्रों में देखने योग्य हं- 
आप्रणन्तो अन्तरीक्षाव्यस्थु; | ७ | ७४ | ५ 
महीचित्रारश्पिमिश्वकिताना | ७ | १४ । ३ 
दिवः स्कम्मः | ४४१४५, विश्व जीव॑ प्रसुवन्ती ७।७७।१ 
अजीजनत्‌ सूर्य यज्ञमप्रिम | ७ | ७८ | ६ 
आरंक पन्‍्थां यातवे खयाय | १। ११३ । १६ 
हर कृ धि लक भं ५ 
मरुदगण की कायावली भी अविकल 
चर [का 
वेसी ही है-- 
रस ( 
तिरोदसी तस्त भृमरुतः | ८ | ६७ | ११ 


( ९१०३ ) 
विश्वा पथिंतानि पप्रथन | ८ । £४ | & 
2 । भर व्म्य््क है 
अश्वनी कुमारोंके काय लक्ष्य करने चाहियें- 
युवमग्रिश अपश्र वनस्पती । रश्विना वे रयेथाम : 
१। १५७ | ५ 
प्‌ त्रं ः त्र पे कप करे ये शी गे 
पृपष्र छब् मित्र दवताक काय दोखय-- 
व्यस्त मात रोदसी पित्रा अक्रणेन ज्योतिषातम:। ६।८।३ 
(१ हरा रः हक. हा 
खूयमधत्त दिन खय रथम्‌, मित्रोदाघार प्रथितरी मुतथाम्‌ 
। ३ ।४६॥ १ 
दावा प्रथियोंके भी ये ही सब काय देख 
लताजय--- 

गजपी धारयत कत्री । £ | १६० | १ 

देवी धर्मणा सूर्य: शुचिः | १ | १६० | ? 

पिता माता चे भ्रुवनानि रक्षतः | १ | १६० |, २ 
गंदसी अवासयत | १ | १६० । २ ॥ # 

४ मित्रादि सभी देवताओंन सका पथ बना दिया है, यह बात भी 
लिखी है । यथा, यम्मा आदित्या अव्यनः रदन्ति मित्रों अयमा वरूण: 
सजावाः 3 ६० | 4 सूब दिविरोदवन्तः (विश्वेदवाए) ४० । ६४५। ११ | 
सेब देवताओंन अन्तरिज्ष प्रथित्री सूयादि गेचन पदाथोंकी विस्तारित किया 


डरे ध्स््त ५8 किम र्द्धि [कर २: कील मू हर बे 7 ३ 
| स्वशास्मन्तसिद्रागि राचनायाबा मृमी प्रथिवी स्केभुराजस। 
( £० ६४ | ४ ) 


( ४+४ ) 


इन्द्र, सूर्य, सोम, अग्नि. प्रश्नति प्रत्येक देवताने प्रथि-व्यादि 
लोकोंका निर्माण किया है एवं अग्नि, सूय्य, विद्युत, इन तीन 


राचन, वस्तुओंका निर्मोण किया है सो भी हम अनेक श्रतियोंमें 
लिखा पाते हैं 


इन्द्र के सम्बन्ध में-- 
इन्द्रेण-रो चनादिवो इलहानि | ८ | १४ | & 
तिस्रो भूमिन्र पते त्रीणि रोचना' '''* 'विवज्षिथ । 
2? | १०२१।१८ 
इमानि त्रीणि विश्या तानीन्द्र विशेहय | ८।६१॥४ 
सोम के सम्बन्ध में-- 
रजसा विमानः | &£ ।६२। १9५ अय॑ त्रिधातु दिवि- 
गेचनेपू | ६ | ४४ | ४ 
सूर्य के सम्बन्ध म--- 
वियो ममे रजसी | १ | १६० । ४७ 
आप्रा रंजासि दिव्यानि पार्थिवा । ४।५३।३,।८१।५॥३ 
त्री रजांसि पर्मिम्त्रीेशि रोचना | ४ | ४३ | ५ 
उत यासि सवितः त्रीगि रोचना | ४५। ८१ । ४ 
अग्नि के सम्बन्ध में-- 
बियो रजांसि अमिमीत सुक्रतुः। ६ । ७ । ७ 
बेश्वानरों त्रिदियों रोचना कविः 


( १२५ ) 
अग्नि सोम के सम्बन्ध में--- 
युव मेतानि दिवि रोचनानि | 
अग्निश्व सोम सुक्रतु अधत्तम्‌ ॥ १ | ६३। ५ 
वरुण के सन्वन्ध मैं-- 
रजसो विमान! | ७ | ८७। ६ 
त्रिरुत्तराणि पत्नतुवरुणस्य ध्रव॑ सद! | ८। ४१ । ६ 
त्री रोचना वरुणत्रीनुतबन | ५। ६६। * 
मरुत के सम्बन्ध में-- 
त्रिपधस्थस्यथ | ८ | ६४ । ४ पतप्रथन रोचनादिव:ः । 
८।६४।४६ 
किष्णु के सम्बन्ध में--- 
वियो रजांसि विममे | ६ । ०७६ । ? ३, रजसे पराके 
७| १०० । ५ 
यः पाथिवानि विममे रज्ांपति | ? ]2५४ | ? 
सोम-पूषा के सम्बन्ध में--- 
रजसो विभानः | २। ४० । ३ 
मित्र के सम्बन्ध में-- 
त्रीशि मित्र धारयसे रजांसि । ५। ६६। १ 


$) 


( १०६ ) 


मित्रा वरुण के सम्बन्ध में-- 
या धर्तारा रजमो रोचनस्य पार्थिवस्य | ५। ६६ । ४ 
फिर सब देवताओं को एकत्र करके भी यह 
वात कही गई है-- 
तिस्रोभूमी धरियन, त्रीरुतत्तथन । ऋतेन आदिस्या: 
२ रेजेए ले 
अन्तरीज्ञाणि रोचना स्कम्शु) | १० | ६५। २ 
. वरूण. _लोम. इन्द्र, इन्द्र-्सोम. सित्रावरुगा प्रश्नति सभी 
देवताओंने गा के स्तन मण्डलमें दुग्ध भर दिया है देग्थि 4-- 
ततान '''ब्रय उमियास ( वरुशम्य ) 
गज़ाना पित्रा वरुणा सुपाणी, 
गोपु प्रिय मम्नत रक्ष माणा ( पित्रा बुरुश ) 
अयं गाप शब्या पक््मन्तः सोमादाघर ( सोम ) 
६ | ४४ | २४ 
प्रपिय्य ऊपरध््याया इन्दूं। (मोम) ६.। ६३ । ३ 
इन्द्रा सोपा पकरमामास्वन्तनिंगवापिदधथु: (इन्द्र सोम) 
६ | ७२। ४ 
आमाउयु पकमरय, आ खज् रोहयोदिवि(इन्द्र) ८।२६।७ 
स्वाग्म संभतमुसखियायाम्‌ | (इन्द्र) ३ | ४६ । ६ 
आमापषु चिदधिषे पक्रपन्‍्तः | 


( १०७ ) 


पयः कृष्णासु रुशत्‌ रोहिणीपु (इन्द्र) १। ६२ । ६ 
सोम, इन्द्र, मरदगण, विष्णु, आम. सूर्य, इनमें प्रत्यक्न 
बत्रका बच किया हँ-- 
त्व॑ सोमासि सत्यतिः त्वं राजा उत्वत्रहा (सोप) 
. १|।६१। ५४ 
त्व पाहनाम्नां हनता (सोम)। ६ | द८ | ४ 
हन्ता वत्राणामत्ति सोप | ६ | ८८। ४७ 
विभति चारु इन्द्रस्प नामग्रेन विश्वानि दत्राजधान 
(पोम) & | १०६ । १४ 
वय॑ ते अस्य वृत्रहन ? (सोम) ६ । ६८ | ६ 
स वृत्रहा सनयो विश्ववेदा: (अग्नि) ३। २० | ४ 
वन्र हां पुरन्दरम (अग्नि) ६। १६ । १४ 
अग्निम्‌' ' '' 'बनत्रहन्तमम्‌ (अग्नि) ६। १६ | ४८ 
वत्रहणा उभस्तः (इन्द्रान्नी) १ | १०८ । ३ 
य॑ं यखों वत्रहण सचन्ते (अग्नि) १। ४९ 
प्ततों वत्रांण (इन्द्रवाय) आमत्रह्य बनत्रद्दा (खूय) 
१०। १७०१ २ 
सखे विष्णशों ? "४ *' हनाववृत्रम्‌ (विप्णु) ८।१००।१२ 
स्‍त्राणि जिमसे पुरन्दर (इन्द्र) 
स' ''  बन्रहाम (इन्द्र) ३। ३१। ११, २१ 
हन्ता च्त्रमिन्द्र (इन्द्र) ७ | ८5०। २ 


( १०८ ) 


स्वेनादि इत्र शवसा जघन्थ (इन्द्र) ७२१६,८।६३।१६ 

वाह वोजसा अहिश्व वतन्रह्मवधीत्‌ (इन्द्र) ७।६३।२,४,३२ 

मन च्त्रांण ( वृहस्पति ), ६ | ७३। १। २ 

*हस्पातन दुत्रखादम्‌ | १० । ६४ । १० 

मरुतोवन्रंसवः ( मरुत्‌ ) ६ । ४८ | २१ 

प्रिय पाठक ' ओर एक विषय लक्ष्य करन याग्य हे। यह 
बात सर्वत्र कही गई हे कि इन्द्र, सामादिक सभी देवता पाप 
नाशक, कल्याणकारी हैं | एवं प्रस्थक देवताके आधीन एक आप।ध 
(भषज) है । यह ओपषधि मनष्योके दुःख. ताप आदि रोगकी 
भषज है । जड़ पदार्थ कदाप पाप नाश नहों कर सकते । सुतगाम 
वबदिक ऋषिगण , दवता कहनसे तन्म्रष्यगत चतन सत्ता व कारण 
सत्ता या त्रह्म सत्ता का ही सममने थ । हम इस सम्बन्धमें कुछ 
स्थुल उद्धृत करके दिखाते हैं । 


नयातीन्द्रो विश्वस्य दृरितस्य पारम (इन्द्र) १०१६३ ३ 
विश्वा दरिता तरेम (वरुण) ८ | ४२ । ३ 
अच्छिद्रं शर्म भुवनस्य गोपाः (मित्र ओर वरुण) 


४।६२। ४६ 
विश्वानि देवसवितदुं रितानी परासुव (सविता) ५॥८२|५४ 
(«७ हंरि ह ( 
पजन्ये'* '*** सिदुरितः (पजन्य), ४५ | ८३। ४ 


सनः पजेन्य ? मदिशर्म यच्छू--८ | ८३ | ४ 
विश्वानि अग्ने दुरितानि पर्षि (अग्नि) ४५ | ३। ११ 
पृषा नः पातु दृरितात्‌ (पूषा), ६ | ७५ | १० 


( (सह ) 


विश्वा'* “दुरिताय देवी (ऊपा), ७ | ७८। २ 

नयन्ति दुरिता तिरः (इन्द्र, वरुण, मित्र, अयमा | 
१४७१ ३ 

अदिति: “शर्म यच्छतु (अदिति) ६ | ७५। १७ 

पर्षिनः पारमंहसः ( रुट ) २। ३३ | ३ 

तिराथिदेहः सुप्रथा नयन्ति ( मित्र, वरुण ) ७६०।६ 

ऋजू मर्स्पेषु जिना च पश्यन्‌ ( ब्य )७। ६० । २ 


५. भए चर े ० हे 
सभी देंबता पपपनाशक और मंगहूकारक कहे गए हैं । 


यदाविय दयाच्यं ( गूढं ) देवासो ? अस्ति दुष्कृतं*' 
आरे दधातन ( देवा! ) ८। ४७ । १३ 
विश्वस्मान्नो अंहसो निष्पिपर्ति न ( विश्वेदेवा ) 


१।१०६। १ 
अभय शर्म यच्छत्‌ , अति विश्वानि दूरिता । 
१०।६३।७। १३ 


अन्तः पश्यन्वि वुजिनोत साधु० | २। २७। ३ 
ऋजु मर्त्येषु वजिना च पश्यन्‌ ६। ५७। २ 


सभी देवता गण मनुष्योंके गुप्त स्थानोंमें पाप पुएयको देखते 
रहते हैं। एसा अनेक बार कहा गया है । क्या जड़ पक्ार्थोके 
लिये भी ऐसा कथन कदापि सम्भव हो सकता है ? क॒दापि नहीं। 
देवतागण जो मंगलमय औषधि धारण करते हैं. सो भी सुन 
लीजिये-- 


( १३० ) 


सोमा रुद्रा युवमेत्रतानि अस्मे, विश्वातनुषु मेषजानि 
धत्त ( सोम रुद्र ) ६ | ७४ । ३ 

सहस्न ते भेषजा ( रुद्र ) ७ । ४६ । ३ 

हस्ते विश्रत्‌ भेषजा वीर्याणि ( रुद्र ) १ | ११४। ५ 

या वो भेषजा मरुतः शुीनि (मरुत्‌ » २। रे३। १३ 

त्रिनों अश्विना ? दिव्यानि मेषजा, 

त्रि; पार्थिवानि त्रिरुद्त अद्भ्यः (अश्विद्वय,) 
१।३४।६,८। ६१ ६ 

पर्जन्यो न ओषधिभिमंयों भू! (पर्जन्य) ६ | ५२ | ६ 

सभी देवता जगनके मंगलकारक भेषज स्वरूप हैं । 

यूयं हिष्ठा भिषजों मातृतमाः विश्वस्थ । 

स्थातुजंगतो जनित्री!, (विश्वेदेवा) ६ | ४० | ७ 


इन्द्र सोमादि देवता वर्ग प्रत्येक त्रिधातु हैं एवं सभी 
त्रिघातु मंगल” प्रदान किया करते हैं। हमें जान पड़ता है कि 
कार्य कारण एवं कार्यकारणावस्थासे परे की अवस्था इन तीन 
अवस्थाओंको लक्ष्य करके ही “त्रिधातु” शब्द व्यवह्वत हुआ है । 


त्रि विशिष्ट धातुप्रतिमानी मोजस! (इन्द्र) 

११०२८, ६४ ६।७ 
अकेख्रिधातुः रजसो विमानः (अग्नि) ८।३६।६,७,.७२॥६ 
त्रिधातुना शमंणा यातमू्‌ (इन्द्राग्री) ८।४०!१२ 
या वः शम शशमानाय सन्तिः त्रिधातूनि ( महुत्‌ ) 

१८५१२ 


( ९३१ ) 


स॒ त्रिधातु शरणं शर्म यंसत्‌ (प्जन्य) ७१०१२ 
त्रिधातु राय आखुवा बद्चूनि (सविता) ३॥५६॥६७ 
सविता शर्म यच्छतु अस्मे क्याय त्रिवरुथमंहसः 
(सविता) ४।१३॥६ 
त्रिधातु शर्म वहतं शुभस्पती (अश्विद्वय) १३७६ 
त्रिवरूथं शर्म यंसत्‌ (विष्णु) ११५४४ 
परित्रिधातुभुबनानि अशीहि (सोम) क्षप्६।४६ . 
अयं त्रिधातु'' 'विन्ददमत निगृढ़म (सोम) ६।४४०।२४ 
सभी देवता त्रिधातु मंगल देनेमें समथे हैं 
.. पढ़िये मंत्र- 
त्रिधातु यद्वरूध्यं तदस्मासु वियन्तन (आदित्यगण) 
८।४७।१० 
त्रिधातवः परमा: (विश्वेदेवा) ५।४७७,४ 
शमभनों यंसत्‌ त्रिवरूथ मंहसः (विश्वेदेवा) १०६६।॥५ 
सभी देवता प्रथम” एवं विश्वरूप हैं। यह बात भी हम 
पाठकोंको श्रतियोंमें दिखा देंगे । जैसे देवताओंमें इन्द्र प्रथम 
(पहल।) है बसे ही सोम भी प्रथम है | अन्य देवत।ओंके सम्बन्ध 
में भी ऐसा सममिये । कहीं पहल। देव अप्रि लिखा दे, कहीं पहला 
देव सूय है। और जैसे इन्द्रदेव बविश्वरूप हैं बेसे ही साम भी 
विश्वरूप हैं। समस्तदेव विश्वरूप हैं। विश्वरूप शब्दका अर्थ यह 


है-कि सभी देवता सकलरूप घरनेमें शक्तिमान हैं । एक देवताका 
एक ही रूप रद्दता है ऐसा नहीं । 


(६ ईरैरेर | 


त्वां देवेषु प्रथमम्‌ (अग्नि) १।१०२।७ 

त्वामस्ने अथमस्‌' ' 'देवम्‌ (अश्नि) ४।११।४ 

ऊपषः बनते प्रथमा (झषा) १।१२३।४ 

ऊषः सुजाते प्रथमा (ऊषा) 9।७६।६ 

सवां देवेषु प्रथमं हवा महे (इन्द्र) १।१०२॥६ 
गोपा' ' 'याति ग्रथमः (इन्द्र) ५।३१।१ 

ऋषि पूवता असि (इन्द्र) ८।६।४* 

यो अद्विभित्‌ श्रथमजा ऋतावा (बृहस्पति) ६।७३।१ 
बृहस्पति प्रथम॑ जायमानः (बृहस्पति) ४।५०।४ 
विह्व प्रथ्ु प्रथमम्‌ (बृहस्पति) २२२४।१० 

से सत्वप्तिः प्रथपः (बृहम्पति) २/२५॥४ 

अपां सखा प्रथमजा ऋतावा (वायु) १०।१६८।४ 
- अ्थमा (प्रथपो) 'अश्विद्वय, २।३६।३ 


देवता सभी विश्वरूप हैं । निम्न लिखित 
प्रमाण पढिये-- 


पदत्तद्वष्णो असुरस्य नामा 

विश्वरूपो अम्ृतानि तस्थों (इन्द्र) ३।३८।४ 
रूपं रूपं प्रतिरुपो वभूव (इन्द्र) ६४७१८ 
पुरुष-प्रतीकः (इन्द्र) ३;४८,३ 

वदत्केतु पुरुरूपम्‌ (अप) ५/८२।४ 


(६ रैद३ ) 


परित मना विषुरूपः (अग्नि) ५/१४।४ 

विल्वां न वः पुरुष सपयव्‌ (अभि) १७०४ 

स कवि काव्या पुरुरुष॑' 'पृष्यति (वरुण) ८|४१॥५ 

विश्वा रूपा प्रतिचक्ञाणों अस्य (सोम) ६८५१२ 

विश्वा रूपाणि प्रतिम्रज्चते कविः (सविता) ६/८१ २ 

देवरतुष्टो सविता विश्वरूपः (सविता) ३४५१६ 

पुरुष उग्रः (रुद्र) २।३३।६ 

विभषि विश्वरूपम , २।३३।१० 

विश्वरुपम्‌' ' 'बुदस्पतिमू , १०।६७१० 

इस प्रकार दम बहुत प्रमाण उद्धृत कर दिखासकत है कि 
ऋग्वेदके देवता बर्गेका काय-भेद, कथन मात्र हो है। सब देवता 
सब काय करनेमें समर्थ हैं। इसलिये देवताओंमें कायगत कोई 
भेद नहीं है । 

(>) देवताओंमें कार्याकी भाँति नासोंकी भी भिन्नता नहीं है 
देवता वर्स में केबल कार्यगत भाव नहों यही नहीं. किन्तु इनमें 
नामगत भेद भी नहीं है । नामगत मिन्नता भी कहने मानकों है 
यथार्थमें कोई भिन्नता नहों। वादक ऋषि एक देवताकों . 
अन्य देवताके नामसे सम्बोधन करते ्ढ । बे जानते थे कि देवता 
जैसे कार्यतः भिन्न नहीं है वेसे ही वे नामतः भी भिन्न 
नहीं हैं । 

प्रसिद्ध वेदिक पंडित श्रीयुत्‌ सत्यश्नत सामअ्रमी महाशयने 
यास्ककी युक्तिका अनुसरण कर यह सिद्धान्त किया है कि, ऊषो- 
देय पर ही अरुणोदय काल होता है। अरुणोदयरे पश्चात जब 


( रैहे४ ) 


सूर्यका प्रकाश कुछ तीजघ्र हो उठता है, उसका नाम भग' है। 
भंगोदयके पर कालवर्ती सूयंका नाम है. पूषा, । पूषासे अकोदिय 
पर्यन्त अर्यमा' यहाँ तक पूर्वाह्न होगया | मध्यान्हकालके सूयका 
नाम 'विष्णतु' है । इस रीतिसे ऋग्वेदमे एक सूझ्यके भग 'अयमा 
पूषा, सविता ओर विष्णु अनेक नाम हैं। उदयसे अस्त पयन्त 
साध रण नाम सूर्य हे। इसलिये ऋग्वेदमं सूव्यका कर्मी भग 
न/|मसे कभी सविता नामसे कभी पृषा नामस सम्बोधन किया 
गया है । और फिर एक ही वस्तु आकाशमें सूर्य. अन्तरिक्षमें 
विद्युत. भूलोकमें अग्नि नामसे इन तीनों भावंसे विकसित हो 
रही है | सुतरां अ्रम्रकों सूर्य नामसे बुलाया गया है । कहीं 
रुद्र' भी अप्निका नामान्तर माना गया है । फिर ऐसी बात भी 
ऋग्वेदमें है कि, इन्द्र सभी देवताओंके प्रतिनिधि हैं। सुतरां अश्नि 
वा सूर्य इन्द्र' नामसे भी सम्बोधित हैं | श्रप्निको बलसे उत्पन्न 
बलका पुत्र भी अनेक स्थानोंमें कहा गया हे । मरुद्गण रुद्रके 
पुत्र माने गये हैं। इससे यही ज्ञात होगा कि. श्रप्मि ओर मरुद्गण 
एह ही वस्तु हैं या एक ही वस्तुके दो विकास हे । इन सब हेतुशओं 
से देवताओके नामोंकी भिन्नता वास्तविक भिन्नता नहीं। निम्न 
लिखित मन्‍्त्रोंसे पाठक निश्चय कर लेंगे कि, अवश्य हू देवत।यें 
नामतः भिन्न नहीं हैं | इन्द्र ता सूथ नामसे सम्बोधन-- 


उत्‌--अस्तारमेषि द्वर्य | 0६३।१,८।४२।७ 
यदद्य कच्च | वृत्रइन्तुदगा अभिद्तय ? ८।६४७,३।३३।६ 


हूँ इन्द्र | है सूयथ. यजमानोंके चारों आर उदित होओ। है 
वृत्रद्की इन्द्र सूथथ आज यत्केचितू पदाथके अभिमुख उदित 
हुए हां !। 


( (९३५ ) 


युड्जन्ति ब्रध्नपरुप चरन्तं परितस्थुषुः | 

रोचस्ते रोचना दित्रि ॥| १ | ६। १ 

चतुर्दिगवर्तोी सब जीव, इन्द्रके सहित सूर्य, अभि वायु और 
नक्षंत्रगणोंका सम्बन्ध स्थापन करते हैं। अथोत्‌ सूझ्ये, अप्रि, 
घायु. ओर नक्षत्रगण इन्द्रके ही मृत्यन्तर मात्र इन्द्रक ही भिन्न २ 
मूर्ति विशेषमात्र है, यह बात जीवगण समम जाते हैं। इस युक्त 
के तृतीय मंत्रमें भी इन्द्रका सूयरूपमें वणन है । 

निम्न लिखित मंत्रोंमें इन्द्र, विष्णु. त्रह्मणस्पति. वरुण. मित्र, 
अयमा, रुद्र, पूषा, सबिता. प्रभ्नात नामोंसे अप्रेदवका बोध 
होता है-- 

तमसने इन्द्रो वृषभ! सतामसि, 

त्व॑ विष्णुरुरुमायों .नपस्यः 

ल॑ ब्रह्म रपिवित्‌ ब्रह्मणस्पते 

त्व॑ं बिधतः सचसे पुरन्ध्या | २।१।३ 

त्वमग्ने राजा वरुणों शृतव्रतः, 

त्व॑ मित्रों भवसि दस्म ईड्य: | 

त्वमयमा सत्पतियस्य संश्लुजं, 

त्व मंशों विदर्थ देव भाजयुः । २( १। ४ 

सपगने वरुणो जायसे यच्व॑ मित्रो भवसि | ४३ 

त्वपग्ने रुद्रो असुरो मद्दोदित्रः स्व 

शर्धोभारुतं पृत्त ईशिषे त्व॑ पृषा ॥ २।१॥६ 

त्व॑ देवः सविता त्व॑ं मगः । २१७ 

अन्तरिच्छन्ति त॑ जने रुद्र परो मनीषया ॥ ८।७२।३ 


( शरे१ ) 


हे अप्रि ? आप ही धार्मिकोंके अभीष्ट वर्षशकारी इन्द्र' हैं । 
भ्राप ही बहुलाक कत्तुक ओर नमस्य विष्णु हैं। सकल घन 
के अभिज्ञ बह्य' ओर ब्रह्मश॒स्पति, नामक देवता आप ही हो। 
आप ही सबके विधाता एवं आप ही सबको बुद्धिके सहित 
अवस्थान करते हो | हे अग्नि आप ही ब्रतधारी 'बरुण' हो। 
आप शत्रु विनाशक ओर नमस्कारके योग्य 'भित्र' हो धार्मिकोंके 
रक्षक 'अयमा' हो । आप ही अंश हो। हे देव ? यज्ञमें फल 
प्रदान करो । हे अम्रि! इस महान आकाशमें महा बलवान 
(असुर) 'रुद्र' आप ही हो | आप ही 'मरुन्‌ सम्बन्धी बल हो। 
अआ्राप 'पूषा' हैं। आप ही अन्न धनादिके इश्वर हैं। आप 'सविता' 
एवं आप ही भग! हैं। उस 'रुद्र' अग्रिका दृदय मध्यमें बुद्धि 
द्वारा इच्छा करते हैं। अन्य मन्त्रोंमे भो अभिके अनेक नाम 
लीजिये-- थिं » ८6 

चन्द्र रयि ' चन्द्र चन्द्राभिग णते युवस्थ | ६॥६।७ 

पुरुनाप पुरुष्ठत ॥ ८।६३।१७ 

पहते वृष्णोरसुरस्थ नाम ॥ ३।३८॥४ 

भूरिनाम वन्दमानों दधाति ॥ ४। ३। १० 

( का 

पत्यों अप्रत्यस्यथ ते भूरि नाम मनामहे | ८।१ १४ 

अग्ने भूरीणि' ' 'तव'““अमृतस्य नाम ॥ ३।२०।३ 

मित्रो अग्निभवात यत्‌ सपिद्ठों 

मित्रों होता वरुणो जातवेदाः ॥ ३।५।४ 

लमदिते (५ 

तत्व सबंत्राता । १ | ६४ । १५ 

विष्णुगोंपा' " “अग्निष्टा विश्वा शुवनानिवेद | ३॥४४।१० 

यम्यो हजातो यम्रो जनिलम | १ । ६६ । ४ 


[ एरचेंक 


विश्वा अपश्यत बहुधा ते भरने 

जातवेदः शन्वों देव एकः 

इत्यादि मंत्रोंका खूच्म अर्थ यह हे कि--हे अभि ? आप 
चन्द्र नामसे विख्यात हैं। हम आनन्ददायक स्तोत्र द्वारा बुलाते 
हैं। हमें श्रानन्दप्रद धन दीजिये। जब श्रप्नि समिद्ध उज्बल दो 
उठते हैं, तब उनको 'मित्र' कहते हैं। अश्नि देव हो होता एवं सर्व 
मूतज्ञ 'वरुण' हैं। सबके रक्षक विष्णु अभ्ि-समग्र भुबनको 
जानते हैं । जो जन्मा है. और जन्मता है सभी “यमः है। हे 
अप्नि ! आप ही वे यम हो। “यमस्य जात मसतं यजा मद्दे' ॥ 
१।८३।६।, १०। ५१११ मंत्रमें कहा गया है कि अप्रिका 
जो नाना स्थानोंमें बहुविध शरीर है. उसे एक ही मात्र देबता 
जाननेमें समर्थ है सोमके भी इन्द्र, सविता अग्नि, वरुण, सूर्य 
आदि नाम हैं। प्रमाण यथा-- 


बिभतिं चारु इन्द्रस्य नाम येन विश्वानि वृद्धा जधाना 
६।१०६१४ 
म्रिमिष्टर देव सचितः वर्षिस्टे! सोम धाममिः 
अग्ने रचें: पुनीदि नः ॥ ६ | ६७। २६ 
आत्पा इन्द्रस्य मवसि । &८५॥३ 
राज्वाजुते १रुण॒स्थ | बतानि बृदद्गभीर तव सोम धाम | 
7।&8६&९१।43३ 
ऊद्दर्घो गन्धर्वों अधिनाके अस्थात्‌ विश्वारूपां प्रति 
चच्ताणो अस्पा भानुः शुक्रेश शोचिषा व्यदयोत्‌ आरुरुचत्‌ 
सेदसी मातरा शुचि! । & | ६४ । १२ 


( शश्ट ) 


असि भगो'“ असि प्रधवा मधवदभ्य! उन्द्रो | 
8६।६८।५४ 

अय॑ पूषारयिमंगः सोम! पुनानः अप्ति | ६१० १७ 

ऊते क्यन्तु धीरयो देवानां नाम विश्रतीः | ६।६६।४ 


सारांश यह कि हे सोम ? आप इन्द्र सबिता आदि हैं। आप 
ही राजा वरुण है। वरुणके काय आपके ही हैं । आझ्रापका धाम व 
स्थान ( कारण-सत्ता ) वृह्दत्‌ एवं गंभीर है । सोमने ही अकाशमें 
ऊपर सूरय॑रूपसे अवस्थित होकर जनक-जननी तुल्य ग्युलोंक ओर 
भूलोकको शुद्ध पवित्र किरणों द्वारा ज्योति्मय बनाया है।मभग 
इन्द्र पूषा, रयि, भर्य, सोमके ही नाम हैं। सकल देवताओंके 
झामोंसे सम्मिलित स्तुति द्वारा सामको बुलाते हैं 


सविताका--सुय, पूषा, मित्र, चन्द्र. वरुण, एवं पावक नामसे 
निर्देश किया गया है | 
है उत सूर्यस्य रश्मिमिः सम्रुच्यसि | 

उत रात्रीभूमयत्तः परीयसे | 

उत मित्रो भव्रसि देव घर्ममिः || ४ । ८१।४ 

उत पूषा भवसि देव घाममिः | ५ | ८१। ४ 

येना पावकचक्तसा सुरण्यन्तं जनां अनु 

त्वें वरुण पश्यपि | १। ४० | ६ 


हैँ सविता | तुम सूर्य किरण द्वारा सन्त हुआ करते हो * | 
तुम उम्य पाश्व की रात्रिके मध्यमें हौकर भी गमन करते हा 





सुयोदयके पूर्वका नाम सविता? है उदयसे लेकर अस्त होने पर्यन्ठ 
का साधारण नाम “सूर्य” है | सायंणानार्य 


(६ ३६ ) 


( चन्द्र ) तुम्द्वार कार्य द्वारा तुम्हें "मित्र' भी कहा जाता है । हे 
सविता ! दिवसमें तुम्हें पृषा कहा जाता है। हे वरुण ! हे 
आदित्य ! तुम प्राणीगणके पापगकारोरूपसे इस जगतको देखो । 
रुद्रका नाम कपर्दी एवं ईशान है. पृषाका भी बहीं। 'कपदिनमी- 
शानम” | ॥ ६5॥ ५५। २ ॥ अश्विनीकुमारोंका पृषा नाम देखिये-- 


ज्ियेपूषन । देवानासत्या १ । १८४। ३ # 
सभी देवताओंके अमंख्य बहुत नाम हैं, यह बात भी ऋग्वेद 
ने हमें बतला दी हे--- 


“पिश्वानि वो नमस्यानि कन्या नापानि देवः उत यत्ति 


यानित ॥ १०।६३।२॥ 

है देवगणश ' आप सबके नमस्काराह. ओर घन्दनीय अनेक 
नाम हैं। आपके यश्चिय नाम भी अनेक हैं। 

इसके अतिरिक्त सभी देबताओंका अन्य एक परम गुद्य नाम 
भी है यह भी हम ऋग्वदमें षात हैं। ऐसी बात क्यों कही गई ? 
कार्यवर्गक भीतर अनुस्पृत गूड़ भावसे स्थित कारण खत्ता दी इस 
फश्चनका जच्षय है । 


देवो देआानां गुल्चयानि नाथ आविष्कृसोति || है।६४२ 

देवताओंका जो परम गापनाय एक एक नास है सोमदेब ही 
चुसका आविष्कार करते है | अन्यत्र भो हम पाने हे कि अभप्रिका 
्क परम गुहाय नाम हे । 

विद्या तेनाम परम शुह्ा यत्‌ 

विन्ञात प्लत्सेबत अ्रजगंध । १० | ४४ । २ 


:4९११४ सूक्के प्रथम व पंचम मंत्रम रुद्का दाम “कपदों”? 
लिखा है । ५ 


(६. रैंह० ) 


हे अग्नि! हम आपका परम गोपनीय नाम जान सके है एवं 
जिस उत्ससे आये हो उस उत्सको भी जान गए हैं । 


समीक्षा,--बाबू कोकिलेश्वर भट्टाचायने उपरोक्त प्रमाणोंको 
डद्‌ घृत करके यद्द सिद्ध करनेका प्रयत्न किया है कि ये सब देवता 
एक ही कारण सत्ताकी अभिव्यक्तियाँ हैं । परन्तु आपने यह 
विचार नहीं किया कि यह सब्र कथन स्तुतिवाद मात्र है। अथात्‌ 
ब्रेदिक समयमें कबिता करनेकी यह ही प्रणाली थी। यथा मन्यु 
( क्रोध ) का कथन करते हुये भी उपरोक्त प्रणालीका द्वी प्रयोग 
किया गया है, यथा--- 


प्न्युरिन्द्रोमन्यु रेवास देवों मन्युहोंता वरुणों जात वेदाः | 
ऋण १०८३ २ 


अथोत्‌ , मन्यु ( क्रोध ) ही इन्द्र हे वही सब श्रेष्ठ देव है, 
बद्ी होता है बही वरुण और वही स्वज्ञ अप्नि हे। इसी अकार 
ओपधी, बेल, बकरा, नमस्कार, आदिका वर्णन करते हुये सब 
देखोंको उनके आधीन बताया गया है । जिनका कथन सष्टि रचना 
प्रकरणम आगे किया है। अतः यह सिद्ध है कि यह उस समय 
की प्रणाली थी। तथा दूसरी बात यह है कि-अप्नि आदिके 
डपासक कवि अपने अपने उपास्यकों स्व श्रेष्ठ सिद्ध करने 
के लिय अन्य सब देवाका अपने उपास्यके आश्रय अथवा उसकी 
भक्ति करने वाला कहा करत थे। यहां कारण है कि-इन्द्र' 
उपासक अप्निक्री निन्‍्दरा किया करते थे ओर अ्रप्मि आदिके उपा- 
सक इन्द्रकी । अत: उपरोक्त सब प्रमाण आपकी पुष्ठे न करके 
आपकी कल्पनाका विरोध ही करते हैं। विशेष क्‍या अथवंवेदमें 
अनुमति ( अनुज्ञा, देनेका अनुमति कहते हैं ) का वर्णन. करते 
हुये लिख दे कि-- 


( (९४९ ) 


अनुमति सवमिद वभूव यत्‌ तिःठति चरति यदु के 
विश्व मेजति | अ० कॉ० ७। २१। ६ # 
अथोत्‌ अनुमति ही सब कुछ होमई, जो कुछ भी स्थावर 


ओर जंगम है वह सब अनुमति ही है । तथा च कां० € | ७ में 
मेध्य बेलका वर्णन है. वहाँ लिखा है कि-- 

प्रजापतिश्व॒ परमेष्टी च सगे. इन्द्र: शिसे अप्निर्ललार्ट 
यभः कुंकाटम ॥ 

अर्थात्‌ इस बेलके, ग्रजापति और परमंध्ी दोनों सींग हैं 

इन्द्र देबता इसका शिर है. तथा अप्रिदेव इसके मस्तक हैं. तथा 

यमदेतब उसके गलको घंटो है । आदि | यहाँ इस बलके ही आश्रय 
सब देवत/ओंको बता दिया है। इत्यादि शत्शः ब्रमाण दिये जा 
सकते हैं जिनमें प्रत्यक पदार्थकी इसी प्रकार स्तुति की है। तथर 
च हम अनेक युक्ति क॒ प्रमाणोंसे सिद्ध कर चुके हैं कि वदिक 
वांगमयमें अनेक दवतवाद हे न कि एक देवतवाद । अतः उपराक्त 
सब प्रम:ण एकेश्वरवादकी फुष्टे नहीं करत अपितु उसका विरोफ 
ही करते हैं | क्योंकि यहाँ प्रथक प्रथक देवताओकों स्तुति उनके 
भक्तोने अपने अपने देवताकी उत्कृष्टता दिखानेके लिये की है | 


साधक भेद से 


साधक भेदसे देवत भद मानना भरी युक्ति युक्त नहीं दे । क्‍यों 
कि उस अवस्थासें वेदोंसें इन देकताओंकी निन्‍दा नहीं दोनी 
चाहिये थी। परन्तु वेदोंमें अग्नि भक्तोंने इन्द्रकी और इन्द्र भक्तों 
ने अभिकी निन्‍दा की है इसी प्रकार अन्य सब देवोंकी अवस्था 
हे जैसा कि दम पूर्वमें दिखला चुके हैं । तथा च बेदोंमें या अन्य 
केदिक साहित्यमें इसका उछ्लेखः तक भी नहीं है । हां श्रीशंकस 


( #ै४२ ) 


घाये आदि विद्ाननि ऐसी ऐसी कल्पनायें केतल अ्रति पश्चियोंकों 
उत्तर देनेके लिये की हें। परन्तु इन कल्पनाओंमें न तो कोई 
धदिक प्रमाण ही है ओर न इनमें कुंड सार है। और न इत्यादि 
फल्पनायें तर्कके सनन्‍्मुख ठहर ही सकती हैं । 


ईश्वर की शक्तियाँ 


, इस प्रकार जब शतशः प्रबल प्रग्नाणों द्वारा देवता श्रोंका 
श्रनक्य सिद्ध हो जाता है तब भक्तजनोंने यह कल्पनाकी कि 
देवता तो प्रथक प्रथक ही हैं परन्तु ये सब ईश्वरकी शक्तियाँ हैं । 
जैसा कि श्रीमाम्‌॒ पं० राजारामजी आदि विद्वानोंने लिखा है । 
यहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता है कि यहाँ शक्तिका कया अर्थ है । 
क्या जिस प्रकार अप्रिकी प्रंकाशकत्व, दाहकत्व, ऊध्वगमनत्य, 
आदि शक्तियाँ है. ? उसी प्रकार यह सूर्य. चन्द्र, बायु, आकाश, 
पृथ्वी. जल, आदि इश्वरकी शक्तियाँ हैं ? अथवा जिस प्रकार 
राजाकी शक्तियाँ सेना, यान, कोश आदि हैं, उस प्रकार 
इश्वरकी यह शक्तियाँ हैं । प्रथम पक्तमें तो अग्नि आदि सब 
इंश्वरके गुण ही सिद्ध होते 6. और गुण तथा गुर्णाका भद॑ 
कैबल कथन मात्र ही हे वस्तवर्म न उनमें भव हे ओर नहीं 
गुण प्रथक प्रथक हैं। श्र/पतु वे सब गुण एक ही गुणकी 
प्रथक प्रथक अभिव्यक्तियां हैं । इससे तो श्रीशंकराचाय का 
अद्वतवाद है सिद्ध होता हो। जिसकों य विद्वान स्वीकार नहीं 
करते । दूसरी अवस्थामें अनेक नित्य पदार्थोका एक दसरेके 
श्राधीन हीना सिद्ध नहीं हासकता | क्योंकि झआधीन होना एक 
कार्य है जिसके लिये कारणकी आवश्यकता है. परन्तु वहाँ कारण 
'का सवंधा अभाव है | इसके अलावा एक बात यद्द भी है कि. जो 
ध्रोधीन होता है ओर जो आधीन करता है| उन दोनोंकी अपनी 
'अ्रावश्यकतायें अथवा कमजोरियाँ हैं, जिनको पूर्ण करनेके लिये 


( #४३ ) 


बह आधीन होता है अथवा आधीन करता है । जिस प्रकार 
सेनिक व्यक्तियोंकों मूपयोंकी श्रायश्यक्ता हे और राजाकों सेनाकी 
क्योंकि उसको शन्रुओंका भय है कि कहीं उसके देशपर चढ़ाई न 
कर दें । यदि दुश्मन इस पर थढ़ाई कर दे तो यह वेचारा अकेला 
कुछ भी नहीं कर सफता इसलिये इसे सनाफी यान आदि अन्य 
साधनोंकी आ्रवश्यक्ता है. अतः घह इनको एकश्रित करके रखता 
है । तथा सेना आदि ओर राजा एक दसरके आधान होते हैं। 
अ्रथानत राजाके आधोन सेना होती है अर सेनाके अआरधीन राजा 
होता है । अतः इनको इखरक अ्र्घान मान भी लिया जाय तो 
भी आपके सिद्धान्तकी पुष्टि नहीं हा सकतो क्योंकि उस अवस्थ। 
में इश्वर पराधीन निबंल. रागी छ्वेपी, अनेक कामनःओं व ला. 
सुखी. दुखी. बन जायगा | पुनः संसार्री जीवमें और इस इंश्वरमें 
क्या भेद रहेगा। क्या उसका एथ्रयं महान है इसलिय उसे इंख्वर 
भाना जाये ? ऐसी अवस्थामें बह मह।न दुखां भी सिद्ध हो 
जायेगा, क्योंकि हम प्रत्यक्ष देखत हैं कि जिसका जितना एऐस्पर्य 
हे उतना ही वह अधिक दुखी है । अतः यह सिद्ध होता है कि 
यह इंश्वर विषयक कल्पना, किसी संसारी मनुष्य की 
कल्पना है | अ्रतः इन देवताओंकों इश्वरकी शक्तियाँ नहीं कह 
सकते । क्योंकि शक्ति ओर शक्तिमान भिन्न २ पदार्थ नहीं हैं । 
इससे या तो जडाद्ृतवाद सिद्ध हागा या चेतनाद्वतवाद | किन्तु 
अद्वेतवाद न तो य॒त्ति यक्त है शोर वदिक। स्वर्गीय प॑- टोडग्मल 
जीने अद्वेतवादके खण्डनमें निम्न युक्तियाँ दी हैं । 


सवब्यापी अह्ठ त बरह्मका खण्डन 
“अद्वेत धरष्मकी सर्वध्यापी सबका कत्तों माना जाता है लेकिल 
ऐसी थात नहीं है केवल मिथ्या कल्पना है । पहले तो यही ठीक 
नहीं है कि यह सर्वे व्यापी है क्‍योंकि संपूर्ण पदार्थ प्रत्यक्षरूफ॑से 


( हघड्ट ) 


अलग २ दिखाई देते हैं उनके स्थभाव ही अलग २ हैं इसलिये 
इन्हें एक कैसे माना जा सकता है ? एक सामना तो इस प्रकारसे 
हो सकता है कि प्रथम तो जिसने अलग २ पदार्थ हैं उनके समुन 
दायकी कल्पनासे कुछ नाम रख लिया जाय । जैसा घोड़ा हाथी, 
आदि भिन्न पदा्थेंकी सेना लामसे कहा जाता है, उनसे अलग 
कोई सेना नामर्क, वस्तु लहीं है, अगर इसी तरह सर्ब पदार्थोका 
न'म त्रह्म हे ता झह्म कोई अलग वस्तु न रह कर कल्पना मात्र ही 
रहा। दूसरा प्रफार यह है कि पदार्थ व्यक्तिकी श्रपेज्षा भिन्न २ है 
किन्तु जातिफी अपेक्षा उन्हें कल्पनासे एक कहा जाता है जैसे 
घोड़े व्यक्तिरूपसे अलग अलग होते हुये भी आकारादिककी 
समानतासे उनकी एक जाति कही जाती है बह जाति घोड़ोंसे 
कुछ अलग नहीं हे । यदि ब्रह्म भी इसी तरह सबोंकी एक जातिके 
रूपमें है तो ब्रह्म यहाँ भी फल्पनामांत्रके सिवाय अलग क्स्तु कोई 
नहीं रहा । तीसरा प्रकार यह है कि अलग २ पदार्थके मिलनेसे 
शक स्कन्धको एक कहा जात। है, जैसे जलके अलग २ परमार 
मिलकर एक समुद्र कहलाता हे, प्रथ्वीके परमाणु मिलकर घड़ा 
आदि कहलाते हैं। थहाँ घड़ा और समुद्र उन परमाणुओंखे 
अलग कोई वस्तु नहीं हे । इसी प्रकार यदि संपूर्ण अलग २ 
पदार्थ मिलकर एक ब्रह्म हाजाते हैं. तो त्रह्म उनसे अलग कोई 
पदार्थ नहीं रहा। चोथा प्रकार यह है कि श्रंग अलग हैं और 
जिसके वे अज्ञ हैं बह एक अ्ज्ी कहलाता है । जैसे आँख. हाथ, 
पर आदि भिन्न भिन्न हैं ओर जिसके यह हैं बह एक अद्गी शर्म 
है, यह सारा लोक घिराट स्वरूप है म्रह्मफा अ्ज्ञ है अगर ऐसी 
आन्यता हे तो मनुष्यके दवाथ पर आदिके अज्ल अलग अलग रह 
'कर एक अज्ञी नही कहला सकते जुड़े रहने पर ही शरीर कह 
खाते हैं प्रसन्तु लोकमें पदार्थोक्षा अलगपना प्रत्यक्ष दीखबा है। 


। रह ) 


इसका एकपना कंसे जाना जाय | अलग रहकर भी अगर एकपना 
माना जाय ता भिन्नपना कहाँ स्त्रीकार किया जायगा ! 

शंका--सत्र पदा्थमें सूह्महूप ब्रह्मके अड़' विद्यमान दें उनमें 
सब पदार्थ जुड़े हुए हैं । 

समधान--जों अज्भ जिससे जुद़ा है बह उससे ही जुड़ा 
रहता है या टूट दूट कर श्रन्य अड्ञोंसे जुड़ा करता है । यदि 
पहला पक्ष स्त्रीकार है तो जब सूयोदिक गमन करते हैं तब जिन 
सूच्म अद्जोंसे वे जुड़े हैं बे भी गमन करते होंगे ओर वे सूच्रम 
अत बिन! स्थूल अजोंसे जड़े ढ वे भी गमन करते होंगे इस तरह 
संयूर्ण लोक श्रस्थिर हो जायगा, जैसे शरीरका एक अज्ञ खींचने 
पर सारा शरीर खिंच जाता है वेसे ही एक पद्माथक्रे गमन करने 
पर संपूर्ण पदाथका गमन हाजायगा पर होता नहीं । अगर 
दूसरा पक्ष स्त्रीकार किय्रा जायगा तो अज्ज दृटतसे भिन्नपना हो 
चायग। एकपना केसे रहेगा। इसलिये संपूण् लोकके एकपनेकों 
ब्रह्म मानना अम है| है | 


पाचवा प्रकार यह है कि पहले कोई पदार्थ एक था, बादमें 
अनेक हुआ फिर एक होयगा इसलिये एक हैं । जैसे जल एक था 
बरतनोंमें अलग होगया मिलने पर फिर एक होजायगा । अथवा 
जेसते सनेका डला एक था वह कंकण कुएडलादि अनेक रूप हुआ 
मिलकर फिर सोनेका एक डला होग।। बसे ही ब्रह्म एक था 
पछे अनेक रूप हुआ फिए मिलकर एक रूप हो जायगा इसलिये 
एक कह। है | इस प्रकार यदि एकत्व माना जायगा तो ब्रह्म जब 
अनेक रूप हुआ: तत्र जुड़ा रहा था या अज़ग होगया था। अगर 
जुड़ा कहा जायगा तो पहला दोप ज्यों-77-त्यों है अगर अलग 
हुआ कट्ठा जायगा तो उस समय एकत्व नहीं रहा ' जल, स्वणो- 
विंकका. मिन्न होकर जो एक द्वोना कईे। जाता दे- बद् तो एक जाति 


कि $ 


( १४३ ) 


की अरज्षा ) ते केस यहाँ सब पदार्थ ही के.) एवा जत नहीं. 
कई चेतन 3 काई अचतन है इत्यादि अभेकत रूप है उनको एक 
जाति केसे कहे सकते है ? तथा जाति अ्रपेज्ञा एकत्थ मानना 
कल्पना मात्र है यह पहले कहा ही है। पहले एक था पीछे भिन्न 
हुआ तो उसे एक पत र अ'दि फूटकर टुकड़े दुकड़े होजता है 
बसे ही त्रह्म खएड खग्ड होगया | जब वे एक हुए तो उनका 
स्वरूप भिन्न भिन्न रहा या एक होगया । यदि भिन्न मित्र रहा तो 


अपने अपने स्त्रूपसे सब भिन्न ही कहलाये। यदि एक होगया है 
तो जड़ भी चेतन हा जायगा ओर चेनन जड़ होजायगा ओर 
इस तरह यदि अरूक वस्तुअ को एक वस्तु हुई तो कर्म एक वरूपु 
अनक वस्तु कहना हू गा। फिर अनादि अनन्त एक ब्रह्म हे 
यह नहों कहा जा सकता | यदि यह कहा जायगा कि लोकरचना 
हो या न हो ब्रह्म सेसेका तेसा रहता है इसलिये वह अनादि 
अनन्त हे प्रश्न यह हाताओो कि लेकमें प्र०्वों जलादिक 
वस्तुएं छलग नर्व,न उत्पन्न हुई हैं या ब्रह्म ही इन स्वरूप 
हुआ है | अगर अलग नवीन उत्पन्न हुए हैं तो यह 
अलग हुआ ब्रह्म अलग रहा सवव्यापी अद्वत ब्रह्म न कहलाय। | 
अगर त्रह्म ही इन स्त्ररप दुआ तो कभा लोक हुआ कभ बह 
हुआ जंसे का तसा कहाँ रहा ? अगर ऐसी मान्यता है कि सारा 
प्रद्म, लक स््ररूप नहीं हँ।ता उसका कोइ अंश होता है जंसे समुद्र 

विन्दु विषहूप होने पर भज्े हो. स्थूल दृष्टिसे उसका अन्‍्य- 
थापना न जा जाय लेकिन सूच्म दरष्टेसे एक बिन्दुकी अ्रपेक्षा 
समुद्रमें अन्यथ.पत्रा आजाता है वसे ही ब्रह्चका एक अंश भिन्न 
होकर जब लोकरूप हुआ। तब स्थूल विचारसे उसका अन्पथ पन 
भले दी न जाना जाय परन्तु सूक्ष्म विवारसे एक अंशको अपेक्षा 
उसमें अन्यथ।पन हुआ द्वी क्‍योंकि बहू अन्यधापन ओर तो 


( ४४ ) 


'किसीके हुआ नहीं. ब्रहझमके ही हुआ ।' इसलिये अक्षको स्वरूप 
मानना भ्रम है | छुटा प्रकर यह है क उस आफ़रारा सवब्यापा 
है बसे जह्म भा सवव्य.प, है तब इसका अथ यह हुआ कि 
आअकाःशकी तरह ब्रह्म भा उतना ही बड़ा है ओर घटपद:दिल्‍में 
काश से रहता हे वसे त्रद्म भी उनमें रहता है लेकिन उसे 

शट और अकःशको एक नहीं कह रूकत द८से ही त्रहझ अर लोक 
को भा एक नहीं कहा जा जकता । दूसरी बात यह हे कि आकाश 
का तो लक्षण सवच्र दिखाई देता है इसल्िय उसका सब जगद़ 
सद्ध व मना जा सकता हे लकिन ब्रद्मयका लक्षण सब जमढ कहीं 
दिखाई देता इसज्ञय उसका सद्भाव बसे मना जा सकता है ? 
इस तरह विचार करने पर किसी भी तरह एक ब्रह्म संभव नहीं 
ह।ता । सम्पूर्ण पदाथ ,भन्न भिन्न ही मालूम पड़त हैं । 

यहाँ प्रतिवाद का कहना है. कि पदाथ हैं तः सब एक ही 
लेकिन भ्रमसे वे एक मालूप नहीं पदत । इसमें चुक्ति देना भी 
ठीक नहीं हे क्योंकके ब्ह्मका स्वरूप युक्तिगम्प नहीं हे वचन 
अगोचर हे एक भी हे अनेक भो हे जुदा भा है मिला भा है 
उसकी महिमा ही एसी है । 

परन्तु उसका यह कहना ठं.क नहीं है क्‍योंके उसे और 
सबका जा प्रत्यक्ष प्रतिभ.नित हाता है. उसे वह श्रम कहता हे 
आर युक्तिसे अतुमःन करा तो कहता हे कि सच्चा स्त्रूप युक्ति- 
गम्य नहीं है वचन अगाचर हैं परन्तु जब वह वचन अग्मोचर है. 
ता उसका निर्णय केस हा ? यह कहना के तरह एक भी है अनेक 
भी है जुदा भा है मिला भो है तनब्न ठ/क होता जब किन किन 
अपेक्षअं:से ऐसा है ! यह बताया जाता | अन्ग्रथः बद पफालोंका 
प्रखपष ६ ॥ 


कह! जाता -है कि अद्षके पहले ऐसे इच्छा हुई कि . 'एकोडडं 


( रैड्ेंण ) 


बहुस्यां' मैं एक हैं बहुत होऊगा। लेकिन जो पहली अयस्थामें 
दुखो होता है वही दूसरी अवस्था चाहता है । त्रह्मने एकरूप 
अवस्थासे अनेक रूप होनेकी इच्छा फी सं: अक्षकों पहले कया 
दुख था ! अगर दुख नहों था ओर ऐसा ही उसे कुपूहल हुआ 
तो जो पहले कम सुखो हो अर बादमें कुतूहूल करनेसे अधिक 
सुखो हों वह कुपूहल करना विचारता है ब्रह्म जब एक अवस्थ से 
अनेक अवस्था रूप हुआ तब उसके अधिक सुख केसे संभव हो 
सकता है । अर अगर वह पहले ही पूण सुखी था तो अत्रम्था 
क्यों पलटता है ? विना प्रयोजनके तो कोई कुछ करता नहीं । 
दूसरे वह पहले भी सुखो था अर इच्छ नुसार कार्य होने पर भी 
सुखी होगा, लेकिन जब इच्छा हुई उस समय तो दुखी ही है । 
यदे यह कहा जाय कि बत्रह्मके जिस समय इच्छा हं;ती है उसी 
समय काय होता है इसलिये दुग्बी नहीं होता यह भी ठ क नहीं 
है कप्रोंके स्थून कालकी अपेक्षा तो यह कहा जा सकता है ह 
, ब्रद्यकी इच्छाके समय ही काम होता है परन्तु सूदम कालकी 
अपेक्षा इच्छुका ओर कायका हाना एक साथ नहीं हो सकता । 
इच्छा तो तब ही हाती है जब कार्य नहीं होता ओर जब काये 
- हाता है तब इच्छा नहीं होती इसलिय थाड़ समय तक ता इच्छा 
. रही ही अत्तः दुःखी अवश्य हुआ होगा। क्योंक इच्छा ही 
. दुःख है ओर दुःखका काई स्वहप नहीं। इस/लये त्रक्षको इच्छा 
_ की कल्पना करना मिथ्या है । 


ब्रद्मकी मायाका खण्डन 


का यदि-यह कहा जाय कि इच्छा द्ोते ही बअद्की माया प्रकट 
ट्वोती है तो अद्धाकी दी माया हुई ओर इस तरद वह मायावो 
. फडलाया उसका शुद्धहप कहाँ रद्ध। दूसरी बत यद्द दे कि अद्धाका 


( -रै४६८ ) 


और मायाका दग्डी दण्डके समान संयोग संबंध है ण अश्ने 
उष्णु के सम;न समवाय संबंध है। यदि संयाग संबंध हे. तो 
ब्रद्म भिन्न हुआ ओर माया भिन्न हुई तब अत ब्क्म केसे कह- 
लाया। नथा जिस प्रकार दण्डा दगडकों उपक.री जान प्रहण 
करता 3 बसे ही त्रह्म भ। मायाको उपकारी ज;नता है तभे. ग्रहण 
करता है अन्यथ। क्‍यों करें | अतः जिसे त्रह्म भ॑ ग्रहण करता है 
उसका निषेध करना केसे संभव हासकता है बह तो एक उपै:देय 
चं.ज हुई। अगर समवाय सम्बन्ध दे तो उसे अमश्नक उप्ण 
स्व्रभाव ह बसे ब्रह्मका माया स्वमातर हुआ | उस रभ चक. ने घ 
केसे संभव हो सकता दै। बह तो उत्तम वस्तु हुई । 
यदि कहा जय कि अह्म ते चेतन्प्र है ओर माया जउ है यह 
भी ठाीऊ नहों हे क्प्रों के समवय संबन्धमें दा विरोधी स्यभ व 
नहीं रहते. जेसे आकाता आर अन्वकःर एक जगह नहों रह 
सकते | यह कहा जाता है कि मायासे स्व्रयं ब्रह्म भ्रम रुप नह 
होता किन्तु अन्य जब भ्रमहप होत हैं तत्र तो ऊसे कपट, अपने 
कृपटका स्त्रयं ही जानता है उसके अ्रममें नहीं अतः दूसः ही 
जब अ्रममें आते हैं। लकिन कपटो तो वहां कहलापग जा पट 
करगा न कि अ्रममें आने बाल दूसरे जंय ? वसे ही ब्रह्म अपनी 
मायाको स्त्रयं जानता है इसलिप वह अ्रमरूप नहों हं।त दूलरे 
ही जाव भ्रममें आते हैं. लेकेन मायातं ते ब्रह्म ही कहल यगा 
उसको मायसे दूसरे जांब जं। भ्रमहूप हुए हें वे म.यावी क्यों 
कहलायेंगे ? 
साथ द्वी एक प्रश्न यह भी उठता हैं कि जीव और त्रद्म एक 
है या अलग अलग हैं ! यदि एक हो तो जैसे काई पःगल र्तयं 
ही अपने अंगेंकी पड़ा पहुंच.ता है बसे ही ब्रह्म अपनेसे अभन्न 
जांबंको मायासे दुखो करता दे इसको मतया कहट्दा जायग। 


(६ १४० ) 


ओर यदि अबग है तो जैसे कोई भूत विना हों प्रय जन अं एं को 

भ्रम पदा करे पीड़ा दे तों उसे नेऊुष्ट हो कह! है बसे ही 
ब्रह्म मय पड़ा कर, बिना प्रयाजन दूसरे जांबंको पडा देता है 
उस कया कहा जायगा ? इस तरह मायाको ब्रह्मकी बतलाना 
निरा श्रम है । 


जीवोंफी ब्राह्य चेतनताका खग्टन 


आगे प्रतिवाद, ऊहूता है कि जलसे भ. उुए अज़ग अलग 
वतनोंमें चन्द्रमाका प्रतिवेम्ब अलग अलग दिखाई देता है परन्तु 
चन्द्रमा एक ही है। वेसे ही अलग ८ बडुतसे शर्रारोंमें ब्रक्मका 
चेतन्य प्रकाश अलग ८ पाया जाता है | लकन ब्रह्म एक ही है | 
इसलिये ज.वोंकी चेतना त्रह्म को ही चेतना है । किन्तु यह कहना 
भा ठक नहीं है | जड़ शरारमें ब्रह्मके प्रतिवेम्वस यद चतना 
हं।तों हे तो घट पट आदि जड़ पद,थमें भी ब्रद्मका प्रतित्रिम्त 
पड़ जानेसे चेतना हो जानी च हिये। यद कहा जाय कि शरीरों 
का चेतन नहीं करता ज।वका चेतन करता $ ता प्रश्न यह है कि 
जोबका सत्र रुप चेतन है या अचतन ? अगर चंतन है नो चतनको 
चेतन कया कण्गा ? यदि अचतन है तो शरीर, घट ओर जाोबकी 
एक जातो डुई | दूसरा प्रश्न यह है कि अ्रग्म ओर जाबोंकी चेतना 
एक दे था भिन्न हे ? यदि एक है तो दानोंमें ज्ञनके अधिकता 
होनता क्यों हे ? दसरे यह सभी जीव पररपरमें एक दसरका बात 
क्यों नहीं जानत ? अगर यह कहा ज(यगा कि यह उपाधका भद 
है चेतना ही भिन्न भिन्न है तो उप|धि मिट पर इसकी चेतना 
ब्रद्ममें मिल जायगो या नष्ठ दाज यगो ? अगर नष्ट हाज यगो तो 
यह जोव अचेतन रह जांयगा। अगर रहेगाता इसका चेतना 
इसीकी रह ब्रह्ममें क्या मिला ? अगर अ स्तत्व नहीं रहेगा तो 
इसका. नाश हुआ कहलाया- बढा में फोन मिता ? अगर ब्रह्ष और 


( १४६: ) 


जीवकी चेतना भिन्न २ सनी जायगी तो ब्रह्म ओर जीव भिन्न २ 
ठहरे । इस प्रकार ऊ.व॑ की चतनाको जत्रह्मकी मानना भ्रम है । 


शरीर मायाका सूरूप हे इमका खण्डन 


शरीरादिकको यदि मायाका कदा जाता है तो माया हो हाड़ 
मंस।दिक रूप हेता है या मायाफे निमित्तसे और कोई हाद 
मांस रूप हे।तता है ? अगर माया हा हाइ मांसरूप हे।ती है ता 
मयदके वण गंध दक पहलसे हं। थे या नग्न हुए ? यदि पहले 
से ही थे ता पहले तो माय, अह्मकी थो ओर ब्रह्म अमततिक 
वहाँ वणा दक केसे संभव हे। सकते  ? अगर नर्वीन उुण्तों 
अमूर्तिकसे मू तक हुआ तब अपूतिक स्वभाव सदा नहों रहा । 
झगर कहा जायगा कि मयाके निमित्तसे आर काइ हड्डी मांसादि 
८प हाता है ता मायाकर सिवाय ओर कोई पद-थ ता ज्ह्मवादियों 
के यहाँ हे हू। नई तब देगा कोन ? अगर यह कह ज.यग। कि 
नव.न पदथ पदा उुए > ता वे मतय,से भिन्न पद्या हुए 
अर भन्न पद्ा हुए हें ? यदि भिन्न पद्ा हुए तो शारीरिक मायामयी 
कप हुए ? वे तो उन नवान उत्पन्न पद.थमय हुए । यद्दे अन्न 
पंदा हुए तो मय ह। ६। नवीन पद थक्का उत्पन्न हाना 
क्यों हा हैं। ? इस तरह शरारादिकका मसायाका स्वरूप कहना - 
श्रम हें। 


प्रतिबादी फिर कहता है कि--मायासे तीन गुण पदा होते हैं 
राजस तःमस ओर सात्विक परन्तु यह भो उत्का कइना ठो 
नहीं है क्योंकि मानादि कषाय रूप भावकों राजस कहते हैं. 
क्रोबादि कषयरूप भाव झा तामस कहते हें, मंद कष:य. रूप भाव 
को सात्बिक कहते हे यहू भात्र प्रत्यक्ष चेतनामयी दे और म!याका 
स्वरूप जड़ कद्दा जाता दे सो जडसे चेवनामयां भाव कंते पंढा दो 


( रैशूंश ) 


सकते हैं ९ अगर जड़के भी यह भाजपा हो सकते हैं तो पत्थर 
आदिके भी हाने चाहिये । परन्तु चेतना स्वरूप के ही यह 
दीखते है | अतः यह भाव मायासे पंदा नहीं हेसकत | हां यदे 
माय,को चेतना ठहराया जय तो मान सकते हैं लेक्रिन मायाकों 
चेतन ठदरानेमें शरोरादिक म्रायास भिन्न होते हैं. यह नहीं माना 
जा सक्रा इवलिय उतका निश्चय करना चाहिये। भ्रमहप मानने 
में कोई ल,भ नहों है । 
प्रतित्रदीका यह भी कहना है कि इन तीन गुण से अह्मा 

विष्णु और म श ये तीन देव प्रकट दए हैं| लेकिन थे ठ क नहीं है 
क्ये के गुण.से गुग तो पद; हे।ते 5 परन्तु गुणसे गुणा पडा नहों 
होते । पुरुषसे क्रघ हे।ता है ले कित क्राथसे पुष्प होता नहीं देखा 
गया | तथा इन गुणुकों जब निन्द्ा का जातों है तब इनसे 
उत्पन्न हुए त्रक्मदिक पूत्य केसे माने जा सकते दै। दूलरी बात 
यह है कि गुण तो हैं मायमय ओर यह तानों ब्रद्मके अयवःर हे 
किन्तु इन गुणोंसे उत्पन्न हानेके कण ये भो माय मय कहलाए । 
फिर इनको बअरद्मके अवतर केसे कहा जा सकता हे? य गुण 
जिनमें थाड़े भो है उनसे ता इन: छोड़नेके लिये कहा जाता दे 
आर जो इन्हों गुणोको मूर्ते रै उनमें पूज्य माना जाता है यह तो 
बड़ा अमर है | तव। इन तानेंके काय भा इन्हीं रूपमें देखे ज्ञात 
हैं। कुतुइ ता दिक युद्वादिक ब्सेवनादि क्रियाएँ उन रागादिगुगों 
से होते ६ इनलिप उनके रागादेक गुण मंजूः ८ एसा कदना 
चाहिए | इन जे पूज्य कहना या परमेश्च / कइदना किसी प्रकर भा 
ठोक नहों हैं| जैत्त अन्य संसारों है बंले यर्भा हैं । यहा यह 
कहना भी ठ॑,क नहीं दे कि, ससारो तो मायाक अधघ,न हे 
लिप्र वना ज,ने ही उन क.य.का करते है किन्तु त्रह्मा देकके माया 
अ(धोन दे, वे जानकर , इन काग्रकों ,कर॒ते हें । क्योंकि मायाके - 


( १४३ ) 


आधीन होनेसे काम क्रोधादिक के सिवाय और क्या पदा 
हे। सकता है। इन काम क्रोघादिकी ब्रह्मादिकके तीज़ता पाई 
जाती है । कामकी तीजत्रतासे श्लियोंके वशमें होकर उन्होंने नृत्य 
गान आदि किया है. विहल हुए हैं. अनेक प्रकार की कुचेष्टाएँ की 
हैं। क्रोधके बशीभूत होकर अनेक युद्धादि कारये किये हैं, मानके 
बशीभूत हे।कर अपनी उद्यता प्रकट करनेके लिय अनेक उपाय 
किए हैं, मायाके वशीभूत होकर छल किए हैं, लोभके वशीभूत 
होकर परिअ्रहका खूब स ग्रह किया है । 


यदि यह कहा जाय कि इनको काम क्राध.दि व्याप्त नहीं होते, 
यह तो परमेश्ररकी लीला है। सो भी ठीक नहों है क्‍योंकि ऐसे 
कार्यकों वे इच्छासे करते हैं ण बिना इच्छासे करते हैं ? 
यदि इच्छा से करते हैं तो स्ली संबनकी इच्छा ही का नाम 
काम है. युद्ध करनेकी इच्छा ही का नाम क्राध है इसी तरह 
ओर भी समझना चाहिये। अगर बिना इच्छा करते हैं तो 
बिना चाहे किसी कामका होना पराधीनताका सूचक है. वह 
पराधीनता उनके केसे संभव हो सकती है ? और अगर यह 
लीला हैं कि परमेश्वर अवतार धारण कर इन कार्योमे 
लीला करता है तो अन्य जीवोंको इन कार्यसि छुड़ाकर मुक्त 
करनेका उपदेश क्‍यों दिया जाता है । फिर तो क्षमा, शील, 
स'तोष, स यमादिकका उपदेश सब भ्ूठा कहलाया । 


लोक प्रवृत्ति या प्राणियोंके निग्रह अनुग्रहके 
लिये सृष्टि रचना का खण्डन 


इस पर अगर यह कहा जाय कि परमेश्वरकों तो कुछ मतलब 
नहीं किन्तु लोकनीतिको चलानेके लिय अथवा भक्तोंकी रक्षा और 


( (एए४ ) 


दुष्ठोका निग्नह करनेके लिये पर+श्वर अवतार धारण करता हे. 
सो भी ठीक नहीं है, क्योंकि प्रयोजनके बिना चिंडटी भी कार्य 
नहीं करती परमेश्वर भला क्‍यों करेगा ? और फिर प्रयोजन 
भी ऐसा कि लोक ग्रवृत्तिके लिय करता है। जैसे काई पिता अपनी 
कुचेष्ठाएँ पुत्नोंकी सिखाबे ओर जब वे चेष्टाएँ कर तो उनको मारने 
लग जाय ऐसे पित।की भला अच्छा कंसे कहा जा सकता है ? 
बेसे ही त्रह्म स्वयं काम क्रोध रूप चेष्टासे अपने पेंद्ा किये लोगों 
को प्रवृत्ति कराता है और जब वे लोग बसी प्रव्ृक्ति करत हैं तो 
उन्हें नरकादिकोंम डाल देता है । शाल्लोंमें नरकादिको इन्हीं भावों 
का फल लिखा है। ऐसे प्रभुको भला केसे माना जा सकता है ? 
ओर यह जो कहा है कि उसका प्रयाजन भक्तोंकी रक्षा ओर दुष्ट्ा 
का निग्नह है उसमें भी प्रश्न यह है कि भक्तोंके दुःख देने वाल जो 
द्वुष्ठ लोग्र हैं वे परमेश्वरकी इच्छासे हुए हैं. या बिना इच्छाके हुए 
है ? यदि इच्छासे हुए हैं. ता जैसे कोई अपने सेबकोंका स्वयं ही 
पिटवावे ओर पीटने बालकों फिर दस्ड दे भला ऐसा स्वामी 
अच्छा केस हा सकता हे बस ही जा अपने भक्तोंका स्वयं अपनी 

च्छासे दष्टों द्वारा पीड़ित कराते ओर बादमें अवतार धारण कर 
उत्न दुष्ठोंकी मार ऐसा ईश्वर भी अच्छा केसे हासकता है ? अगर 
झह कहा जायगा कि बिना इच्छाके ही दुष्ट मनुष्य पदा हुए ता 
या तो परमेश्ररको एसे भविष्यका ज्ञान न हागा कि दुष्ट सर भक्तों 
को दुःख देंगे या पहल ऐसी शक्ति न होगी जिससे वह इन्हें दुष्ट 
न! होने देता | दूसरी बात यह है कि जब ऐसे काय के लिये 
परमात्माने अवतार धारण किया है। तो बिना अबतार धाग्ण 
किये उसमें एसी शक्ति थी या नहीं ? अगर थी तो अब॒तार क्‍यों 
'घारुण करता है? अगर नहीं थी पीछे शक्ति हानेका क्‍या कारण 
हुआ ? 


( शए४ ) 
महत दिखानेके लिए सृष्टि रचनाका खण्डन 


यदि कहा जाय कि ऐसा किए बिना उसको महिमा प्रकट नहीं 
हं। सकती थी तो इसका सतलब यह हुआ कि अपनी महिमाके 
ज्िये अपने अनुचरोंका पालन करता है ओर शत्रुओंका निग्रह्‌ 
करता है। इसीक! नाम रागठ्रेप है| और रागद्रेष ससारी जीव 
का लक्षण है | जब यरागद्देष परमश्रग्के ही पाया जाता है तब 
अन्य जीवोंकों रागद्रेष छोड़कर समताभाव घारण करनेका उपदेश 
क्यों दिया जाता है ? ओर रागद्रेपके अनुसार काय करनमें थाड़ा 
बदत समय ता लगता है। हैं उतने समय तक परमश्र रके अकुलतक 
भी रहती हागी तथा जैसे जिस कामका छाटा अदम्मी कर सकते 
है उस कायकों राजा स्त्रयं कर तो राज़ाकी इसमें महिम। नहीं 
हे।ती उल्टी निन्‍्दा होती है। बसे ही जिस क्यका राजा व 
ठ्यन्तर देवादिक कर सकते हैं उस कायका यदि परमश्रर स्त्रयं 
अबतार घारणु कर करताहे ता इसमें परमश्वरकी कुछ महिमा नहीं 
है निनदा ही हे इसके सित्रा महिमा तो कितो ओर को दिखाई 
जाती है | लकिन जब ब्रह्म अद्गत है तब महिमा किसका दिखाता 
है ? ओर महिमा दिखानेका फन ता स्तुति कराना है ता वह 
किसस स्तुति कराना चाहता है) ता जब वह म्त्रयं स्तुति कराना 
चाहता है ते। सब जीबोंका स्तुतिझूप प्रद्नक्ति क्यों नहीं कराता। 
जिससे अन्य काय न करना पढ़ । हसलिय महमाके लिय्र भी 
कार्य करना ठं।क नहीं कहा ज्ञांसकना। 


तक--परमश्वर इन कार्यों को करता हुआ भो अकत्त है 
इसका कुछ निधारण नहीं है । 


समाधान--काई अपनी माताको बरांक कह तो जैसे उसका 
कहना ठीक नहीं मान। जाता वंसे ही काय्य करत हुए भी परमेश्वर 
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को अकरत्ता मानना ठीक नहीं हे | यह कहना कि उसका निधारण 
नहीं है मिथ्या है. क्योंकि निधोरण किए बिना ही यदि उसको 
माना जायगा तो आकाशके फूल गधेके सींग भी मानने पड़ेंगे । 
इसलिये ब्रह्मा, विष्णु, महेशका होना भूठ है। 


ब्रह्म, विष्णु, महेश द्वारा सृष्टिफे उत्पादन 
रक्षण ओर ध्वंसका खण्डन 


प्रतिवादीकी यह भी मान्यता है कि ब्रह्मा तो सृष्टि पदा करता 
है. विष्णु रक्षा करता है और महेश संहार करता है। किन्तु 
उसका कहना ठीक नहीं है । क्‍योंकि इन कार्योमेंसे काई कुछ करना 
चाहेग। और कोई कुछ करना चाहेगा तो परस्पर विराध होगा । 
यह कहन। कि यह तो परमेश्वरके ही रूप हैं इनमें विरोध क्‍यों 
होगा ? ठीक नहीं है क्यों कि जो आदमी स्वयं ही पंदाकर स्वयं 
ही मारे उसके ऐसे काय करनेमें क्या लाभ हैं ? अगर सूष्ट उसे 
अनिष्ट लगती है ता पदा ही क्यों करता है ? ओर इष्ट लगती 
है तो नष्ट क्यों करता है यदि यह कहा जाय कि पहले इष्ट थी तत्र 
पदा करनेके पीछे अनिष्ट लगी तो बिनाश किया, ता प्रश्न यह हे 
कि इससे परमंश्वरका स्त्रभाव अन्यथा हुआ वा सृष्टिका स्वरूप 
अन्यथा हुआ। ? यदि पहला पक्ष मानागे तो परमेश्वरक। एक 
स्वभात्र नहीं रहा । तब उस एक स्वभावक ने रहनेका कारण 
क्या हे यह भी बताना चाहिये क्‍योंकि बिना कारणके स्वभावका 
पलटना नहीं हाता। यदि दूसरा पक्त स्वीकार है तो सृष्टि तो 
परमेश्ररके आधीन थी उसे ऐसा होने ही क्‍यों दिया कि 
धनिष्ट लगे । 


दूसरे हमारा पूछना यह है कि ब्रह्मा जो सृष्टि पेदा करता है 
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उसका तरीका क्या है एक तो यह कि जैसे मन्दिर चिनने वाला 
चूना पत्थर आदि सामग्री इकट्टी कर आकारादि बनाता है बसे 
हैं! ब्रद्मा सामग्री इकट्ठी कर सृष्टि रचना करता है तो यह सामग्री 
जहाँ से लाकर इकट्री की वह ठिकाना बताना चाहिये । ओर 
अकेले ब्रह्माने ही यदि इतनी रचनाकी तो श्रागे पीछेकी या अपने 
शरीरके बहुतसे हाथ आदि बनाकर एक समयमें ही की ? यह 
बताना चाहिये | 


दसर यह है कि जैसे राज़ाकी अ्ज्ञानुसार कार्य होंता है 
बसे ही ब्ह्माकी आज्ञानुसार स॒ष्टि पदा हाती है । तब प्रश्न यह 
है कि आज्ञा किसका दी ? ओर जिसको अज्ञा दी वह सामग्री 
कहाँ से लाया और केसे रचना की ? यह सब मालूम होना 
चाहिये | 

तीसर यह है कि जैसे ऋद्धिधारी इच्छा करता है ओर काय 
स्वमेत्र बन जाता है, वसे ही ज्ह्मा इच्छा करता है और उसके 
अ्रमुसार सृष्टि स्वमव पंदा होजाती है | लेकिन यह भी ठीक नहीं 
हे क्योंकि त्रह्म। तो इन्छाका ही करत्तो हुआ, सखडष्टे तो अपने आप 
ही पद। हुई | दूसर इच्छा तो परजदाने को तब ब्ह्माका कनंब्य 
क्या हुआ। ? जिससे त्रह्माको सखश्टिका पंदा करने बाला कह! जाय 
अगर यह कहा जाय कि परमत्रद्म ओर ब्रह्म दोनोंने ही इच्छा 
की तब लोक पेंदा हुआ। तो ब्रद्म के शक्ति हीनपने का दोष हुआ । 


इसके अतिरिक्त यह भी प्रश्न है कि अगर बनानेसे ही लोक 
बनता है तो बनाने वाला तो सुखके लिये ही बनाता है इसलिये 
इष्ट ही रचना करता हे लेकिन इस लोकमें इष्ट पदाथ तो कम है 
अनिष्ट बहुत हैं । जीवोमें देवादिकोंकी रचना तो क्रोड़ा करने व 
भक्ति कराने आदिके लिए की | परन्तु लट कीड़ी कुत्ते सुअर शेर 
आदि किस लिए बनाए। ये तो रमणीक नहीं है सब प्रकारसे 
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अमिष्ट ही हैं । तथा दरिद्री दुःखी एवं नारकी आदिके देखनेसे 
अपनेका जुगुप्सा ग्लानि आदि दुःख पद हॉाता है ऐसे अनिष्ट 
क्यों बनाए ? यदि यह कहा जाथ कि यह जीव अपने पापसे लट 
चोटी दरिद्रो नारकी आदि पर्यायोंको भोगता है तो यह तो बादमें 
पाप करनेका फंल हुआ. पहले रचना करते समय इनको 
क्यों बनाया ? दुसर. यदि जीव पीछेसे पापरूप परिंशत हुए ता 
केसे ? अगर स्त्रयं ही परिणत हुए तो माजूम पड़ता है ब्रह्माने 
पहले तो पदा किए बादमें वे उसके आधोन न रह । इस कारण 
से ब्रह्माक दु:ख ही हुआ।। यदि ब्रह्माके परिणाम न करनेसे थे 
पापरूप परिण॒त हुए ता ब्रह्मने उन्हें प.परूप परिणत क्यों किया! 
जीब ता उसके है पदा किये हुए थे उनका बुरा किस लिप किया । 
इसलिय यह भी बात ठीक नहों. है । अर्ज़ाबों में भी सुबण 
सुगंध।दि सहित बस्तुयें तो रमण॒के लिये बनाई पर कुबंगां 
दुगधादि सहित दुःखदायक वस्तुएं किस लिय बनाई ? इनक 
द्शनादिकसे ब्रह्मको भी कुछ सुख पदा नहीं होता होगा ? यदि 
पार्पी जावोंका दुःख देनक लिय बनाई तो अपन ही. पढ़ा किय 
हुए जावसे ऐसी दुष्ट वा कयोकी ज। उनके लिये द॒ःखदायक स.मग्मी 

हल ही बनादी । तथा धूल पबंतादिक कितनी हां बस्नुएँ एसी हे 
जो अच्छी भी नहों है ओर द:खदायक भी नहीं हैँ उनका किस 
लिय बनाय। ? अपने अप ते ब जस तसे बन सकते है परन्तु 
बनाने वाल तो प्रयाजनका लेकर है बनाएगा। इसलिए ज्मा 
खट्टिका कत्तो है यह बचन मिथ्या है । 

इसी तरह विष्णुकों लोकका रक्षक कहा जाता है. यह भा 

मिथ्या है क्योंकि रक्षक तो दो ही। काम करता है । एक तो 
पंद। हानेका कारण न हैा।न दे दसर विनाशका कारण न हाने 
किन्तु जाकमें दःखके पंद्र/ हानके कारण जहाँ तहाँ देख जाते 
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हैं और उचस जीवोंका दुःख हा देखनेमें आता है । . भूस्व प्यास 
आदि लगते हैं शीत उष्णादिसे दुःख हे।ता है जीव परस्पर दु:ख 
पैदा करते हैं शब्रादि दुःखके कारण बनते हैं. । तथा विनष्ट हानेके 
कारण मौजूद हैं | जीवके विनाशके कारण रोगादिक अमन विष 
तथा शब्रादि देख जात ह। ओर जीवोंके परस्परम भरा वनष्ट 


हेनेके कारण मौजूद हैं। इस तरह जब दोनों प्रकारसे रक्षा नहीं 
की ता विष्णुने रक्षक बनकर कया किया ? अगर यह कहा जाय 
कि बिष्णु रक्षक ही है अन्यथा छुपा ठृपादिकक लिय्र अन्न 
जलादिक कहाँसे आते, कीड्रोको कण ओर कुंजरका मन कोन 
देता ? संकटमें सहायता कौन करता मरणका कारण उपस्थित 
हाने पर टिटहरी की तरह कोन उबारता इत्यादि बात। 
से मालूम पड़ता है कि विष्णु रक्षा करता ही है यह भी 
श्रम है क्योंकि अगर ऐसा ही होता ता जहाँ जीवोका भूस्ब प्यास 


पीड़ा देते हैं, अन्न जलादिक नहीं मिलत संकट पड़ने पर सहायता 
नहीं होती थोडा सा कारण पाकर मरण होजाता है वहाँ या तो 
विष्णुका शक्ति नहीं है या उसका ज्ञान नहीं हुआ। लोकम बहुत 
से एसे प्राणी दुखी होकर मर जाते हैं| विष्णुन उनकी रक्षा क्यों 
नहीं की ? यह कहना कि बह ता जाबोंके कतव्योंका फल है ऐसा 


ही है जैसे काई शक्तिहीन लोभी झूठा बद्य किसीका कुछ भला हा 
ता उसको अपना किया हुआ माने ओर बुरा हो मरण हो ता कहे 
कि उसका हानहार ही एसा था | जो कुछ भला हुआ - बह ता 
विष्णुने किया और जा बुरा हुआ वह जंबोंके कतंत्योंका फल 
हुआ ? भला एसी भूठी कल्पना किस लिए की जाती..है ? या 
तो भला बुरा दोनों विष्णुका किया हुआ मानना चाहिये या दीनों 
उनके कर्तव्यका फल मानना चाहिए। यदि बिष्णुका- किया हुआ 
है तो बहुतसे जीव दुखी ओर शीघ्र . मरते देख जाते है उसका 


( १६८ ) 


रक्षक केसे कहा जा सकता है ? और यदि अपने कर्तंव्योंका फल 
है तो जो करेगा बह पावेगा विष्णु रक्षा क्‍या करेगा ? यदि कहा 
जाय कि जो विध्एुके भक्त हैं उनकी रक्षा करता है तो जो कीड़ी 
ऋंजर आदि विष्णुके भक्त नहीं हैं उनकों अज्ञादिक पहुंचानेमें 
संकटके समय सहायक हेलनेमें श्रथता मरण हे।नेमें विध्णुका 
कतंठय मान उसे सबका रक्षक क्यों कहा जाता है केवल भक्तोंका 
ही रक्तक मानना चाहिए। किन्तु भक्तोंका रक्षक भी नहीं है क्यों 
कि अभक्त भी भक्त पुरुषोंको पीड़ा देते देखे गए हैं। उनके 
श्रद्धानुसार यह ठीक है कि कई स्थानों पर प्रहद आदिककी उसने 
सहायता की है । परन्तु यहां तो हम यह पूछते हैं कि प्रत्यक्ष 
मुसलमान आदि अभक्त पुरुषों द्वारा भक्त पुरुष पीड़ित होते हैं 
मंदिरादिकोंको विन्न हाता हे वहां विष्णु सहायता क्यों नहीं करता 
क्या उसमें शक्ति नहीं है या उसे ख़बर नहीं है ? यदि शक्ति नहीं 
है तो इनसे भी हीन शक्तिका धारक हुआ यदि खबर नहीं हे ता 
इतनी सी भी ख़बर न हानेसे अज्ञानी हुआ। यदि कहा जाय 
कि शक्ति भी है खबर भी हे लेकिन उसकी ऐसी ही इच्छा है तो 
उसे भक्तवत्सल क्यों कहा जाता है इस प्रकार विध्णुकी लोकका 
रक्षक मानना सिथ्या है । 


इसी तरह महेशकों संहारक माना जाता है. यह भी मिथ्या 
है'। पहले तो महेश जो संहार करता है वह सदा ही करता हे 
या महाप्रलयके समय करता है)? यदि सदा करता है तो 
विप्णुकी रक्षा ओर संहार आपसमें विरोधी हैं | दूसरे यह्‌ संहार 
केसे करता है ? जैसे पुरुष अपने हाथ आ्रादिकसे किसीका मारता 
है या दूसर द्वारा पिटवाता है बेसे ही महँश अपने अंगोंस संद्दार 
करता है या किसीको आज्ञा देकर संहार कराता है ? अगर अपने 
अंगोंसे संहार करता है ता संहार ता सार लोकमें अनेकों जीवोंका 
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क्षण २ में होता है. यह किस प्रंकार अपने अंगोंसे या किसीको 
आज्ञा देकर एक साथ संहार कराता है यदि महेश केंवंल इच्छा 
ही करता है और उनका संहार स्वयमेव होजाता है तो उसके सदा 
मारनेरूप परिणाम ही रहने चाहियें। और अनेक जीवोंका 
एक साथ मारनेकी इच्छा भी केसे होती होगी ? यदि महाप्रलयके 
समय संदहार करता हे तो परमन्नझकी इच्छानुसार करता है या 
डसकी बिना इच्छाके करता है ? यदि परमत्रझ्की इच्छानुसार 
करता है तो उसे ऐसा क्रोध केसे हुआ जो सबकी प्रलय करनेकी 
इच्छा हुई क्योंकि बिना किसी कारणके नाशकी इच्छा नहीं 
होती | ओर नाश करनेकी इच्छा ही का नाम काम क्रोध है इस 
लिय उसका कारण बताना चाहिये। यदि बिना कारणके इच्छा 
होती है तो वह पागलोंकी सी इच्छा हुईं । यदि यह कहा जाय 
कि परमज्नद्गधने यह स्वांग घनाया था बादमें दूर किया कारण कुछ 
भी नहीं हे. तो स्वांग बनाने वाला भी उसे जब स्वांग अच्छा 
लगता है तभी बनाता है जब अ्रच्छा नहीं लगता तब दूर करता 
है | थदि इसको इसी प्रकार लोक अच्छा या बुरा लगता है तो 
इसका लं।कस रागद्रेष हुआ । तब साक्षी स्वरूप परत्रह्म क्यों 
कहा जाता है ? साक्षीभूत तो उसे कहते हैं. जो अपने आप ही 
जैसा हो बेसा देखता जानता हो जो इष्ट अनिष्ट पेदा करे उसे 
साक्षीभूत केसे माना जा सकता है क्योंकि साक्षीभूत होना 
ओर कतोी हसता होना दोनों परस्पर विरोधी बातें हैं। एकके दोनों 
बातें संभव नहीं हैं । 

दूसर परमत्रह्मके तो पहले यह इच्छा हुई थी कि 'मैं एक हूँ, 
बहुत होजाऊ? तब बहुत होगया था। अब ऐसी इच्छा हुई होगी 
कि 'में बहुत हूँ. एक होजाऊ”। जैसे कोई मोलेपनसे कार्य कर 
पीछे इस कयंको दूर करना चाहता है बेसे ही परमत्रह्मका भी 
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बहुल होकरः एक हेस्‍नेकी इच्छा करना एसा मालूम पड़ता: हे कि 
उसने पहले बहुत द्वानेका कार्य भेलिपनसे. किया था भविष्यक 
झानसे यादि करता ते। दूर करनेकी इच्छा ही क्‍यों हे।ती यदि पर- 
ब्रद्यकी इच्छा बिना ही महेश संहा।र करता है ते यह परख्रद्मका 
या ब्रह्मका विराधी कहलाया । 

तथा एक प्रश्न यह भी हे कि यह महेश संहार कसे करता 
है ? अपने अद्ञोंस संहार करता हे या उसकी इच्छा होनेसे 
स्वयमव ही संहा।र हाता है। यदि अपने अज्गञांसे संहार करता है 
तो सबक्रा एक साथ स हार केसे करता है | यदि इसकी इच्छासे 
स्वयमेव स हार, होता है तो इच्छा तो परत्नह्मने की थी इसने 
सहार केसे किया ? 

तीसरा यह भी प्रश्न है कि सब लोकमें सहार हेँत समय 
जीव अजीव कहाँ मय। यदि जांवोंमें भक्तजीव जक्षमं मित्र गय 
ओर अन्य जीव मायामें मिल गये तो माया ब्झसे अलग रहती 
है या पीछे ब्रह्ममें मिल जाती है यदि अलग रहूता हे ता त्रह्मकी 
तरह माया भी नित्य हुई अक्वेत अज्ञ नहीं रहा। और अगर 
माया ओर ब्रह्म एक हा जाते हैं तो जीव मायामें मिले थ वे भी 
मायके साथ त्रद्यामें मिल गए। इस तरह महाग्रललययके समय 
सभीका परमत्रह्ममें मिज्ञ॒ना रहा ता मोक्षुका उपाय क्यों किया 
जाय । तथा जो जीव मायामें मिल गय थे वे द्वी जीव बादम लोक 
रचनाके समय लोकमें आयेंगे या वे त्रह्ममें ही मिले रहेंगे और नए 
पैदा होंगे । अगर वे ही आवेंगे ता मालूम हुआ कि वे अलग २ 
रहे मिलना कया रहा। यदि नये पंदा होंगे तो जीवका अस्तित्व 
थाड़े ही समय तक रहा मुक्त हेनेके उपाय करनेसे क्या लाभ । 


लोककी अनादि निषनता 
' ज््ञवादियोंका यह भी कहना है प्रथ्वी आदिक मायामें मिल 
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जाती है । परन्तु यहाँ भी प्रश्न यह है. कि वह साया अमृतिक 
सचचेतन है या मूर्तिक अचेत्तन. अगर अमूर्तिक सचेतन हैं तो इसमें 
मूर्तिक अचेतन पदार्थ केसे मिल सकते हैं और यदि मूर्तिक 
अचेदन है तो यह बत्रह्ममें मिलती है कि नहीं। अगर मिलती हे 
तो इससे ब्रह्म भी मू्तिक अचतनसे मिश्रित हुआ। अगर नहीं 
मिलनी तो अद्वेतता नहीं रही। अगर यह कहा जाय कि सब 
अमूर्तिक चेतन हो जाते हैं तो आत्मा शारीरादिककी एकता हुई. 
इनकी एकता यह संसारी जीब ऐसे ही मानता है उसको 
अज्ञानी क्यों कह जाय ? दूसरा प्रश्न यह है कि लोकका प्रलय 
होने पर महेशका प्रलय होता है कि नहीं ? अगर हाता हे तो 
एक साथ या आगे पीछे ? अगर एक साथ हाता है ता स्वयं नष्ट 
होता हुआ लोकको नष्ट केसे करता है ? अश्रगर आगे पीछे होता 
है ते लोकको नष्ट कर यह रह! कहाँ, क्‍योंकि वह स्वयं भी तो 
सदथ्टिमं ही रहता है । इस तरह महेशकों खष्टिका संहारकत्तों 
मानना अस भव है | तथा इसी प्रकार या अन्य अनेक प्रक.रस 
त्रद्मा, विष्णु, महशका क्रमस स॒ट्टि कर्ता. सप्टरक्षक सष्टि संदारक 
मानना मिथ्या है। लोकका अनादि निधन ही मानना चाहिय। 
इस लोकमें जीवादिक पदार्थ भी अलग < अनादि निधन हे। 
उनकी अवस्थाक/ परिवतन हे।त! है इस अपज्ञास वे पद! और 
नष्ट हात रहते हैं । स्त्रम नरक, द्वीपादिक अनादिस इसी प्रकार 
है और सदा इसी प्रकार रहेंगे यदि यह कहा जाय कि बिना 
बनाए ऐसे श्राकारादिक कंस संभव है। सकते हैं, यह तो बनानेसे 
ही बन सकते हैं । यह ठीक नहीं है क्योंकि जो अनादिसे हां 
पाए जाते हैं उसमें तक क्या ? जैसे परत्रह्मका स्वरूप अनादि 
निधन माना जाता है बेसे ही यह भी हे । यदि कहा जाय कि 
जीवादिक व स्त्रगोदिक केसे हुए तो हम भी यह पूछेंगे कि प्रस्तह्म 
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कैसे हुआ ? यदि कहेंगे कि इनकी रचना किसने की तो दम 
कहेंगे कि परअद्मयको किसने बनाया । यदि परत्रद्ध स्वयं सिद्ध हे 
तो जीव स्वर्गादि भी स्वयं सिद्ध हैं। आप कहेंगे कि इनकी ओर 
परबद्धाकी समानता कैसे तो हम पूछेंगे कि इनकी समानतामें दोष 
क्या है ? लोककों नया पेंदा करना उसका बिनाश करना आदि 
बातोंके बारेमें तो हमने अनेक दोष बतलाए। अब यह तुम्हें 
बताना है कि लोकको अनादि निधन माननेमें कया दोष है । 
वास्तबमें परअह्म कोई अलग चीज़ नहीं हे, इस संसारमें जीव ही 
यथार्थ मोक्षमार्गका साधन करके सर्वज्ञ बीतराग होजाता है । 
( मोक्षमार्ग प्रकाशसे उद्घृत ) 


अद्द तवाद के विषय में सांख्योंका उत्तर पक्त 


नाविद्यात्‌ अवस्तुना बन्धयोगात्‌ (सां० द० १२०) 

भावार्थ--क्षणिक विज्ञानबादी योगाचार बोद्ध और नित्य 
विज्ञानवादी, वेदान्ती ये दोनों अद्वेत वादी हैं क्योंकि ये विज्ञानके 
सिवाय अन्य पदार्थ नहीं मानते हैं। बेदान्ती एक ही नित्य 
विज्ञानमथ ब्रह्म मानते हैं। और यागाचार बोद्ध अनन्त क्षथक 
विज्ञान व्यक्तियोंका एक स तान मानते हैं। य दोनों अविद्याका 
बन्धका हेतु मानते हैं। अथात अविद्यास पुरुषको संसाग्का 
बन्धन हे।ता है। सांख्य उत्तर पक्तीरूपसे उसको पूछता हैकि श्रविद्या 
बम्तु,सन्‌ है या असत है। वह कहताहे अवस्तु असन है।तब सांख्य 
दर्शनाकार कहता हैकि यदि अविद्या असत है तो उससे पुरुषका 
बन्ध नहीं हे।सकता। स्वप्रमें देखीहुई रज्जुसे (असत रज्जुसे)क्याकाई 
किसी बस्तुकों बान्ध सकेगा ? कदापि नहीं। यदि कहा कि असत 
अविद्यासे बन्ध भी असत अवस्तविक हे।गा तो यह भी ठीक नहीं 
है । बन्ध यदि असत्‌ दे तो उसकी निवृत्तिके लिये यागाभ्यास 


( १६५ 9) 


आदि साधनोंकी आवश्यकता नहीं हासकती । शाश्लकारनि जिन 
योगाभ्यास आदि साधनोंका बन्धका निवृत्तिके लिये उपरेश किया 


है बे सब निष्फल होजायेंगे । इसलिये बन्धअसन नहीं माना जा 
सकता । 


वस्तुत्वे पिद्धान्त ह्वानिः ( सा० द० १। २१ ) 

भावाथं--सांख्यकार कहते है कि यदे अविद्याकों वस्तुरूप 
अथोत्‌ सद्रूप मानोगे तो तुम्हारे सिद्धान्तका हानि पहुंचेगी । 
क्योंकि तुम अविद्याकों मिथ्या मानते हो, ता यह सिद्ध/न्त बदल 
जायगा ! 

'बिज्ञातीयद्वतापत्तिश्लं ( सां० द० १। २२ ) 

भावषार्थ--योगाचार बोद्ध सजातीय क्षणिक बिज्ञानकी अनेक 
वक्तियाँ तो मानते ही हैं इसलिये सजातीय ह्ुत उनके लिए 
आपत्तिरूप नहीं होसकता किन्तु विजाताय द्वत्त तो उनके लिय 
अपत्तिरूप होग। | अविद्या ज्ञानरूप नहीं है. किन्तु वासनारूप है 
ओर वासना विज्ञानसे विजातीय है। अविद्याका सत्‌ मानने पर 
विज्ञान और अविद्या यह दा पदार्थ सिद्ध हाने पर बिजारताय 
द्वेतता प्राप्त देगी । वेदान्तियोंके लिय दूतत। म।नना दंष|पत्तिपहे। 


'विरुद्धो भयरुपा चेत्‌' ( सां० द० १। २३ ) 

भावार्थ--सांख्य कहते हैं. कि अविद्याको सतू या असत 
माननेमें दोषापत्ति प्राप्त होनेसे विरुद्ध उमयरूप मान लो, अथात 
सन्‌ . असत सदसत्‌ ओर ससद्सतसे विलक्षण ये चार कोटियाँ 
हैं । इनमेंसे पद्चिली दा सत्‌ ओर असतका तो निषेध हो चुका । 
तीसरी सत्‌ असमन्‌ रूप कोटि पररपर विरोधी है । सत्‌ से विरुद्ध 
असत्‌ और असतसे विरुद्ध सत यह तीसरी कोटि ता परस्पर 
विरुद्ध होनेसे नहीं मानी जा सकती | तब विलक्षण सदसद्रूप 
चोथी कोटि मानागे तो उसका उत्तर नीचे दिया जाता हे । 


"न ताध्ककंदार्थप्रतीतेः ' ( साँ० द० १ | २४ ) 

भावाथ--जगतम ऐसा कोई पदार्थ हा प्रतीत नहीं होता है । 
सापेक्ष सत असत तो मिल सकता है मगर चौथी काटि बाली 
निरपेक्ष सत्‌ असत वस्तु परस्पर विरुद्ध होनेसे कहों भी प्रतीत 
नहीं होती | अन्य यह भी दाप है कि यदि अविद्याकों साक्षात्‌ 
बन्धका हेतु मानोगे तो ज्ञानसे अविद्याका नाश हाने पर प्रारब्ध 
भोगकी अलंपपत्ति द्वोगी | क्योंकि दुःख भोगरूप धन्चके कारण 
का साश होने पर कार्यकी निवृत्ति हो जायगी। हमार मतसे तो 
अविया जन्मादि संयाग द्वारा बन्चका हेतु होगी । जन्मादि संयोग 
प्रारब्धकी सम|प्रिक्रे बिना नष्ट नहीं होते | इन्यंस विस्तरण । 


ब्रह्मादके विषयमें नेयायिकोका उत्तरपक्त 
बुद्धादिभिश्वात्मलिज्न निरुपारूयमीश्वर प्रत्यक्षानुमा- 
नागप मविष्यातीतं के शक्त उपपादयितुम्‌ !! 

(न्या० वा० भा० ४१२१) 
अथ--अद्वाजादो जक्षको जगतक। उपादान कारण मानते है. । 
ईश्वर कारणं पुरुषकर्मा फल्यदशनात्‌ ॥ ४।१। १६। 
इस सूत्र आये हुए इंख्वर शब्दका अर्थ ये श्रह्म करते है. । 
-ईश्वरों ब्रह्म । ईशनायोगात्‌ । ईशना च चेतना शक्तिः 

क्रियाशक्रिश्व । सा चात्मनि ब्रह्मनीति | ब्रह्म दैश्वरः स एव 
कारणं जगतः | न च भावों ना प्रधानं वा परमाणवों वा 
चेतयेते | 


अथ--ईशनायोगस ईश्वर शब्द निष्पन्न होता है | ईशना 
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चेतना शक्ति ओर क्रियाशक्ति दो प्रकारकी है। बह आत्मा और 
ब्रह्ममें है | ब्रह्म ही इंश्वर है, वही जगतका कारण है । अभाव 
प्रकृति या परमाणु जगत्तक कारण नहीं हे । ब्रह्मबादियोंका यह 
पूर्वपक्ष है। सेयायिक इसका उत्तर देते हैं कि आत्माकों जानने 
के लिय अआत्माके लिघ् रूप. बुद्धि, इच्छा आदि विशष गुण पाये 
जाते हैं ब्रह्म ता निरुप!धिक है. । उसका जाननेके लिए कोई लिघ्न 
या निशान्नी नहीं है | मुख्य बात ता यह है कि प्रमाणके बिना 
प्रमयकी सिद्धि नहीं हा सकेगी । ब्रह्मकी सिद्धि तुम किस प्रमाखसे 
करागे ? प्रत्यक्ष ता ब्रह्मका नहों हा सकता, क्‍योंकि वह किसी भी 
इन्द्रियके द्वारा आह्य नहीं है । ब्रह्मका बताने बाला काई खास हंतु 
नहीं है, अ्रत: अनुमानस भी प्राह्म नहीं हासकता। सर्वंसम्मत 
अगम प्रमाण भी नहीं है । इसलिये भाष्यक/र कहते हैं कि-. 


अ्रत्यक्षानुमानागमविषयातीत॑ कः शक्त उपपादयितुय! 

प्रमाणके विषयसे रहित ब्रह्मका उपपादन करनेके लिए 
कोन समर्थ हो सकता ? काई नहीं | जब ब्रह्मकी उपपत्ति नहीँ 
हो सकती तो उसका उपादानकारण माननेकी बात मूलसे ही उड़ 
जाती है । 'मूलं नास्ति कुतः शाखा' अर्थात्‌ जहाँ मूल ही नहीं है. 
वहाँ शाखा की क्या बात की जाय ? नेयायिक्र कहता हे कि इस 
लिये आत्म विशेष रूप ईश्वरकों जगतका उपादान कारण नहीं 
किम्तु निमित्त कारण मान लो | प्राणियोंके कर्मोके अनुसार वह 
जगत्‌ बनाता है । वस्तुतः इंश्वरवावियोंका यही सिद्धान्त है । 
प्राचीनतम नेयायिक आचार्य तो इश्वरका नियन्तामात्र ही मानते 
हैं कत्तारूपसे नहीं | इत्यल्ं विस्तरेण । 


( (६८ ) 


अद्व तवादके विषयमें जेनियोंका उत्तरपक्ष 


अजाप्यन्ये बदन्त्येव, प्रविद्या नसतः पृथक 
तत्च तम्मात्रमेवेति भेदाभासो5निबन्धनः ।॥ 
(शा० वा० स० स्तवक ८।४) 
,. अर्थ--अह्ेतपक्षके विषयमें वेद/न्ती ऐसा कहते हैं कि अविद्या 
प्रद्यसे अलग नहीं है । ब्रह्मसे अविद्या अलग मानने पर द्वत 
सिद्धान्त नहीं टिक सकता | सत यह ज़क्षमात्र है अथोन ब्रह्म की 
ही सत्ता है । अविद्याकी प्रथक सत्ता नहीं है | यदि ऐसा बात है 
तो घट. पट, स्त्री, पुरुष, पिता, पुत्र, सेठ,नौकर पति, पत्नी, इत्यादि 
जो भेदका आभास होता है उसका क्या कारण है ? कारणशके 
बिना काय नहीं बन सकता | 
कप [३० कम 
सेंवाथा5मेदरूपापि भेदाभासनिवन्धनस्‌ 
प्रभाजमन्तरेणेत- दवगन्तुं न शक्यते ॥ 
(शा० वा० स० ८। ४) 
अर्थ--पूर्ष पक्षी कहता हे कि ब्रह्मके साथ अपने भावको प्राप्त 
हुई वही अविद्या भेदाभावका कारण होगी । उतरपक्षी कहता है 
कि अविद्या तभी कारण बन सकती है. जब्र वह स्वयं प्रम'णसे 
सिद्ध हाजाय । अविद्या प्रमेय है. ओर प्रमेय प्रमाणके बिना नहीं 
जाना जा सकता । 
मावेडपि च प्रभाशस्य, प्रमेयव्यतिरेकतः 
ननु नादतमेवेति, तदभावे5प्रमाणकम्‌ ॥। 
( शा० वा० स० ८ | ६ ) 
अथ--अविद्या का निम्धय करने बाला प्रमाण कदाचित 


( १६८ ) 


स्वीकार कर लिया जाय किन्तु जब तक प्रमाणसे प्रमेयकी सत्ता 
का स्वीकार न किया जाय तब तक - काम कारण भावका. निर्वाह 
नहीं हो सकता । बेदान्ती कहते हैं कि हम ऐसा नहाँ कहते हैं. कि 
कबल अद्वत ही है । यों तो प्रमाण. और प्रमेय दोनोंकी ठ्यवस्था 
की हुई हे । यदि प्रमाणका भी स्वीकार न करें तो अद्वेततत्व भी 
अप्रधाण हाजायगा । उत्तर पत्ती कद्दत है कि “एक और छ्ेत 
ओर दूसरी ओर अद्वत इस प्रकारके परस्पर विरोधी कथन 
उन्मत्तके बिना अन्य कोन स्वीकार कर सकता है ? 


विद्याविद्यादिभेदाय, स्वतन्त्रेणव वाध्यते | 
तन्संश वादियो गाच्, प्रतीत्या च विचिन्त्यताम्‌ ॥ 
( शा० घा० स० ८। ७ ) 


अथ---विद्यां चा विद्यां च, यस्तद्रंदीभयं सहाविद्यया सूल्य 
तीत्वा विद्यायांउम्र॒तसन्घुते यह एक श्रुति है। इसमें विद्या और 
अबविद्याका भेद स्पष्ट बताया हुआ है। विद्याका फल अमृत ग्राप्ति 
ओर अविद्याका फल मृत्युतरण है। कार्यमदसे कारणमें भी भेद 
हाता हे । इसलिये उक्त श्रतिसे स्रतन्त्ररूपसे अद्वेततत्वका निरास 
होजाता है .दसरी बात यह है कि “तत््वमसि” इत्यादि श्रति 
अद्वत बाधक हे * दे जरह्मणी वेद्तिव्य पर चापरं च” प्र चापरं 
च ब्रक्ष यदोहुरः” इत्यादि श्रुति सथ्यी है या दूसरी ? इस प्रकार 
आगमप्रमाणसे बांधा ओर संशय उत्पन्न होनेका संभव होानेसे 
अद्वेतवाद दषित ठहरता है । तीसरी बात है प्रत्यक्ष प्रतीतिकी। 
घट, पट आदि भिन्न भिन्न वस्तुएँ प्रत्यक्तसे दिखाई देती है । घट- 
पट।दि भेद की प्रत्यक्ष प्रतीति होती है वह भी -अद्वंततत्व खण्डन 
करती है । वेदान्तियोंका दृष्टि सश्टिवाद भी बोड्ोंके शून्यवादके 
बराबर है। कहा भी है कि-- 


( १९७० ) 


प्रत्यक्षादि पसिद्धा्थ विरुद्धार्थाभिधायिनः ह 

बेदान्ता यदि शासत्राणि, बोद्धे! किमपराध्यते ॥१॥ 

भन्ये व्याख्यानयन्त्येव॑ समभाव प्रसिद्धये । 

अद्वेतदेशनाश 
स्त्रे निदिंश्ठा नतु तत्वतः ॥ 
(शा० वा० स० ८|८ ) 

अर्थ---जैन वेदान्तियोंको कहते हैं कि शाखमें जो अद्वेततत्व 
का उपदेश दिया गया है वह अरद्वेततत्वकी वास्तविकता बतानेके 
लिये नहीं किन्तु जगतमें मोह प्राप्त करके जीव रागहेफ्कों प्राप्त 
करते हैं. उसे रोकनेके लिये ओर समभावकी प्रतीति करानेके लिये 
तथा शत्रु मित्रकों एक दइृष्टिसे देखनेके लिए है वह उपदेश “अत्मे- 
बेद सर्व” इत्यादि रूप है । जगतको असार तुच्छ मानकर सर्बकों 
आत्मसमटष्टिसे देखनेका उपदेश देना ही शाल्रकारका आशय 
है । इससे तुम्हारी एक वाक्यता है| इत्यलम ॥ ६; 


श्ाय समाजके अनुपम वेदिक विद्वान श्रीमान्‌ 


पं० सातवलेकर जी की सम्मति । 
यह्ञें में देवों की उपस्थिति । 


“आधिभोतिक यज्ञका अथोत्‌ मानव व्यवहारका रूप (यज्ञका 
वास्तविक स्वरूप) सममनेके लिये इसका विचार श्रवश्य करना 
चाहिये कि देव यज्ञोंमें जाकर स्वयं उपस्थित होते थे या नहीं | 
ब्राह्मणादि ग्रन्थोंमं और पुराणोंमें भी यही लिखा है कि प्राचीन 

कालमें देवताएँ स्वयं यज्षमें श्राती थीं और हविभांग अथात्‌ अन्न 


३ नोट-अद्वेतवाद पर विशेष विचार, दर्शन प्रकरणमें किया जायेगा। 


( (९७१ ) 


भाग स्वयं लेती थीं। परन्तु पश्चात्‌ उन्होंने स्वयं यज्ञ्मं उपस्थित 
होना छोड़ दिया । यश्ञोंमें देवोंकी उपस्थिति होनेके वर्शन महा- 
भारतमें भी कई स्थानों पर हैं. ओर अन्यान्य पुराणोंमें भी कई 
स्थानोंमें हैं। इस वियषमें महा|भारतका सुकन्या का आख्यान 
अथवा चउ्यवन ऋषिकी कथा देखने योग्य हे--- 


च्यवन ऋषि । 


जुयवन ऋषिकी कथा अथवा सुकन्याका आख्यान महाभारत 
बनपव अध्याय, १५१ से १२५ तक है । यह आख्यान 
चहाँ पाठक विस्तारसे देख सकते हैं | इसका सारराश यह है--- 

“शयोति नामक एक राजा था, उसकी सुकन्या नामक एक 
कन्या थी । इस कन्याने च्यवन ऋषिका कुछ अपराध किया, 
इसलिय राजाको बड़ा कष्ट हुआ | पश्चात्‌ राजाने अपनी कन्या, 
चउयवन ऋषिकों विवाह करके दान दी । इससे च्यवन संतुष्ट 
हुआ च्यवन -ऋषि बड़ा वृद्ध था ओर यह कन्या तरुणी थी। 
एक समय देवोंके वद्य अश्विनीकुमार वहाँ गये, उन्होंने सुकन्यासे 
कहा कि वृद्ध च्यवन को छोड़ दे ओर हमसे शादी कर । सुकन्या 
ने माना नहीं। पश्चात्‌ बातचीत होकर अश्विनी कुमारोंने कुछ 
चिकित्साके द्वारा च्यवनकों तरुण बनानेका भार स्त्रीकार किया । 
उन्होंने अपनी चिकित्सा द्वारा च्यवनकों तरुण बनाया। इस 
उपकारके बदले अश्विनी कुमारोंको यज्ञमें अन्नभाग देना भी 
र्यवन ऋषिने स्त्रीकृत कर लिया। क्‍योंकि इस समय तक 
अश्विनीकुमारोंको ( वेद्योको ) अन्नभाग लेनेका यज्ञमें अधिकार 
न था। अन्‍्तमें उयचन ऋषिने यज्ञ किया, उसमें सब देव आगये 
ओर जिस समय चयबन ऋषि अधशिनीकुमारोंको अन्न देने लगा 
उस समय देव सम्राट इन्द्र कहता है--- 


( (जर२ ) 
इन्द्र उवाच-- 
उमावेतों न सोमाहों नासत्याविति में पति! | 
बे (६ अमल 
भिषजों दिवि देवानां कमंणा तेन नापहतः ॥ ६ ॥ 
ब्यवन उवाच--- 
पहोत्साहों महात्मानी रूपद्रविण वित्तरों । 
यो चक्रतुर्मा परघवन्वुन्दारकमिवाउजरस ॥ १० ॥ 
ऋते सा विवुधांश्राउन्यान्कथं व॑ नाउ६तः सवम्‌ | 
अश्विनावपि देवेन्द्र देवों विद्धि पुरूदर ॥ ११ ॥ 
इन्द्र उवा च--- 
चिक्रित्सको कमकरी कामरूप समन्वितों | 
कक है 5 ( 
लेके चरन्तो पर्त्यानां कथं सोममिहापहत! ।। १२॥ 
लोमश उवाच-- 
एतदेव तदा वाक्यपाम्रेडयति देवगट | 
अनाइत्य ततः शर्त ग्रह जग्राह भागेवः ॥ १४ ॥ 
इन्द्र उद।च--- 
आ।भ्यामथोय सोम॑ स्व ग्रहिष्यस यदि स्त्रयं | 
वर्ज ते प्रहरिष्यामि घोररूप पनुत्तमम्‌ ।| १४ ॥| 
एवसुक़ः समय ब्रिन्द्रमभिवीक्ष्य स भागवः । 
जग्राह विधिवत्सोममश्विभ्याप्रुत्तमं ग्रहम्‌ || १६ ॥ 


( १७३ ) 


ततो5सो प्राहरद्ज्ं घोररूपं शचीपतिः | 
तस्य प्रहरतो बाहूं स्तम्मयामास भार्गवः ॥ १७॥ 


प्र० भा० बन १२४ 
इन्द्र बोले--यह दोनों अश्विनीकुमार, स्वगंमें देवताओंकी 
दवा करते हैं, इसलिये इनको सेमदान करना उचित नहीं है। 
च्यबन ऋषि बोले--हे इन्द्र | यह दोनों अखिनीकुमार बड़े 
भ्रद्ात्मा, बड़े उत्साही, रूप और घनसे युक्त हैं. इन्होंने मुझे 
देवताओंके समान वृद्धावस्था रहित-तरुण-बनाया है । हे इन्द्र ' 
तुम और सब देवता यज्ञ भाग पायें. पर ये क्यों न पातरें ? यह 
भी देवता हैं ? इन्द्र बोले--हे ल्यवन ऋषि ! यह दोनों चिकित्सा 
करने बाले. मनुष्य लोकमें घूमने वाले हैं, तब किस रीतिसे सेम 
के योग्य है ? लोमश मुनि बोले-ज्यों ही इस बचनको इन्द्र दूसरी 
बार कहना चाहते थे. त्थों ही भ्रगपुत्र च्यवनने इन्द्रका अनादर 
करके अश्विनीकुमारोंको साम प्रदान किया। तब इन्द्रने कहा-- 
इनके लिय तुम सेाम दोगे तो में तुम्हारे ऊपर घोर वज्ञ मारूँगा 
एसा कहने पर भी इन्द्रकी तरफ़ देखके. कुछ हँसकर च्यवनने 
अश्विनीकुमारोंकोी सोम दिया। तब इन्द्रने च्यवन ऋषि पर वज्ष 
चलाया, उस समग्र च्यवनने इन्द्रके दाथका स्तंभित किया ।” 


यह कथा देखनेसे स्पष्ट होता है कि इन्द्रादि देव र्त्रयं भारत- 
वषमें आते थे, यज्ञमें स्वयं उपस्थित होते थे, अपनी मानमान्यता 
में अथवा अपने आदरमें न्यूनाधिक होने पर परस्पर लड़ते भी 
थे। ओर पश्चात्‌ अपने लिये प्राप्त. होने योग्य अन्नभाग साथ 
लेकर चले जाते थे। अथात्‌ जिस प्रकार हम मनुष्योंका व्यवहार 
होता है बेसा द्वी उनका व्यवह।र उस प्राचीन कालमें होता था। 


अख्िनीकुमार बेश होनेसे वे हर एक रोगीके घरमें जते थे 


( ९७४ ) 


इस कारण इनको यज्ञ भाग लेनेमें अयोग्य माना गया था, परन्तु 
उयवन ऋषिके प्रयत्तसे उनको अन्न भाग मिलने लगा। इससे 
स्पष्ट होता है कि कई द्ेवोंका यज्ञमें अधिकार कम, कशइयोंका 
अधिक ओर कश्योंका बिल्कुल नहीं था | 

यज्ञ भाग, हविभोग, अज्नभाग, इसका तात्पय इतना ही नहीं 
है कि वदाँ यज्ञके समय ही .कुछ अजन्नका भाग भक्तणः करना, 
परन्तु उसका तात्पय इतना है कि धान्यादि पदार्थोंका भाग भी 
यहाँसे ले जाना । क्योंकि इन यज्ञोंमें जो धान्यादि उनको प्राप्त 
होता था. उससे देवोंका गुजारा साल भर चलता था। यदि वहाँ 
ही पेट भर अन्न उतको मिला, तो उससे उनका गुजारा संभवतः 
केवल एक दिनके लिये ही होगा, इससे उनका कुछ बनता नहीं | 

देवता लोग यज्ञसे जीवित रहने वाले थे इसका तांत्पय इतने 
विचारसे पाठकोंके मनमें ठीक प्रकार आ सकता है ओर निम्न 
ऋोकका भी आशय स्पष्ट होजाता है। 

देवान्मावयताउनेन ते देवा भावयन्तुव) । 
परस्पर मावयन्तः श्रेय! परमवाप्स्यथ ।॥| 
भ० गीता० ३॥ ११ 
तुम इस यज्ञमें देबताओंको संतुष्ट करते रहो, और वे देवता 

तुम्हें संतुष्ट करते रहें । इस प्रकार एक दूसरेकों संतुष्ट करते हुए 
दाना परमश्रेय अथात्‌ कल्याण प्राप्त करलो ।” 

अथान्‌ इस यक्ष द्वारा देवोंकी सहायता श्रार्यको ओर आया 
की देवोंका प्राप्त होती है ओर परस्पर सहांयताके कारण दोनोंका " 
कल्याण हो सकता है । यह यज्ञ इस प्रकार दोनोंकी संतुष्टि बढ़ाने 
वाला होता था । यह सब बातें विचारकी दृष्टिसे देखनी चाहिये 
क्योंकि यह बात इतने प्राचीन कालकी हैं कि जो समय महाभारत 


( १७५ ) 


कालके भी कई शताब्दियाँ पहलेका है। ओर महाभारतके लेखक 
को भी इस ऐतिहासिक बातके विषयमें संदेह सा उत्पन्न हुआ 
था। यहाँ तक कि महाभारतका लेखक संशयसे ग्रस्त था, कि 
उसको सर्प जातीके लोग मनुष्य थे या साँप थे इस विषयमें भी 
संदेह था, इसीलिये वह किसी स्थान पर लिखता है कि साँफ थे 
ओर किसी समय मनुष्यवत्‌ लिखता है। इसी प्रकार देव दानवा- 
दिकोंके विषयमें भी उनको कोई निश्चित कल्पना नहीं थी। परन्तु 
जा कथाएं उस समय प्रचलन थी उनका लेखन एक दर्सरके साथ 
जोड़कर उन्होंने किया | अब॑ हमें ही विचार करके निश्चय करना 
चाहिये कि इतिहासकी दृष्टिसे उन कंथओं द्वारा क्‍या सिद्ध होता 
है । देवोंके विषयमें जो बातें हमने यहाँ देखी उससे उनका वास्त- 
विक स्वरूप स्पष्ठतासे व्यक्त हुआ है. कि वे तिब्बतमें रहते थे 
और भारतबासियोंकी मित्रतामें रहकर उनकी रक्षा करते थे और 
भारदवासियोंका भी उनसे प्रेम था। अर्थात्‌ आय आर देत 
परस्पर मित्र जातियाँ थीं ओर उनका कल्याण एक दूसरे पर 
अवलम्बित था। इससे भी सिद्ध हाता है कि देव भी मनुष्यके 
समान मानव जातिके आदमी थे । 


स्वनंदी । 
गंगाका नाम “स्वर्ग नदी” किंवा “र्वण्दी” हे | इसके अन्य 
माम ये हैं । 
पंदाकिनी वियदृगंगा स्वनंदी सुरदीषिका । 
अपरकोश १ । ४६ 
“बियद्‌गंगा, स्वर्णदी, सुरदीगिका ये सब शब्द 'देवोंकी नदी” 
इसी अर्थमें प्रयुक्त होते हैं। “सुरसरित , सुरनंदी, अमरणंगां 
देवनदी” आदि शब्द भी इसी गंगानदीके वाचक हैं, ये शब्द 


( ४७६ ) 


स्पष्टतासे बता रहे हैं कि यही गंगानदी देवोंके राष्ट्रसे बहती हुई 
यहाँ आगई है । थह प्रारम्भमेंदेबोंकी नदी थी, भारतवर्षमें कर 
यही नदी आ।य्योको सुख देने लगी है । यह गंगानदी बाचक शब्द 
भी तिव्वत देवोंक लोक है यही भाव व्यक्त कर रहे हैं। नदी 
बाचक शब्द स्थानका निर्देश स्पष्टरीतिसे करते हैं इसलिश देबवोंके 
: शाष्ट्रका निश्चय करनेके लिये ये शब्द बड़े सहायक हो सकते हैं । 


कर 8.0 

दवा का अन्न भाग । 
अस्तु. इस प्रकार देवनामक मानवजाति | त्रिवरिष्टप ) तिब्बत 
में रहती थी. अपने अ्न्नके लिये भारतीय लोगों पर निभर रहती 
थी | भारतीय आय लोग यज्ञ याग करत थे ओर इन्द्रादि देवतों 
के नामसे अन्नकी मुष्टियाँ अथवा अधिक भाग अलग रखते थे, 
जैसे श्राजकल मुष्टिफंड होते हैं। देवोंके लिय अन्न भाग अलग 
रखनेके बिना वे आय लोग फिसी भी अन्नका सेवन नहीं करत 
थे। इस प्रकार देबोंके लिये आवश्यक अनज्नभाग भारतसे मिलता 
था । देबोंका अन्नसाग पहुंचानेकी व्यवस्था सब छोटे और बढ़े 
यागोंमें यागके प्रमाणसे तथा यजमानके घनके अनुसार हाती थी। 


यज्ञ का पारितोषिक । 


इस प्रकार यज्ञके द्वारा देवोंका अज्नभाग दनेके कारण देव 
भारतीय आरयोकी रक्षा करते थे, यह तो स्पष्ट ही है परन्तु इसके 
अतिरिक्त भी यज्ञकत्ताओंको एक बड़ा भारी पारतोषिक मिलता 
था, वह “स्वर्गवास” के नामसे प्रसिद्ध हे. अजज़ कल * स्त्रगवास” 
का अर्थ विपरीत ही हुआ है, स्वरगंबास, केलाशबास, बेकुंठवास 
आदि शब्द श्राजकल मरंणोत्तरकी स्थिति दशोने वाले शब्द 
सममे जाते हैं, परन्तु जिस समय देवजाति जीबित थी, और 


( ७४७५ ) 


उनका आये परस्पर मेलसिल्ापका संबंध था, उस समय 
पुतोक्त स्वर्गंगांसादि शब्द मरणोत्तरकी अश्रस्था बताने वाले न 
थे। महाभारतमें भी इसके कई प्रमाण मिल सकते हैं-- & ;) 


(--अख्र सीखनेके लिये बीर अजुन स्वरगमें गया था, इन्द्रक . 
पास चार बर्ष रहा था, ओर वहाँ अख्न विद्या सीखकर वापस 
आगया था । यह शजुनका स्वरगगंबास जीवित-- दशामें ही हुआ . 
था। ( इन्द्रलोकाभिगसनपथ्॑---बनपर्ब अर, ४२---७४७ ) 

४---नारदमुनि स्वगंसे भारतवर्ष और यहाँ से नागलोकम 
कई बार भ्रमण कर चुके थ | उनको देबोंके मुनि कहते थे। इनका 
राजनंतिक कार्य इतिहासमें प्रसिद्ध हे। ये स्वर्गमें रहते हुए भारत 
में भी रहत थे । 

३--लोमश ऋषि स्व॒गमें गय थे ओर वहाँका वृत्तांत उन्होंने 
धर्मराजकों कथन किया हैं । हु । 

ह ( बनपर्व अ० €२ ) 

य सब जीवित दशा ही स्वगंबासी होगये थे । इस प्रकार 
कई प्रमाण दिये जा सकते है. परन्तु सब प्रमाण यहाँ रख देनेकी 
कोई आवश्यकता नहीं हे । महाभारतके पाठ करते « थे प्रमाण 
पाठकोंके सनन्‍्मुख अंसकते हैं । तात्पयं, उस अतिप्राचीन समयमें 
स्वरगंवास जीतेजी हाता था और उसका अर्थ “तिब्यतमें निवास” 
इतना ही था। यहाँ पाठक पूछ सका हैं कि स्त्रगंका प्रलोभन 
इतना विशेष क्यों है ? वहाँ तो भाजनके लिय अ्रनश्न भी पंदा नहीं 
होता. फिर वहाँ जाकर रहनेसे सुख किस प्रकार होसकता है? 
इसका उत्तर जिन्होंने हिंमालयकी सरकी है उनका कहनेकी 
आवश्यकता नहीं है | हिमालयकी पह ड़ियोंमें खाने-पीनेझे पदार्थ 
इतने विपुल नहीं प्राप्त होते, परन्तु वहॉकी.जल॑ वायुक्े सुख... और 


( '(ब्य प 


वहां की: शांति अड्विवीच्र ही हो।'। हस्त कारण' इस समय भी उशर" 
भास के लोग कस दो: मास की कुष्टियोंमे पहहड की सेर।| जरूंरा 
करतें हैं, तथा धंनिक-लोग खोलनग्याकि स्थानोंमें' छोटासा मकान 
बनानेकी इच्छा करते हैं । इससे स्पष्ट है. कि हिमालय ओर उसके 
उत्तरममके स्ंथोर्म में कुछ ' विशेष ०4% जी यहाँ ४० 'घान्य, 
होते-हुए भी हीं मिल सकता इसीलिय प्राचीन कालके लोग 
स्वर्ग अपने लिये कुछ स्थार्न मिलंसेका प्रयंल करेंते थे, रथान 
मिलने पर वृद्धाधर्यामें बहाँ लाफिर ओनस्ट्रंस रहते थे। भोरतदेश 
में जीज्षत कलह हें कह कहीं नहीं: ।साक़ा “रहना।' पर हचाकी 
उत्तम॒क्म-रहतेके कारण: ऋफेरय अकमावक: शी रहसा हेए। जलकी 

2३ कल 2000 आर न हैं:इायाहिं। अनेक: सुरक्त सर्वर देश 
के हैं। ६28 लोग 832 *आरथ ! करनेके 
इच्छुक थे और जो बहुत यश्ञयाम करते थे और हरे घ्रान्‍्या- 
दिक॑ बहुल देते थे उनकी ति्वत थोड़ा स्थान्‌ + दिया औ : ज्यका,, 
था । देखिये इस विषृयमें महाभारतकी साक्षी-- 


६, ; मठ क उताब्रेन ५; . हि हक जे 

अुच्छामितां-माः प्रपताअ्पातं यदि लोकी! वार्चिव शंति- 
मेह्त । यदन्तेरिये यदि थीं दिवि स्थितोः जेत्रव लॉ देस्य 
बरस पन्‍्दे॥ है. ॥ 

,ल्‍)..,' - थयाक्ति रुवात्त-- ु 

'यावंताथिध्यों विहिते गवारवे 'सहारणयेः पंशंभि: पाई. 
तैश । ताव॑ल्लीका, दिंवि ते सृस्थिता, वे तथा: विज्ानीद 
नरेंन्द्रुसिद् 40 १०-॥: एफ ेु 

अष्टक धोलें--हे प्योमाक! मुझको जाने पढ़ता है कि तुर्म 


" (2१७७ ) 


खमसे प्राप्त हमे वोले सब स्थेनिंकों जानेते ही, अर्तब पूछ॑ती हैं 
'कि श्कादि लोकमें मेरे'पुएयस प्रात हुए कई स्थाने हैं था नहीं ? 
& '*ययातिबोले>-है' मरेन्द्रसिंह ! पुन: इस भेमेश्डेलग गो अश् 
संग पबंतकेशितने पेशे हैं: सवगजोकर्मे उतने ही लुंम्दारे पुर्शेयेसे 
उर्फ्ाजलस्एरन/ हैं # ॥ + +# 8 कल लप् के जाका ८ 
इस झंवादसें फ्ता' लगता” हे! कि इस कर्म मि-भारेलेवेंपमें 
पज्ञादि कम करके उससे: देक्तेंकी अ्यज्न सचय देनेसे  थिविशेपमें 
रहनेके लिये उनको स्थान प्राप्त होते थे । ईसी' श्रकोर्ेके स्थान 
अशष्टक राजको प्रान्न हुए थे, यह चातरजा यंयाति खिरमम जीवित 
'चशामें ही गये थे उस सक्रय उन्‍होंने प्रत्यज्ञ देख ली थी' और बेदी 
जात: अष्टकसे उन्‍होंने कहा दी । स्वरंमें स्थान प्राप्त कैरसेकी साधन 
यह्ञ-करना कोर उसके द्वारा देव॑जंतिकें-मकंयोंका अजंभांग देना 
ही छक भात्र छ१ ।! - 
महाभारतकी समालोचना. भाग, रे 
; देवीं का अन्म 
यज्ञ उ देवानागअम | श० आा० ८,।.१,। है | 
, (“यज्ञ ही.देवोंक़ा अन्न हे ४! अयात्‌. यज्षसे दी ;देवींकी,अज् 
मिलता हे । इन्द्रके लिय यद अन्न माग, क्रुणके लिपेस्‍्यह अन्न 
आग£३- इस प्रकार हर. एक देवत।ओे दरद श्यसे ; अलग अलग 
ब्न्न भांस रखकर उनको भ्रन्न आम दे दिये जाते है, ।;.इस प्रकार 
जो पुरुष अम्िकसे अषिक/ अज् +प_्तम जेवा था, उसके लिये हुनर 
लोकमे अधिक उत्तम स्थान रहनेके लिए मिलता/का 4५ -१: ५ 
: सभ्मारतीय सम्राट:चढड़े बड़े यज्ञ करते|थे.7 और उस संमय देवों 
के लिए बढ़त ही.अन्न भाम मिल जाता थात जो मारता सम्राट 
सो-यज् करता का. उसझको।'स्कॉमें सबसे: श्रेष्ठ स्थान मिलता 


(- ८० ) 


“ था-। इसका तात्पय पूर्बाक्त ब्णंन पढ़नेसे स्पष्ट हो जाता है । 
'प्राचीन समयमें कई यज्ञ सकड़ों वर्ष चलते थे, और उसमें देवतोंके 
उद्द श्यसे जो अन्न दान होता था उसका काई हिसाव ही नहीं 
था। ये यज्ञ जैसे देबतोंके लिये अन्न दान करनेके लिये रचे थे । 
उसी प्रकार भारतीय अयोके अपसकी संगठना.करनेके लिये भी 
थे।परन्तु इसका बिचार किसी अन्य श्रसंगमें किया जावेसा । यहाँ 
, देब जातिके स बंधकी ही बात हमें देखनी है. अतः अन्य बातका 
यहाँ बिचार करना उचित भी नहीं है । 
इस सब बरणनसे पाठकोंके मनमें यह बात जम गई होगी. 
- कि भारत वर्षके उत्तर दिशामें तिब्बत देशमें अथांत तिबिष्टप्मे 
“देव” नामक मनुप्य जाती रहती थी और वह जाति भारतीय 
आय जातिकी मित्र जाति थी. तथा यह मिजन्नता दोनों मित्र 
जातियों--अथान देवों और आयो--करा हित बढ़ानेके लिय 
कारण हुई थी | 


० ( 
असुर भाषाम दव शब्द का अथ । 

हमने पहिल है| बताया हे कि देवोंके राष्ट्रके पश्चिम अर 
उन्तर दिशा असुरों और राज्षसोंके देश थे। इसलिये हमें पता 
. लगाना चाहिये कि उनकी भाषाओंँम “देव” शब्दका अथ्थ क्या 
है। अमुरोंकी भाषा मेंदर है इस भाषामें देव शब्दका अथ 'राक्षम 
ही हे | क्र र, दट्ट, बिनाशक. हत्या करने वाला इस अशथमे देव 
शब्द असुर भाषामे है। परशियन आाषासे, उद अथान अपर 
भाषासे उत्पन्न हुई अन्यान्य भाषाओंमें भी देव शब्दका अथ 
राज्षस ही है । 

इसका तात्पय समझनेके लिए बड़ी दूर जानेकी आवश्यकता 
नहीं है । जिस प्रकार असुर और राक्षस दवोंके राष्ट्र पर हमला 
करते थे और दिन रात देबोंको सताते थे. ठीक उसी प्रकार इन्द्र 


( ९८५ ) 


“ अपनी देव सेना लेकर असुरोंके देशों पर हमला करते थे, 
असुरोंके ग्राम जलाते थे, उनके किलोंको तोड़ते थे, उनको कत्ल 
करते थे। अथोत्‌ जिस प्रकार असुर जातिके लोग देव जातिके 
लोगोंके कष्टके हेतु थे, ठीक उसी प्रकार देव जञातिके लोग असुर 
जातिके लोगोंके दुःखके कारण थे। इसीलिए अपुर शब्द भाषा 
( स'स्कृत ) में भयानक अ्रथर्मे प्रयुक्त होने लगा और देव शब्द 
असुर भाषाओंमें क्र र अथ्म प्रयुक्त होने लगा। क्ग्रोंकि असुरोंके 
बिषयमें जैसा कट अनुभव देवोंके लिए आता था उससे भी 
अधिक कडुवा अनुभव देवोंके विषयर्म अशुरोंका आता था। 
इसलिए पररपरकी भाषाओं में उक्त शब्द इतने ही विलक्षश अर्थ में 
प्रयुक्त हुए हैं । 


इसका एक उदाहरण इस समयमें भी देखा जा सकता है । 
पठान लोग आनेका डर महाराष्ट्रमें इस समय लड़कोंको दिग्वाते 
हैं और पठानोंक देशके मराठंका डर दिखाते है। इसका तात्पय 
इन लोगोंन परस्परके देश अत्यधिक घात पात किए ध। कुछ 
काल तक इन घात पात का स्मरण रहता है और कुछ समय 
पश्चान रूढ़ शब्दोंक वही अर्थ प्राप्त हाता है । अनन्तकाल व्यतीत 
होनेके पश्चात्‌ मूल कारण भूला जाता है। शब्दकी व्युत्पत्ति करने 
वाले को मूल इतिह।|सका पता हुआ। ते व्युत्पत्ति ठीक करता हे. 
नहीं तो ऊटपटग मनगडंत व्युत्पत्ति गढ़ते है। मूलकारणका ठीक 
पता न हानेके कारगर ऐसा होना स्व्राभाविक है। भारतबषमें ता 
इसके उदाहरण अनन्त हैं। क्योंकि देववाणी-देव-भाष/-(संर्कृत 
भाषा) के शब्दोंमें सप्रद्रीपोंका इतिहास भरा हुआ होनेके कारण 
हरणएक शब्दकी उत्पत्तियाँ ओर व्युत्पसियाँ अनेकोनेक की गई है | 
उनमें कई इतिह।सकी दृष्टिसे ठक हैं ओर कई गलत हैं | परन्तु 
इस समग्र उसका पता लगानेके लिए ठोक मार्गकी म्वाज़ करनी 


( ;: श्य्र, ) 


(चाहिये झड़ देखना,चाहिये कि इस-समुदःः पतिहाहिस्किआफ्स्या 
+ मे दस प्री, सरक स्पा स्कवकः झसुर ऋषा 
ं ६ 2६७! कविलू ) शद्वात्, भ्र्थरें।बद हक +स्लीत 
'टैझा.। इससे सी अनुमान, द्वोढ़ा डे कि. देव ज़्यज्नि भीए उसी 
हे क्र असुर ज़ातिक़ो सताती श्री,जैसी चड्टः ज्ञाति;इतको-सत्ताती 
हती परस्पर शत्रु, दोलेके- कारण, की अख़ंगके! / कामक्त: शब्द 
'एसरकी भाषामें कस. अर्थबकने जले -प्रसिद्धएहुऊ ।.... ८ 
यद्यपि संसकृंसमें अंसुर और: देवें'शब्दोंके भर्ती आरा बुरे भी 
श्र हैं. तथापि अर्सुरको बुंर्य अर्थ और देव शब्दका भी अर्थ 
अधिक प्रयोगमे है। - इसलिये अल्प प्रयुक्त अन्य अर्थ 
नियमका बाधक नहों होसकता। अम्तु ! इससे सिद्ध है कि ये 
दात्ों.जातियों, श्रथात्‌, अश्लर जाति तथा-देव :जाति, >पृरूपर शत्रु 
जाति थी. अ< मलुष्योंक्े समांन ही; इत्क क्र था.। इसमें 
अब संद्रेह नहीं ह।तकता 4... -. .' 


देव भाषा । 


' 7 क्षित्त'माफाका अल कल संक्रत भाषा कहँते हैं. उसका भाम 
"“देवभीषा” भी है) इसके अन्य नाम: :'फेक्वाशी, देव॑बाक 
अभश्मभात्राः सुरगी:,  सुरंवाशी” ' इत्यादि बहुत. हैं ।: इसका अर्थ 
यही है कि यह देव जातिकी जाप थीं अथीन: को! जयति त्रिविश्रप 
में शहती क्री उसे मानत्र- जातिका नाम॑ देव” था; ओर उसको 
: यह बॉली'थी जा इस समय संस्कृत भाषांके मामसे प्रखिद्ध है 
. £ इस आपषाका प्रयोग सिद्ध कर रहा है कि' इस माषाक! प्रभोग 
करने शॉली देध नॉमके आंति ग्राचीम काह्नमें थी । -तथा ' माफका 
* प्रंथोग केबल ममुष्य ही कर सकते हैं. अतः सिद्ध है. कि 'टैवनाम 
' धार मनुष्य ही थे । जिस प्रकार, अ।यकों मषाको, आयेश्ाषा 


( एृट्३े ) , 

कहते । हे और है विशो्चोकी 55% उकु मिको थे ैशानी 39 * पर कहते दम छः 
पर हऔप् मद अर ले अपर, 
प्रकार से हु गा रहा हूस.लिय पड़ा था; कि वद डक... 


॥ 3, किए कक + फेल पा दीा। #छू >त# 5 ६ अआफ् छफ़।। 


-जैकना तिक्रेससान्वोसे 7पायंजोतिके . मानकों का प्पति घनिष्ठ - 
संबंध डोजेसे/ देबोकर भाषा आय जातिके पास ध्याः्यई और देवर 
जातिके|नाभके पश्नात्‌ उस-द्रेक्भाषाल्रे आग्रंदेश्ासें !हपस्ता:निक्स त 
किक व्यदतिप्कमाक सु रादि। वेरऐमें. भी हाई।थी; परन्सु ,असुर 7: 
जाहिकेप्रिझ्त उचारजों क्रे कारण इस ;देवभाषाकी विफृति | अखु ण्मः 
देशोंमें बड़ी ही बिलक्षण हुईं। इस भारतदेशमें प्रकृत भाषाओंके 
रूपसे भी संस्कृत भांषांकाो ब्रिक्रेंत रूप | दिखाई देता है. उससे भी 
िक, किलर खमुर +देशोमें हुआ है यह अ।जकल्न भी पख़ने 






हू] 





४. 0४२२० ७ ४, , तर्क *क ० के 
देगा । श्रथात्‌ देवभे।षाकी विकुति आरतदशे्क 


अशिक्षित जमेतामें कुछ अंशंमें दिखीई देती हैं। / ० रे. | ४: 
जिस प्रकार जुरूप-भरतें फ्रेचंभाषाका प्रेचार' इंस समयमें 
भी-सिद्ध करःरहा होए कि; फ ललोकी सभ्यता एक | समय सबसे 
अधिक श्रेष्ठ मानी जाती थी और फ्र चोंका राजनैतिक: प्रभाव: भी, 
अधिक एक समक युरूफमें आ;। ; वढी.कात / देबसप्रप्नाक़ा, प्रचार 
जो [कक क., ख़सुर वेशों रखा देशोंसें अप ,शब्दोंके - 
रूपमें देता है यह स्पष्टतासे सिद्ध कर रहा हेकि देजजातिकी.. 
सभ्यता तथा सा जनेतिक भा श्रति प्रार्चीन कालमें सबके लिये 
शिरोधार्य थी । दैबजातिकी सभ्यताका प्रभाव ने केवल सम्पूर्ण 
आर्थेजरीम में:पृस्युत अंशुर जगतमें भीः धन्दनीय हुओ था): इस 
देवजै|तिकी संम्यतांका समय आर्य संभ्यता के पूषकालमे' निश्चित 
फरेनो चोहिये और इससे पूर्व आँसुरी सभ्यताका सम है: क्‍यों 
कि असुर देवोंसे भी “पू्व-देव” थे अ्थोत्: देवोंके भी पूर्वकासीन! ; 


( एप४ ) 


देख थे | असुर का नाम “पूथं-देव” सिद्ध कर रहा है कि थ दबों 
से भी 5ाचीन समयके देव थे. इसीलिय मानना पड़ता है कि दव- 
जातिकी सभ्यताके पूत्र कालमें आसुरी सभ्यता प्रभावित हुई थी” 
श्रीपाद दामोदर सातवलकरकृत महाभारतकी समालोचना। भागर 


उपरोक्त विवेबनसे यह स्पष्ट होगया कि-इन्द्र, वरुण. अ्रश्वि- 
नीकुमार, मरुत, आदि सम्पश वंदिक देवता तिबड्यत आदि दशों 
के राजओंकी उपाधियाँ थी। नये इंश्वर थे और न इंश्वरकी 
शक्तियाँ | पं० प्रणनाथर्जी विद्यालंकार (जिनके मतका उल्लेख 
हम पहिले लिख आये हैं)ने भी करीब करीब. यही सिद्ध किया है। 


पाँच प्रकारकी अग्नि. 

अभि वो देव यज्ययाग्ने प्रयत्यध्वर | अभप्निं धीषु 
प्रथममप्मिमवत्यभिक्षेत्राय साधसे ॥ ऋ० ८ । ६० | १२॥ 

(१) याक्षिक श्रप्मि, जे यक्ष कुण्डमें प्रदी्त हाती है । 

(५ ) अध्यर, अप्रि. अथात अहिंसक अप्ति । अथात्‌ अह- 
सिक तेज, ( आज ) 

(३ ) बेदिक अ्रप्ति, अथोत ज्ञानांप्रि, आत्माप्मि. 

(४ ) सामुहिक अप्रि, श्रथात्‌ संघ शक्ति, सेनिक शक्ति, 
अथवा सामाजिक क्रान्ति | 

(५ ) क्षात्रअ्प्नि, अथान बल, ब्रीय, रूप, अग्नि । 

-अभिश्राय यह है कि बेंदिक साहित्यमें अप्रि शब्दस उपराक्त 
पांच प्रकारकी अम्रिका ही वर्णन है इश्वर अथबा इंश्वरकी शक्ति 


आदिका नहीं है क्योंकि यदि अप्रि शब्दसे इश्वरका वर्णन होता 
सो उसका भी उल्लेख हाना चाहिय था | 


६ (८४५ ») 
पहिला मानव अग्नि! । 


त्थामसने प्रथममायुमायवे देवा अक्ृण्वन्‌ नहुषस्य 
विश्पतिम | ऋ० १ | ३१। ११ 


इस मन्त्रमें प्रथम मनुष्यको अप्रि कहा गया है । पं० सात- 
वलेकरजीने इस मन्त्रका श्र्थ करते हुए लिखा है कि--“देवोंके 
द्वारा इस प्रकार जो 'पहिला मनुष्य बनाया गया उसका नाम 
अप्नि है. और उसकी पत्नी वाणी हे | तात्पय मनुष्योंमें भी अप्रि 
है, अथीन मानव प्राणी अ्रप्नि शब्दसे बेदमं लिया जाता है । . वेद 
मन्त्रोंमें अभिके अनेक अथ होंगे, परन्तु उसमें एक 'मानबत्र प्राणी' 
है, इसमें कोई शंका नहीं हे ।” ' 


स्मस्ने प्रथनो अंगिरस्तपः कविदंवानां परिभूषसिव्तम्‌ | 

 ऋ० १।]३१।२॥ 

त्वमग्ने प्रथमो अंगिरा ऋषिदवों देवानाममवः शिवः 

सखा || ऋ० १। ३१। १ 

इन भन्त्रोंमें कहा है. कि पहिला 'अंगिरा ऋषि! अप्नि ही 

है, यही पहिला मानव समभना चाहिये | पहिला मानव जो 

अंगिरा ऋषि था वही अ्रप्नि नामसे प्रसिद्ध है। तथा च अंगिर- 

सोंमें सबसे पहिला कवि अम्निद्दी है। यही मनुष्योंमें पहिला 
मानव अप्नि हे । 








है. २ढक> बन जनक + 2०-5८ 


,.# श्री सायनाचायके भाष्यम लिखा है कि हे अग्ने ! देवाने पहले 
पुरुखाके मानबरूप धारी पात्र नहुषको तुम्हें मनुष्य शरीरबान्‌ सेनापति 
बनाया !” इससे भी श्रमिदेव का मनुष्यत्व ही सिद्ध होता है । 


(6 हएृं८६३ ) 


इन प्रमाणोंसे स्पष्ट सिद्ध है कि--जिसने प्रथम ही धर्मका 
अथवा मानबताका मार्ग दिखाया उसको बेदिक भाषामें अप्मि 
: कहते हैं, झथवा उसको अप्ति की उपाधिसे विभूषित किया गया 
था। अभिप्राय यह है कि वेदोंमें अम्रि शब्दसे प्रथम मनुष्यकी 
स्तुति की गई है | इसके लिये वेद स्वयं कहता है-- 


त्व॑ ध्यग्र प्रथमो मनोता ॥ ऋ० ६ । १। १ 
अय॑ होता प्रथमः पश्यतेममिद॑ ज्योतिरसृतं मर्त्येषु ॥ 
ऋण ६ | € |४॥। 

अयप्रिह प्रथमो धायि घातमिददोंता यजिरुहो अध्चरे- 
प्वीद्थ !! ऋ० ४।७। १॥ 

इन मन्त्रोंमें अ्रप्मिको प्रथम 'मनोता” अथोत्‌ प्रथम मननकता, 
प्रथम विज्वारक तथा प्रथम 'होता' अथोत प्रथम याज्षिक. कहा गया 
है। तथा च अध्वयरपु इंत्यः अहिंसकोंमें पूज्य भी यही अधि 
है। इस प्रकार धर्म्म. ज्ञान, सभ्यता व संस्कृति. के प्रथम प्रचारक 
को यहाँ अप्नि कट्दा गया है। उसी प्रथम मनुध्मकी वदिक साहित्य 
में प्रजापति, ब्रद्म, ज्येष्ठन्नद्य, हिरिए्यगर्भे, स्कूंभ, आदि नामोंसे 
स्तुति की गई है । ये ही अहिंसकोंके परमपृज्य हैं। अर्थात्‌ ये ही 
श्रहिंसा धर्मके प्रथम प्रचारक श्री ऋषभदेव हैं । 


वेश्वानर अग्नि 
इतो जातो विश्वमिदं विचष्टे वेश्वानरों यंत्ते स्येश ॥ 
ऋण १। ६८। १॥ 


( इतः जातः वेश्वानरः इदं बिचष्टे ) 


( (ट७ ) 


अथात इसी समाजस उत्पन्न हुआ यह नेता, जनताका 
अगुआ है। (सूर्यण यतत) सूयके साथ यत्न करता है, जैसे सूर्य 
निरलस रह कर सब्रकों प्रकाश देता हे, बसे ही यह नेता 
अलस्य छुं|ड़कर उन्नतिके कायमें दत्तचित्त रहता है । 


ऋग्वंदका सवाध भाष्य, भाग १० 


वेश्वानरों महिम्ना विश्वक्ृष्टिभरद्वाजेपु यजञतोविमोंषा ॥ 
ऋ० १। ४५६ ।७॥ 
अथात-अपनी महिमा ( अपने महत्वस ) ही वश्वानर सभ 
मनुप्योंके अधिपति हैं । द 
इस मन्त्रका भाष्य करते हुए श्री सायनाचार्य लिखते हैं. कि-- 
विश्वकृष्टि, कृष्टिरिति पनुष्यनाम । विश्वे सर्वे मलुध्याः 
यस्य स्वभूताः स तथोक़ः । 
अथान कृष्टि मनुष्य वाचक शब्द हे। सब मनुष्य जिसके 
लिय अपने ही निज होत है वह विश्रक्ृष्टि हे । 
था स्वार्सी दयानन्दर्जा लिखत हैं कि-- 
वेश्वानरः सबनेता । विश्वक्ृृष्टिः विश्वाः सर्वाः कृष्टीमेनु- 
प्यादिक्ाः प्रजा: ॥ 
अर्थात्‌ , वश्वानर सबका नेता है। विश्वकृष्टि सब त्रजकंका 
संघ है 
स्ससेंश यह है कि यह वेश्वानर अग्नि. राष्ट्रभि है। अथचछ 
इसीकखा भाम संबशक्ति है | 
इसी राष्ट्रभिका कर्शन “पुरुष सूक्त”'में पुरुष नामसे किया है। 


( श्ध्८ ) 
मरुतों, व ऋमभुवों, तथा इन्द्र आदिकी तरह यह अप्नि देव 
भी मनुध्यसे देव बने हैं यह प्रथम मन्त्रमें स्पष्टतया बताया गया है। 
वरुण देवता । 
इयं दिग्दयिता राज्ञो बरुणस्थ तु गोपतेः ॥ १ ॥ 
याद सामतन्र राज्येन सलिलस्य च गुप्तये ॥। 
कश्यपो भगवान्‌ देवों वरुण स्माउम्यपेचयत्‌ ।| २ ॥ 


महाभारत, उद्योगप०,, झआ० ११० ॥ 

यह ( दक्षिण ) दिशा गोपति बरुण राजाकी प्रिय है । जल- 

चरोंका यह राज्य है ओर समुद्रकी रक्ताके लिये यह नियत है । 
भगवान कश्यप ऋषिने वरूणका यहाँ राज्याभिपक किया था । 

. ईसस सिद्ध होता है कि वरुण लोक भी समुद्रके पासके एक 
प्रान्‍्तका नाम था | ओर बहाँका राजा वरुण कहलाता था। महा- 
भारत उद्योगपर्वमं कहा हे कि 'नारद' मातलि, को वारुणद्वीपको 
वारूण्य नगरामेंसे गुजरकर नांगलोकमें ले गये थे । 


वरुणना5भ्यनुज्ञातो नामलोक॑ विचेरतुः | 
प्र० भा० उद्योग पे, अ० ६८ 
वरूणकी आज्ञा प्राप्त कर. ( नारद और मातली ) नागलोकमें 
विचरने लगे । 
( महाभारतकी समालाचना, भाग, २ ) 
वरुणः (आपः) यथ्व वृत्वा अतिष्टठंस्तद बरुणो5भवत्‌ 
त॑ वा एत॑ं वरण सन्त वरुण हृत्याचलते परोत्चेण । परोत्त- 
प्रिया हव हि देवा मत्रन्ति प्रत्यक्षद्रिपः | गो० पू० १।श। 


( * द् ). 


अथात्‌--यह जलोंकों घेर कर रहता था इसलिये इसको 
“बरण”कहते थे | वरणका देवोंने परोक्तहूपसे वरुण' कहा, क्योंकि 
देवता परोक्ष प्रिय होते हैं, और प्रत्यक्षसे घृणा करते हैं । यहाँ भी 
पानीसे घिरे हुय स्थलकों वरुणका स्थान बताया गया है | तथा च 
यहाँ वरुणका व|स्तविक नाम “वरण” कहा है, श्रीक लोगोंके 
यहाँ भी इसका! “वरण" णवं, 'उरानोस' कहा हे । वे लोग इस 
देवताका सब देबोंका पिता मानते हैं| शक्खर (सिन्ध) में सिन्धु- 
नदीक किनारे अति प्राचीन एक 'वरना” पीरको कनत्र है, यह जल 
का पीर माना जाता है | इस मकवरमें अनेक जल जन्‍्तुओंके चित्र 
हैं, जिनका यह पीर मालिक है | अतः सिद्ध हे कि यह “वरना 
पीर वरुण देवता ही है । 


छ.. की 
मरुत दवाका गए 

मरूत (मर » उत) मरने तक उठकर लड़ने वाले बड़े भारी 
बीर हैं| य समुद।यसे रहत हैं। सब्र मिलकर एक ही बड़े घरमें 
रहत हैं, साथ साथ शत्र पर हमला करते हैं, सबकी पोषाक एक 
जैसी रहती है | खान पान समान होता हे. सब्रके पास शब्ार्त्र 
समान रहते हैं, इनकी कतार सातोंको मिलाकर एक होती है। 
प्रत्येक कतारके दोनों और दो वीर रहते हैं, इनको पाश्व-रच्तेक 
अर्थात दोनों बाजुओसे हाने बाले हमलोंको बचाने बाला घीर 
कहते है | इस तरह ११८७७ १% ८ नी बीरोंकी एक कतार होती 
है, ऐसी इनकी ७ कतारे. होती हैं. अथात ७ कतारोंमें मिलकर 
(७ ७) --६३ सेनिक होते हैं. इनकी संख्याके अनुसार संघ के 
नाम होते हैं ऑ 


१ संघ ७ बीरोंका पक एक पंक्तिके २ पश्व-रक्षक मिलकर 
€ बोर: हुये (१ ७» १) ८८ » ७ कतार -+ ६३ बीरोंका एक शर्ध 


( १६० ) 


होता है, इसमें (७ » ७) +-४६ से निक और (७ २) - १४ पाश्व॑ 
रक्षक मिलकर ६३ वीर होते हैं इनका नाम शर्ध है । 


२--ब्रात (६३- ८ ७) -- ४४१ सेनिकका एक ब्रात कहलाता है। 


३ गण -(६३ » १४) - ८८र सेनिकाका अथवा २१४ ब्रतोंका 
एक गण कहलाता हे । 

४-5 महागण (६३ » ६३) - ३६६ सेनियोंका सहागण कह- 
लाता है। इस प्रकार सातोंके विविधि अनुपातोंमें इनके अनेक 
छाटें-माट सेनिक-विभाग हैं इस ही महागण मंडल आदि अनेक 
विभागोंके नाम हें । 


शस्रास्र 


इनके शख्राख्र य हैं । ऋष्टि 5 भाला वाशी < कुल्ह।ड़ी. ये शख्र 
अखि-गणवेश भी सबका समान ही रहता है । अन्यत्र श्रन्य 
शम्मोंका भी वर्णन है। तलवार, वज्ञ आदिय भी बतंत थ 
ओर लोहके शिरश्राण भी वतंते थ । 


बल 


मरुतोंका बल संघ के कारण है। समूहमें रहना. समूहमें 
जाना, समूहसे क्रीड़ा करना | आदिके कारण जा इनका संगठन 
हे उसका यह बल है | इस मंत्रका श्राशय एका से है | 

ऋषि कण्वोंसे कहता है कि मझुतोंके काब्योंका गान करों 
क्योंकि उनका बल संघसे उत्पन्न हुआ हैं। तथा य आपसमें भी 
लड़ते नहीं, रथोंमे बठकर वीरताकों अकट करत हैं । 


अथोत--हनके कावयोंका गान करने से मानवोमें सगटनका 
बल बदंसा । खलोंमें रुचि बढ़नेकी इसि आसम्दयुक्त क्‍केती । 


( ९€५ ) 


झोर उससे उत्साह बढ़गा | इसलिए ममरुतोंके काव्योंका गान 
करना. वीरताका बढ़ाने वाला हे | 


२--ये बीर भालें, बलयाँ, कुल्हाड तथा अपनी अन्य 
पौशाक सब-समान हों धारण करते हैं. और जब बाहर जाते हैं. 
तथ सब सजे-सजाय प्रगट होते हैं। ये कभी अकेले नहीं रहते । 
इनका सब ही रहना सहना साधिक हाता है । 

३--ये हाथीमें चाबुक लेकर अपने घोड़ोंको दौड़ात हुए 


आते है उस समय इनके कोड़ोंका शब्द दूरसे भी सुनाई 
देता है । युद्धके समय तो इनकी वीरता विशप ही प्रकट हांती है । 


५४--बीरोंका संघ बल बढ़ानेके लिए शत्रु पर हमला करनेके 
के लिए ओर प्रतापकी सामथ्य वृद्धिंगत करनेके लिए इन बीरोंके 
काव्योंका गान करते जाओ। वीरोंके काव्य गाने सुनने बलोंमें 
बीरता बढ़ जाती है । यह है वीरोंके काव्योंका महत्त्व । 

५--गों के दूध आदि, गारसमें एक बड़ी भारी सामश्य है। 
संघके रहनेसे ओर एक बल बढ़ता हे पहिला बल गारस पीनेसे 
बढ़ता है । ओर दूसरा साधिक जीवनसे बल बढ़ता है इन सच 
प्रकारके बलकी वृद्धियाँ करनी चाहिये । कोई एसा कार्य नहीं 
करना चाहिय जिससे शक्तिका नाश हाजाय | 


६--ये बीर, भूमि ओर आकाशको हिला छोड़ते हैं ये सब 
समान हानेके कारण आपसमें किसीको छाटा या बड़ा नहीं मानते 
इनमें एक भी वीर ऐसा नहीं हे जो शत्रकों न हिलाता होगा 


७--इनका हमला शत्रु पर हाने लगा तो साधारण मानव 
किसीके आश्रममें जाकर रहते हैं। क्योंकि य वीर पहाड़ोंको भी 
उखाड़ देते हैं। अथात्‌ इनके हमलोंसे सभी भयभीत होजाते हैं । 


( (€२ ) 


८--इतके हमलों के समय भूमि भी कॉप उठती है ओर 
मरियल बालकके समान सभी भय-भीत होते हैं। 

€--इनका जन्म स्थान सुस्थिर है, पर ये दूर दूर जाकर 
हमले करनेकी तेयारीमें दोड़ते हैं। जिस प्रकार पतक्षीके छोटे छाटे 
बच्चे भक्ष्यके लिये दर जाते हैं, तो भो अपनी माताके ऊपर 
उनका ध्यान रहता हे | बसे ही थ बीर भी दर हमलेके लिए गए 
तो भी सातृभूमि पर उनका ध्यान रहता ही है । 


१०--य बड़े वक्ता हैं ये अपने पराक्रममें अपनी पराकाछा 
करने हैं, जिस तगह घुटने पानीमें गोयें घृमती हैं. उसी तरह सर्बत्र 
य बीर भी घूमते हैं ओर पराक्रम करते रहते है 


११-ये वायुरूप बड़े भारी घोड़ोंकों तितर-वितर कर देते हैं बसे 


ही ये बीर शत्रु कितना ही प्रबल हुआ उसको भी उखाड़ फेंकत हैं | 
१०--जो बल इनका शत्रुआको हूटाता है, वह बल पव॑तों को 
भी लॉघता है । 


१३--ये वीर जब कतारोंमें मार्ग पर चलते हैं, तब आपसमें 
इतनी छोटी आवाज़में बोलते हैं. कि उस समय कोई तीसरा इनके 
शब्द सुन नहीं सकता । दो वीर आपसमें बात करने लगें तो 
तीसरा सुन नहीं सकता हे । 


ऋग्वदका सवोध, भाष्य, भाग ४ प्र८ १५ 
इन्द्र देवता के गुण 
(१ ) वर्जी,--वजञ्ञ धारण करने बाला । 


(२ ) हिस्ण्ययः--सुवर्णके आभूषण धारण करने वाला । 
(३ ) उग्य:--शूरवीर, बड़ा प्रतापी बीर । 


( १६३ ) 
. / (४) संत्रादावर्न --एक साथ अनेक दान करने बाला | _ 
(५) ध्रषा--बलवान , सुखोंकी वृद्धि करने वाला । 


(६ ) अप्रतिष्कुत,---विराध न करने बाला, निषेध न करने 
बाला । 


( ७ ) ईशानः--स्व,मी. प्रभु, अधिपति । 
इसमें 'हिरणयय:” पदसे इन्द्रकी पोशाकका ज्ञान होता है । . 
बह सुबर्ण । भूषण तथा सुनहरी बेल बूटेके वस्त्र पहनता था 


बज धारण करता. बलवान होता हुआ भी अनुयायियोंका 
विरोध नहीं करता, और उनको यथेच्छ दान देता था । 


इन्द्र की लूट 
( सः ) सततां इव शत्रूर्शा रत्नं अविदत्‌ | 
ऋण" मं० १ | ४३। १ 

अथ--असावधया सोने वाले शत्रुओंके धनको यह इन्द्र प्राप्त 
करता है। इन्द्र अपने सेनिकोंकी साथ लेकर शज्नु पर हमला 
करता था, शत्रुको परास्त करनेके पश्चात्‌ उसकी सम्पत्ति लूटकर 
लाता था, और वह घन अपने लोगोंमें यथायोग्य रीतिसे बांट 
देता था। 

इन्द्र मायावी था. 

त्व॑ मायामिरप मायिनोइधमः | ऋ० १। १४१ । ५४॥ 

( त्वं ( तान ) मायिनः पायाति। अप अधभ्रमः ) 

इन्द्रने उन कपटों शत्रुओंको कपटसे ही नीचे गिरा दिया। 


( रहं४ ) 
( क्पर्टीके खाथ कपट .सुक्तियोंसे. कोर ऋुश्ख शर्ुओंसे 
कुशलतापूर्बक युद्धमें लड़ना चाहिये ) 
ऋणग्वेदका सुबोध भाष्य, भाग, ६ 


इन्द्र देवताके गण 


सुरूफकृत्नु:--सुंदर रूप करने वाला, रूपको सोन्द्रय देने 
वाला, जो करना हे त्रह श्रत्यन्त सुंदर बनाने वाला । यह इन्द्रकी 
कुशल कारीगरीका वर्णन है | मनुष्य भी अपने अन्दर इस्र तरह 
के कर्म करनेमें कुशक्षवा त्वाषे ओर बढ़ावे । 


(न्द्रों मायात्रिः पुरुूपईयते | ( ऋ० ६।४७।१८ ) 


इन्द्र अपनी कुशलताओंसे अनेक रूप होकर विचरता है। 
इन्द्र अनेक रूप इतनी कुशलताके साथ कर लेता है कि पद्दिचाना 
नहीं जाता | ऐसा बहुरूपिया इन्द्र है। यह भी इन्द्रकी कुशलता 
का ही उद्मदस्ख हे। बसी ही कुशलता इस पदमें बसन की है। 
इन्द्र जो बनात्म है, बद सुन्दर बनाता है । 
२--सेामपा:--खेामरस का पान करने वाला । 
३--गोः-दा;--गौबें देने बाला । 


४--श्र-स्तृतः--अपराजित , जिसका कोई पराजित नहीं कर 
सकता ऐसा अजेय वीर | 

८--विपकश्चित्‌ :---हानी. विद्ाधान । 

६--विश्व:--ओेबावान , प्रश्ञावाम ( निधघं० ३१५।) लिसकी 
बुद्धि ग्राहक शक्ति विशेष हैं। जिसकी बिस्टृति नहीं दोती । 


( एैंहश ) 


७--श्तकतु:--सेकड़ों कर्म कर॑नें वाला, बढ़े-बढ़े कर्म करने 
बाला | ह 

८--बाजी--बलवान , श्रश्नवान | 

€--दस्म--शत्रुका नाश करने वाला, सुन्दर । 

इन पदों द्वारा कर्मकी कुशलता, गौओंका दान करनेका 
स्वभाव, अपरांजित सहनेका बल. ज्ञान ओर घारणसे- युक्त अनेक 
बड़े काय करनेकी शक्ति, साभध्यवान, शत्रुका नाश करना 
आदि गुणोंका वर्णन हुआ है | ये गुण मानबोंके लिये अत्यन्त 
ही आवश्यक हैं । जिन वाक्यों हारा इन्द्रके गुणांका क्शंन 
इस सूक्तमें किया गया है उन्हें देखिय-- 

१५--ऊतये जुहमसि--हमारा सुरक्षाके लिय इन्द्रको बुलाना । 
अथात इन्द्रमें जनताकी सुरक्षा करनेको शक्ति है । 

११--खतः मदः गोदाः--धनवानका ऋनन्‍्द गायोंका दान 
करना है | धनवान इन्द्र है वह गोका दान करता है । धनवान 
अपने पास गोवें बढुत रखे अ।र उनक! प्रदान भा करे | 

१२--त अन्‍्तमानां सुमतीनां विद्याम--इन्द्रके पास जा उत्तम 
बुद्धियां हैं. उनका हम प्राप्त हों । वीर बुद्धिमान हा। ओर वह उत्तम 
मंत्रणा या परामर्श दुसरोंको दवें । 

१३--सखिभ्य: बर॑ आ (यच्छति)--मित्रोकों इप्ट ओर श्रेष्ठ 
वस्तुओंका प्रदान करता हैं. । मित्रोंका कल्याणकारी वस्तु ही 
दी जावे | 

१४--ईन्द्रस्थ शमणि स्याम--इन्द्रके सुखमें हम रहें इन्द्र 
सुख देता है । बसा सुख वीर सब लोगोंको दवें | 

१५--ब्त्राण घन:ः--घेरने बाले शत्रुका विनाश करने वाला, 
वीर अपने शत्रुका विनाश कर । 


( ९६६, ), 
. १६--जाजेपु वाजिन प्रावः, वाजेषु वाजिनं वाजयः--युद्धोंमें 
बल दिखाने वाली सुरक्ष। कैरं। 


१७--धनानां साति:--इन्द्र धनको प्रदान करता है। बीर 
धन कमाता चले उप्तका जनताकी उन्नतिके लिये दान भी कर । 


१८--रायः अवनि:--धनकी सुरक्षा कर, 
१६--महान्‌ सुपार:--दु :खोसे उत्तम पार ले जा | 


इन्द्र के घोड़े 
इन्द्रके रथमें दो घोड़े जाते जाते थे (मं० २५) 
परन्तु सहस््रों घोड़े उनके पास द्वोनेका वर्शान मंत्र २४ में हे । 
इन्द्रके पास अश्व शालामें सहस्नों घोड़े होंगे। परन्तु एक 
समय में उसके रथको दो ही धाड़े जोते जाते होगे । रथका एक 
दो, तीन, चार, पांच, ओर सात तक घोड़े जाते जाने की संभा- 
बना है 4 च।र तक थाड़े आज भी जातते हैं । 


इन्द्र का मोल 
पत्चम मंत्र में शुल्क ले कर भी इन्द्रकों में नहीं दूंग।' ऐसा 
एक भक्तका वचन है । देखिये-- 
सर प्रहे शुल्काय न परा देयाप्र्‌ 
शताय, सहस्राय, भ्रयुताय, च न परा देयाम्‌ । 
( मं० ५४ ) 
हे इन्द्र | तुमे में बड़े मूल्य में भी नहीं दूंगा. नहीं बेचंगा । 


सो. सहस्त. और दश सहस्र मूल्य मिलने पर भी में नहीं दूर 
करूँगा. नहीं बेचूंगा, इस मंत्रमें शुल्काय न परा देयां' ऐसा पद 


६ १९६७ . ). 


है। मूल्य के लिये भी नहीं दूंगा, इसका श्रर्थ बेचना ही प्रतीत 
होता है। इस पर सायन भाष्य ऐसा है । 


पहे महते शुल्काय मूल्याय न परा देयाय्‌। . 
न प्रिक्रीणापि | (सा० माष्य ८ | १।४ ) 


“बड़ा मूल्य मिलनेपर भी में तुमे नहीं वेचूंगा! (] ए०एा० 
0०58९] 6८ छणि. ३ एांश्ाए 970०८ गिफिथ, विल्सन ) . 
परा द्‌? धातुका अर्थ बेचना है ओर देना या दूर करना भी है । 
शुल्क लेकर इन्द्रकों दूर करने का भाव यहाँ पर स्पष्ट है । 


कितना भी धन का लालच मिले तो भी में इन्द्र की भक्ति 
नहीं छोड़ें गा, यह आशय हमारे मतसे यहाँ स्पष्ट हे । कितना दी 
धन मिले, परन्तु मैं इन्द्र ही को भक्ति कहूँँगा। यह भक्तिकी रृढ़ता . 
यहां बतलाई है । 

परन्तु कई लोग “यहां इन्द्रको बेचने! की कल्पना करते हैं । 

की मूर्तियाँ थी, एसा इनका मत है ओर बे मूत्तियाँ कुछ 
द्रव्य ले कर बेची जाती थी, ऐसा इस मंत्र से य मानत हैं. 

मंत्रोंके शब्दोंसि यह भाव टपक सकता है, इस में संदेह नहीं 
है। 'शुल्काय न परा देया' मूल्य मिलते पर भो में नहीं बेचूंग। । 
'शुल्क' का अथ बस्तु मूल्य है । यदि यह बात मानी जावेगा, तो 
देवतायों की मूतियाँ था और उनकी पूजा आर जलूम होते थे । 
ऐसा मानना पड़ेगा । इस मतकी पुष्टिके लिये इन्द्रका रथमें बठना 
वस्त्र पहनना. यज्ञ स्थान पर जाना, आदि मंत्रोंका वर्णन उत्सव 
मूतिके जलूस जसा मानना पड़गा । अप्रिके रथमें चबेठ कर अन्य 
देवत। आते हैं, यह भी बएत जजूसक। होगा | क्योंकि देवताओं 
की छोटी-छोटी मूर्तियाँ होगी. यों ही रथमें सब देवेंका बेठना 
संभव है । ४ है 

( ऋग्वंदका सुबाध भाष्य, भाग २) 


( लए ) 
कोशिक (इन्द्र 
आातू न इन्द्र कोशिक मन्‍्द सानः सुतं पिंव ।| 
ऋण १० | १। १२ 


अथे--हे कौशिक इन्द्र | हमारे पास आ. आनन्दसे सेमरस 
का पान कर । यहाँ इन्द्रको कोशिक कहा गय। हैं। कोंशिक शब्द 
का अर्थ होता है 'कुशिक' का पुत्र । अतः यह सिद्ध हंगया कि 
“इन्द्र देवता' कुशिक ऋषिके पुत्र थे बिश्वममित्र ऋषि भी कौशिक 
थे । क्योंकि ये भी कुशिक कुलमें उत्पन्न हुए थे। अथात्‌ 
विश्वामित्रके पिताका नाम गाधी' था तथा “गाधी'के पिता कुशिक! 
थे। इसी प्रकार इम्द्रदेव मी कोशिक थे । पं> सातवलेकरजंने 
'कोशिक' शब्दका अर्थ “कोशिकों की सहायता करने वाला देव 
ऐसा किया है एसा माननेसे भी इन्द्रदेव इश्वर नहीं रहत अपितु 
एक देवता विशेष ही रहते हैं। तथा च ये देवता तिब्वतर्म रहने 
वाली एक मनुष्य जाती ही थी यह आपने सिद्ध किया ही है. 
अतः दोनों अथमें विशेष अन्तर नहीं है | यहां यह भा सिद्ध हो 
गया कि वेदिक समयर्मे भीं बतमान समयकी तरद ही प्रथक + 
कुलोंके प्रथक २ देवता थे । 


देवों के लक्षण 


( ऋ० मं० १ सूक्त १४. में ) देवोंके लक्षण किये गये हैं । 


(१ ) यज़न्रा' सतत यज्ञ करने वाले, याजक प्रशस्त कर्म 
करने वाले । 


(२) ( ईड्या: )--प्रशं था करनेके लिये योग्य । 


६ ९६६ ) 

(३) ( उपबुंधः ) हषः काल्में :जासने बाले, उप: क्रालमें 
डठकर अपना कार्य शुरू करने वाले । 

( ४") (होता) इृवन करने बाला, देवताओंको बुलाने बाला । 

(५) ( मनुहितः ) मनुष्योंका हित करने वाला । जनताका 
हित करनेमें तत्पर । 

(६ ) ( ऋतावृधः ) सत्यमार्गके बढ़ाने वाले । 

(७ ) ( पत्नीत्रतः ) गृहस्थाश्रमी । 


देवों के काये. « 


तृतीय मन्त्रमें कुछ देघोंके नाम गिनाये हैं। “इन्द्र'शत्रुका नाश 
करने बाला । ( कायुः ) गतिमान्‌ , प्रगति करने वाला, (बृहस्पतिः) 
ज्ञानी वक्ता, ( मित्र: ) हित करता । ( अप्मिः ) प्रकाश देने बात्मा, 
मार्सदशंक, ( पूष्ा ) पोषण करने बाला। ( भ्रगः ) ऐश्वर्यवान । 
( आदित्या: ) लेने वाला धारणकता । ( मारुतोगणः ) संफ्से 
रहने वाला | 

“मनुष्योंको इन गुणोंका अपनाना चाहिये। जिससे झखकें 
देवत्वका विकास होगा ।” 

ऋग्वेदका सुबोध भाष्य, भाग २ प्र० २१ 

उपसेक्त लेखसे स्पष्ट है कि श्रेष्ठ कर्म करने बाले अनुष्य विशेष 

ही 'देव' कहलाते हैं । देवों 
._ अश्वनो देवों के गुण 
“यहां दोनों अश्वि देवोंका वर्णन हे । 
(१) अश्वोंका घोड़ोंका प्प्लन करने में ये ऋतुर थे । 

#& उपरोक्त मुणेंसे भी देवता .. & डउपयेक्त मुणोंसे भी देवता उ्तम मनुष्य हो सिद्ध होते हैं। 


( २०८० ) 


(०) यें (पुरु भुजा) विशाल भुंजा बाले हैं। 

(३) (शुभस पती) शुभ कर्मोको करने वाले । 

(४) (द्रबतपाणी) अपने हाथोंसे अतिशीघ्र काये करने बाले । 

(५) (पुरु दंससा) अनेक कार्यक्रे निभाने वाले । 

(६) (घि७छ्एया) अत्यन्त बुद्धिमान तथा घेय युक्त । 

(७) (नरा) नेता. श्रनुयायियोंकों उत्तम मार्गसे ले जाने वाले | 

(८) (दस्ला) शत्रुका नाश करने वाले । 

(&) ( नासत्या. न-असत्या ) कभी असत्यका अवलंबन न 
करने वाले । 

(१८) रुद्र-बतंनी) शत्रुका नाश करने के लिये भयानक-मार्गं 
का अवलंबन करने वाले । 

रा १) (यज्वरीः इष चनस्यतं) ये यज्ञीय पवित्र अज्नका सेवन 

कर 

(१०) ( शवीरया घधिया गिरः बनत॑ ) श्रपनी एकाग्न बुद्धिसे 
अनुयायियोंके भाषण सुनते हैं । 

(१३) (यवा कब: बृक्त विष: सुता:) सोम रस पीनेके लिये 
यजमानके पास जांते हैं.। 

अश्विनी देवता बेदमें ओषधि प्रयोग द्वारा आरोग्य देने बाली 
कही है अश्विनों, देवता में दो देव हैं, पर वे साथ साथ रहते 
हैं। कभी प्रथक नहीं रहत । दो तारिकायें हैं जिनको अरिबनो 
बोलते हैं और जो मध्य रात्रिके पश्चात्‌ उदय होते हैं। ये अश्वि- 
नो हैं. ऐसा कहा जाता है | मध्यरात्रिके उपरान्त इनका उदय होता 
है, ऐसा वेदका बेर्णन है। दो वेद्य अश्विनों हैं. ऐसा कई मानते. 
हैं, एक ओषधि प्रयोग करने वाला ओर दूसरा शस्त्र कर्म करने 


६. न०९ ॥) 


बाला है । ये दोनों मिल कर चिकित्सा करते हैं | दो राजा हैं ऐसा 
भी कइयोंका मत है । परन्तु दो तारकायें हैं, यह मत अधिक 
(बिशेष) ग्राद्य है। ये दोनों तारकायें साथ साथ रहती हैं. साथ २ 
उदयका प्राप्त होती हैं, मध्य रात्रिके पश्चात्‌ उदय होंती हैं । अत 

इनका नाम अश्विनों हाना संभवनीय है ।...... अश्वि देवोंके 
विषयमें इतने मत भद हैं, तथापि इनका उदय मध्य रात्रिके 
पश्चात्‌ है यह निश्चित है। ये दो तारकायें हैं ऐसा भी (वेदमें) 
अनेक बार कहा है ।” 

ऋग्वेदका सुबोध भाष्य, भाग, २ प्र० ३७ 


ऋभु देवोंकी कथा 

ऋतु देंबोंके संबंधर्में एतरय ब्राह्मणमें निम्नलिखित कथा 
मिलती है । 

ऋमभवों वे देवेषु तपसा सोमपीर्थ अभय जय॑स्तेभ्य: 
प्रातः सबने वाचि कल्पयंस्तानप्िवसुभिः प्रातः सवना 
दनुदत' ' “ततीये सवने वाचि कल्पयस्तान विश्वे देवा 
अनोनुद्यान्त, नेह पास्यन्ति, नेहेति, स प्रजापति रवीत्‌ 
सतितारं, तव वा इमेउन्ते वासास्खमेव भिः सं पिबस्वेति । 
से तथेत्य ब्वीत्सविता तान्वें स्वस्‍्र॑भयतः परिपिवेति मनुष्य- 
गन्धात्‌ । ( एब्रा३। ६) 

ऋशघुदव प्राश्भमें सनृष्य थे। तप करके देवत्वको प्राप्त हुए । 
प्रजापति ओर उसके साथ अपनी संमति रखने वाले देव, इन 


देवोमें ऋभुओंका प्रातः सबनमें देवको पंक्तिमें ब्रिउला कर सोम 
पान करानेका यत्न किया । परन्तु अःठों वासुदेवोंने उन को अपनी 


( २०२ ) 


पंक्तिमें बेठने नहीं दिया । पश्चात्‌ माध्यंदिन सबनमें ग्यारह 
रुद्रोंने उनको अपनी पंक्तिमें बेठने नहीं दिया, इसी तरह प्रजापति 
ने ऋभुओंको आ दित्योंकी पंक्तिमें बिठलानेका यत्न, द्तीय सबन 
में किया. पर सभी देवोंने उनको अपनी पंक्तिमें बिठलानेसे 
इन्कार किया । (नेह पास्यन्ति नेहेति ) यह ऋभु यहां बेठ कर 
सोमपान नहीं करेगे, कदापि यह बात नहीं होगी, एसा सब देवों 
'ने कहदा। तब प्रजापति सबिताके पास गया और उन्होंने उससे 
कहा कि हे सविता । ये तेरे साथ रहने बाले ओर अच्छे कार्य 
करने वाले हैं, अतः तू अपने साथ इनको बिठला कर मोमपान 
करो ओर इनको करने दो । सबिताने कहा कि इन ऋशुओंमें 
(मनुष्य -गन्धान ) मनुष्योंकी यू आ रही है इस लिये यह देवों 
में केसे बेठ सकते हैं. ? पर यदि हे प्रजापते ! तुम स्त्रय॑ इनके 
साथ बेठ कर सोमपान करोगे. तो में भी ऐसा करूंगा । और 
एक बार यह प्रथा चल पड़ी तो चलती रहेगी । प्रजापतिने बेसा 
ही किया, तब से ऋभु देबत्वको प्राप्त हुए । 
. यह कथा ऐतरेय ब्राह्मण में हे। इस में यदि कुछ अलंकार 
होगा, तो उसका अन्वेषण करना चाहिये। ऋ १। ११०।४ में 
कह्दा हे 

विष्टवी शमी तरशित्वेन वाधतों मर्तासः सन्‍्तो अमृतत्व 
मानशु) सोधन्चना ऋभवः सरचक्षसः संवत्सरे समप्ृच्यन्त 
घीतिभि! ॥ 


« शान्ति पूबंक शीघ्र कार्य करनेमें कुशल और ज्ञानी ऐसे ये 
ऋणु, प्रथम मत्य होने पर भी देबत्वकों प्राप्त हुये। ये सुधन्बाके 
पुत्र सूयके समान तेजस्वी ऋभुदेव सांवत्सरिक यज्ञमें अपनी कर्म 
कुशलताऊे कारण संमिलित हो गये । 


( रे८र३ ) 


अंगिराके पुत्र सुधन्‍्त्रा, ओर सुधन्वाके पुत्र ऋभु, विभु ओर 
बाज ये तीन थे। इन में से ऋभु बढ़े कारीगर थे इस लिये उन 
की कारीगरीके कारण इनको देवों में शामिल किया गया था। देव 
नामक जातिका--एक दिग्विजयी राष्ट्र था, उस राष्ट्रमें मानव जाती 
के लागों का बसनेका अधिकार नहीं था। कभी कभी आवश्यकता 
पड़ने पर कई मानव जातिके लोगोंको उसमें ज|कर बसनेका 
अधिकार मिलता था, इसी तरह ऋभुओंको मिला था । ऋशभु 
उत्तम कारीगर थे उत्तम रथ बनाते थे, उत्तम शस्त्र बनाते थे 
गोओंको अधिक दृध देने वाली बनाते थे . वृद्धांकोी जवान बनाने 
की आप थे यं,जनायें जानते थे देव जातिके लिय ऐसे कुशल 
क!रागरोंकोी अवश्यकत थी अतः प्रजापतिने उन ऋभुओंको 
अपनी देव जातिमें लनेका यत्न किया। प्रथम देवोंने इस प्रस्ताव 
का स्वीकार नहों किया. परन्तु पश्चात्‌ प्रजापतिका प्रस्ताव देवोंने 
मान लिया और ऋभुओंकी गणना देवोंमें हाने लगी 


आज कल अमभेरिकार्मे भारत वासियोंकों स्थायी रूपसे रहने 
की आज्ञा नहीं है । पर अब इस युद्धके कारण भारदीयों को 
आज्ञा देनेका विचार वहां करने लगे हैं। इसी तरह यह ऋशुश्रों 
की बात दीख रही है । 


देव लोक 


“इस त्रिविष्टप (तिब्बत) में अर्थात स्वर्गलोकमें देव रहते थे। 
प्राय: ' लोक' शब्द संस्कृतमें 'दश' कि वा 'राष्ट्र' बांचक है 
इसस यह अर्थ बनता हैं कि 'देवजोक' शब्द 'देवोंका 
देश' अथवा देबोंका राष्ट्र! इस अथमें ही प्रयुक्त होता है। 'देव- 
राष्ट्र शब्द संस्कृत भी है। तथा महाराष्ट्रमें 'देवराष्ट' नासमकी 


( ९०४ 9 


एक जाति भी है और इस नामका ग्राम भी है। जिला सताराम 
देवराष्र डाकखाना भा है । यह ग्राम प्रथमतः उन लागोंने बसाया 
जा कि पूर्बोक्त देवोंके राष्ट्रसे वीर यहाँ आकर बसे थ। हम आग 
जाकर बतायेंगे कि इस तिब्बतकी देवजातिके लागाने भारतब्रपम 
आकर कई झ्राम व नगर बसाये हैं. उनमेंसे यह भी एक नगर हैं.। 
तिब्बतमें इस प्रार्चीन समयमें जो मनुष्य रहते थे व अपने आपका 
'देख' नामसे संबोधित करते थे। यह एक बात यदि ठीक भ्रकार 
समममें आवबेगी तो बहुत सारी पुराणकी कथायें समममें आ 
सकती हे । 


जिस प्रकार बंगालके लोग अपने आपको बंगाली कहते हैं 
चीन देशके लोगोंको चीनी कहते हैं उसी प्रकार देवराष्ट्र किंवा 
देवलोकके निवासियोंका नाम 'देवा था। अथान य भी मनुष्य ही 
थे | इतनों सीधी बात बहुतस लाग भूलते है. इस कारण महा“ 
भागतकी कई कथायें उनके समझें नहीं आती और किसा समय 
बहुत लोग अर्थका श्रनर्थ भी करते हैं । 


ऋग्वेदका सुबाध भाष्य भाग, २ प्र० ३१ 


जिस प्रकार इस ऐतिहासिक तथ्यका जाने बिना पुराणाका 
कथा! महाभारत आदिकी कथायें सममनेमें नहीं आसकता और 
अनेक विद्ान अथका अनर्थ करत हे. ठाक यही बात बेदोंक 
विषयमें भी है। वेदामें भी. अग्नि, इन्द्र, वरुण, आदि शब्दों 
द्वारा पूर्वोक्त देबजातिका इतिहास बताया गया है | इस तथ्यको 
न ससभ कर अनेक विद्वानोंने (विशेषतया आयसामाजिक 
परिडतोंन ) अर्थका घोर अनर्थ करनेका प्रग्रत्न किया है । 


( २०५ ) 


ध न हे १] 
वेंदिक-सवग 
€्‌ ' हि 
ब्रह्मास्य शीष बृहदस्य प्र॒ष्ठ॑ वामदेव्यम्रृदरभोदनस्य | 
न्दांति पक्षी मुखपस्य सत्यं विष्वारी जातस्थ यवोधि 
यज्ञ: ।| १॥। 
ब्रह्म इस आओदनका सिर है, व्रृहन इसकी पीठ है. वामदेव्य 
जद॒र है. छन्द दोनों पत्त ( पास ) हैं. सत्य इसका मुख है विष्टारी 
यज्ञ तपस उत्पन्न हुआ है। 
भाष्य--ब्रृहल और वासदेठय साम विशेष है. सायण ब्रद्यासे 
ग्थन्तर साम और सत्यसे सत्य-सामस अमभिप्राय लेता है । 
अनस्थाः पूताः पव्रनन शुद्धा: शुचय; शुचिराष यन्ति 
लोकप्‌ | नपरां शिरनं प्रदद्वित जातवेदाः स्वर्ग लोके बहु 
के 
स्त्रण मेपम्‌ ॥ २॥ 
हहियोंस रहित हुए, निर्मल हुए, पवित्र करने बाल से पवित्र 
किय हुए चमकते हुए वे (याक्षिक ) चम्रकते हुए लाककी आर 
जात हैं. जातवेदा ( अप्रि) उनके शिश्नकों नहीं जलाता है स्त्र्ग- 
लोकमें बहुत स्त्री समृह उनका हाता हे। 
भाष्य--ह डियोंस रहित अथोन जो इन सब यज्ञोंको करते हैं 
मरनेके अनन्तर उनको दिवय शरार मिलता है। ये हड्डियों आदि 
बाला भोतिक शर्रार नहीं । ज३ भौतिक शरीर ही नहीं, तो शिश्न 
आदि भी अलंकार रूपमें वशित ज।नने चाहिय--इत्यादि । 
मै 252 ५६8 तिं < 
विष्टारिणमोदनं ये पचन्ति नंनान वति! सचते कंदा चन | 
ःि कि + पी ् ४0 
आस्ते प्र उपयाति देवान्त्सं गन्धरवेंमंदते सोम्येतिः ।३। 
जो विष्टारी ओदनको पकाते हैं. उनको अजीविका (दरिद्रता) 
कर्भा नहीं चिपटता. ( ऐसा पुरुष ) यमके प/स बेठता है. देवोंकी 


( २०६ ) 

ओर जाता है, साम पीनेवाले गन्धवॉके साथ आनन्द मनाता है। 

विष्टारिणमोदनं ये पचनित नेनान्‌ यम! परि मुष्णाति 
रेतः रथी ह भूत्वा रथयान ईयते पत्ती ह भूल्वाति दिव/ 
समेति॥ ४॥ | े | 

जा विष्टारी आदनका पकाते हैं, यम उनके बीजका उनसे नहीं 
छीनता है. बह रथोंका स्वामी होकर रथके म'र्गों पर घूमता है 
ओर पक्षी होकर सार आकाशको लाॉँघ जाता है । 

एप यज्ञानां विततो वहिष्टों विष्टारिणं पक्‍त्ता दिवमा 
विवेश | आण्डक कुछ्ुदं सं तनोति बिसं श'लूकं शफकों 
मुलाली । एतास्ता धारा उपयन्तु सर्वाः स्वर्ग लोके मधुप्त्‌ 
पिन्वमान। उपत्वा तिष्ठन्तु पृष्करिणी! समन्‍्ताः || ५ ॥ 

यज्ञोंक मध्यमें बढ़िया ल जाने बाला यह फज्ञा है विपष्टागीका 
पकाकर वह स्वग्ममें प्रवेश करता है. अर ,णडीक., कुमुद फलाता है 
बिस. शालूक. शफक. मुलाली., ए सारी घाराएँ, मधु वाली हाकर 
पुष्टि हुई, स्वर्गलोाकम तुम मिलें. ओर चारों आर वर्तमान कमलों 
बाल सरोवर तुमे मिलें । 

भाष्य--कौ० के अनुसार ओऔदनमें हृद ओर कुल्या बनाकर 
उनमें आंण्डीक आदि डाले जात हैं। य सब पानीके पोर्े हैं 
अ'णडक. अन्डेके से कन्द वाला. कुमुद रात्रीको खिलनें बाला 
श्वत कमल, ब्रिस पद्मकनद. शालूक, नीलाफरका कन्द. शफक 
खुरकों सी आकृति वाल कन्द वाला. मुलाली-म्रणालमिस । य 
हद ओर कुल्या स्त्र॒गके दृद ओर कुल्याओंके प्रतिनिधि हैं । 


बतहुदा परधुकूच।: सुतदकाः क्षीरेश पूर्णा उरकेन दक्चा | 
--एवास्त्वा० ॥ ६ ॥ 


( २०७ ) 


घीके हें वाले, मधुक्रे कनारों वाले, सुराहे पानियों वाल 
दूधके, पानीसे, दद्दीसे, भरे हुए, य सारी घाराएं | 


चतुरः कुम्मांश्रतुर्धा ददाषि क्षीरेण ५ण उदकेन दन्ना । 

एताम्त्वा धारा उपयन्तु सर्वाः स्वर्गे लोके मधुपत्‌ पिन्व- 
पाना उपत्वा थारा तिप्ठन्तु पुष्करिणी! समनन्‍्ताः ॥ ७ ॥ 

चार घड़े चार प्रकारस | अलग अलग चार दिशाओंमें रख 
दता हूँ दूधसे, दहीसे, पानीसे भर हुए, य सारी घाराएँ० । 

इम मोदन निदधे ब्राह्मणेषु विश्रिण लोकजितं स्व॒गम्‌। 
स में या ज्षे्ट स्वधया पिन्वमानों विश्वरुपाधेनुः कामद घामे 
अस्तु || 

लोकके जीतने वाले, स्वर्गकों पहुंचाने वाले, इस विष्टारी 
ओदलनको में ब्राह्मणोंमे|ं अमानत रखता हैँ. स्तधाके साथ बढ़ता 
हुआ यह ओदन मय क्षीण हो । यह मेर लिए सार रूपों बाली 
घेनु काम दुधा कामनाओंका दूध देने वाली हों । 

( तक ताथ पं० लक्ष्मण शाख्राका सम्मति | ) 


“हिन्द धम में देव कल्पना” 

“हिन्दू धमकी इसकी अपेक्षा भी अधिक श्रेष्ट देव कल्पना 

हे । बह हे वस्तुके भाव-रूप तत्व, यह दूसरे प्रकार की देवताओं 
| उपासना प्रसिद्ध है वस्तुओंकी चेतन-ऋरूप शक्ति अथवा तत्व 

को देवता मानना. यह कल्पना बेदोंसे ही उद्‌्भूत हुई है । इन्द्र हे 
बलदेवता, वरुण है साम्राज्य देवता. सविता है आज्ञा रूप प्रेरणा- 
रूप देवता, सरस्वति है पुष्टि देवता है या वाग्देवता और श्री हे सबब 
वस्तुओंके उत्कृष्ट गुणोंका रहम्य देवता जिसमें एकत्रित है (शतपथ 
१९ ब्राक्षण) | प्रजापति यानि सब वस्तुमय जनन शक्ति, ब्रह्म 


( रण्८ ) 


यानी निर्माण शक्ति, विष्ण यानी रक्षण शक्त आर रुद्र यानी 
संहार शक्तिके रूपसे देवताकी उपासना ब्राह्मण. ग्रंथों ओर 
पुराणोंके तात्बिक निरूपणमें कही गई है । इससे दवताक। सुक्षुम 
स्तरूप प्राप्त हुआ है । 

देवताओंमें मनुष्यता का या सूच्मताका अराप करन वाला 
हिन्दू धर्म श्रति-स्म्रति-पुराणुंमें मुख्यतासे बशित है इन देवताओं 
का परस्पर सम्बन्ध जोड़कर उनको भक्ति करने वाला अथवा उन 
देवताओंमेंसे किसी एक देकताका चुनकर डसे ह। सर्वशक्ति सत्ता 
देने वाला धर्म ऋग्वेदमें प्रजल्म दशाकों पहुंचा हुआ दिखाई 
देता है । 

हिन्द-धर्ममें अनेक देवताओंकी उपासना करने वाल सम्प्रदाय 
प्रगल्‍्भ दशाका पहुंचे । साथ ही साथ विधि-निपध गंध. म ला. 
वेश, आदि विशिष्ट प्रकारके सम्प्रदाय ।चन्ह ओर भिन्न भिन्न 
सम्प्रदायके परस्पर व्यवहारक नियम भा अस्तत्वमें आये । 
उनकी पव्रित्रता अपवित्रता की मयादा ठहराई गई। 

हिन्द-धम संस्थाका सबस च्वरिष्ठ ओर श्रेष्ठ एक ओर 
स्तर दे | उतने अद्मवाद णक्रे श्र रह्ठ अ!र तत्ववाद यह तीन 
भेद हैं । 

सब देवता एक ही सर्व व्य[पी तत्व में समाये हुये 
हैं । सब देवता उसी एक तत्वके भाग हैं। पिएड और ब्रह्माण्ड 
एक ही सच्त्व तत्वसे उद्धृत होते हैं. वहीं स्थिर होते हैं और वहीं 
लीन हाजाते हैं । य तत्व-विश्व-रूप हैं। इस विचारको ब्रद्यत्राद या 
सद्दाद कहते हैं। ऋग्वेदके अन्तमें दशवें मण्डलमें यह उदित हुआ। 
आर उपनिषद्‌ (छान्दोग्योपनिषद)में परिणतका पहुंचा म/ननीय 
अ'त्मा जैसा हो परन्तु उसकी अपेज्षा श्रेष्ठ, सर्व-शक्ति सम्पन्न 
सबंगुण-सम्पन्न, परमात्म-व्यक्तिकी अपेक्षा ब्रह्म अधिक सूच्म हे । 


( २८०६ ) 


यह व्यक्ति (782872८ ) नहीं तत्व है । उसका ज्ञान हुआ 
कि मनुष्यका जीवन कृतार्थ हो गया । उसके ज्ञानके लिये धामिक- 
कर्म-काण्डकी अपेक्षा संयम. शान्ति, उदारता आदि गुणोंकी दी 
अधिक आवश्यकता है, स्वर्ग. माक्ष, सुगति, दुर्गति आदिके कता 
कृपालु, दयाघन परमेश्वरकी अपेक्षा ब्रह्म अव्यक्त हे | क्योंकि 
वहाँ अहंभाव या व्यक्तित्व नहीं है । 

हिन्दू धमंमें उच्चतम लक्षण एकेश्वरवाद है. सर्ब-जगतका 
शारता और स्-शक्तिमान अन्तरात्मा ही एक परमश्वर है, वाकी 
सब उसके आधीन हैं। इस सिद्धान्तको एकरेश्वरबाद कहते हैं। 
शंत्र और बष्णव सम्प्रदायोंका यही सिद्ध -न्त है । परमेश्वरकी 
भक्ति अनन्य भावसे करना या सबंदा उसकी शरणमें जाना ही 
मनुष्यके उद्धारका एक मात्र मार्ग हैं। सत्य, अहिंसा. दया. परोप- 
कार, इन्द्रिय-दमनके यागसे परमश्ररकी सच्ची भक्ति सधती है। 
इसलिये ये नीति-तत्व-धमंके गर्भमें हैं। परमेश्वरकी कपासे ही सुख 
आर अ्रेयस और अकृपास दुःस्म, ओर अधागति प्राप्ति हाती 
हे । यह भावना उपनिषदों (छःन्दाग्यांपनिषद्‌ ओर श्वेताश्व॒तरोप- 
निषद्‌ ) के कुछ स्थानोंमें दिखाती हे। एकेश्वरवादी सम्प्रदाय मूलमें 
अवदिक हैं । वे दिक-कर्म-काण्डसे ओर ओपनिषद्‌ ज्ञान-मागंसे 
अ्रसम्बद्ध कई अवदिक सम्प्रदाय प्रार्चीन कालमें थे । उनमेंसे ही 
वष्णव, शेत, शाक्त आदि एकेश्वरवादी सम्प्रदाय उत्पन्न हुये हैं । 
भगवदगीता, वासुदेव ( भागवत ) सम्प्रदायका वंदिक मार्गसे 
समन्वय होने पर तैयार हुई हे । 

हिन्द घमंकी तीसरी उच्चतम शाखा तत्वबाद हे। कपिल 
सांख्यका प्राचोन सम्प्रदाय इस बादका मुख्य प्रतिनिधि है। 
. यह इंश्वरका अस्तित्व स्वीकार नहीं करता है । भनुष्यका आत्मा 
विश्व-तत्वों की जानकारी प्राप्त करके ही मुक्त होता है । यह 
उसका मुख्य-सार है । तत्वोंकी जानकारी शुद्ध-चित्तसे होती है । 


( २१० ) 


चित्त-शुद्धि सात्विक आचरणसे, संयमसे, और सत्य-अध्विंसा 
अस्तेय, आदि नतिक आचरणोंसे हाती है इस तत्ववाद 
सम्श्रदायमें जैन ओर बोद्ध तत्वोंके ज्ञानोंका अ्रन्तंभाव होता है । 
ये सम्प्रदाय भी इश्वर अस्तित्व को नहीं मानते । 


हिन्दू धर्मकी समीक्षा प्रष्ठ १११-११३ 
६ 09 
यातु विद्या ओर धरम 


'सुवर्ण-शाखाकी पहिली आजृत्तिमें फ्रजरने लिखा है कि 
जादू ( 77320 ) धर्मकी बिल्कुल पहिली अवस्था है। बहुत-सी 
जंगली जातियोंकी यातु-विधिमें मूर्त-जीब-बादकी कल्पना नहीं 
रहती । उनमें इस कल्पनाका देरसे प्रवेश हुआ है । इसीलिए 
जादकों धमंकी पहिली ही अवस्था बतलाया गया ह., उक्त ग्रन्थके _ 
दूसरे संस्करणमें फ्र ज़रने यातु-विद्याका विज्ञानकी पूव्रोबस्था कहा 
है। सष्टिकी शक्तियों पर अधिकार करके उनको अपनी इष्ट-सिद्धि 
के लिए बिनियोग करना विज्ञानका उपयोग है, जादूका उद्द श्य ही 
ऐसे कार्य करना है। विज्ञान निसगंके नियमों पर निर्भर करता 
है| विज्ञानको भरोसा रहता है, कि निसगंके नियमोंको योग्य- 
रीतिसे काममें लाया जाय तो वह निश्चय ही फलदायी हागा । 
जादूगर भी अपने मंत्र, तंत्र, यंत्रों पर ओर उस क्रियासे संबद्ध 
प्रकृतिकी बस्तुओंके स्त्रभाव पर ऐसा ही निर्भर रहता है। जब 
जादूकी व्यर्थता की खातिरी होने लगी, या जानकारी होने लगी 

तब धर्म उत्पन्न हुआ। प्रकृतिकी अलॉकिक शक्ति लदरी स्वभाव 
की है, उसका कुछ ठिकाना नहीं। उसकी शरणमें जाना चाहिये 
यद्दी भावना धर्मको जन्म देती है । फ्रेजरने धर्म और जादूकी 
विषमता पर और जादूकी.समानता पर जोर देकर घमं, जादू 


ओर विज्ञानकों मनोविज्ञान बतलाया हे | 


( २११५ ) 


जादू , धर्म और विज्ञानके पोबोपण्य अथवा साम्य -वैषम्यके 
विषयमें पंडितोंका मतभेद है । तो भी यह निश्चित है, कि इनके 
बीज एकत्र मिलते हैं। बेबलोनिया ओर भारतवर्षमें बद्यक, कानून 
जादू और धर्म एक ही धन्येसे निर्माण हुए | इतिहांस बतलाता है 
कि वेविलोनियामें पहले वद्यक जाद-टानेके ' रूपमें थ।, भारतवषके 
अथववेदम बतलाय हुए, 'अथव' वेद्यक, जाद आर पुरोहिताइ 
तीनों काम करते थे। जादू. वेद्यक, (चिकित्सित) धार्मिक संस्कार 
ओर यज्ञ-याग ये क्रियाएँ एकत्रित मिली हुई स्थितिमें अथवंवेद 
ओर कोशिक ग्रद्म-सूत्रमं दिखलाई देती हैं । भारतवर्पमें तो 
हजारों व्षसि काठतृून भी घमंका भाग रहा है । उसका देवी 
क्रियाओंसे ओर पारलॉकिक गतिसे संबंध जुड़ा हुआ था। 
न्‍्याय-निणंयका दिव्य या सीगन्ध एक प्रमाण था न्याय-निर्ण यको 
मुख्य अधिकार त्राह्मण|कि हाथमें था। 

हिन्दू घर्म समीक्षा प्रए० ३६, ४८ 


'हिन्दू धमके विविध स्तर 


संसारके प्रायः सार जंगली अथवा पिछड़े हुये मानव- 
समूहमें जादू (प्रा8280) प्राथमिक घमके रूपमें पाया जाता 
है । इस समयके सुधर हुए पाग्चात्य ओर पूर्वीय राष्ट्रेमें भी 
समाजके पिछड़ हुय स्तराम थाड़ा बहुत जादृ-टोना दिखलाइ देता 
हे मनुष्यकी अत्यन्त अनाड़ी स्थितिमें इस जाद-टोनेका अवतार 
हाता है। स्रष्टिक वास्तविक काय-क रण -भावका गढ़ अज्ञान 
इसका आदि कारण हैं. जादू दो तरहका होता है. एक देवता- 
दके पूवंका और दुसरा उसके बादका | हिन्दू धर्ममें दोनों तरह 
का यातु-धर्म है | अथबं-वेद ओर गद्य सूत्रोंके घमंमें यातु या 
जादृकी क्रियाका स्थान है । इतर तीन वेदोंमें भी जाद अथया 


3, 


तत्सटश क्रियाँण कही गई हैं । कुछ यज्ञ जादू सरीखे हैं। हैं । कम 
से कम उनमें जादूके अवशेष तो हैं ही। वर्षा, शत्रुनाश-समृद्धि 

रोग-निवारण, गर्भधारण, सनन्‍्तान, पशु लाभ आदि फलोंकी 
प्राप्तिके लिये यज्ञ और होम बतलाये गये हैं। अमिचार नामके 
यज्ञ, अथवा कर्म सब वेदोंमें कहे गये हैं । गर्भाधान, पुन्सवम 
आदि संस्कारोंके मूल स्वरूप एक प्रकारके जादू ही हैं. जादू यानी 
साधना । इष्ट सिद्धिके लिये अथवा अनिष्ट-नित्रारणके लिय विशिष्ट 
वस्तु विशिष्ट क्रिया अथवा .विशिष्ट मंत्रोंका उनमें अदभुत शक्ति 
है, इस कल्पनासे विशिष्ट परिस्थितिमें उपयोग करना साधना है। 
पहिले एक ऐसा समय था, जब कि लोग वनस्पति. धातु या क्षार 
अ।दि भौतिक द्वव्योंके रोग-नित्रारण गुणोंकों नहीं जानते थे। 
कार्य-कारण-भावसे अ्रजान थे, तब बंद्यकीय-क्रियाएँ तक जादू 
थीं। अथवबद ओर गद्य-पृत्रोंके कई राग-निव्मारक कम इसीतरंह्‌ 
के हैं । जादूकी वनस्पतियाँ और मंत्र उनमें बतलाये हैं 


निसगं-बस्तु-पूजा हिंन्दू धर्म की दूसरी प्राथमिक स्थिति का 
अवशेप है, पापाण., पर्वत. नदी. ब्रक्त, पशु पक्षी, तार आदि 
निसगगं की वस्तुओं में कुछ चमत्कारिणी शक्ति है. इस विश्वास 
से यह पृजा प्रारम्भ हाती है | गंडकी नदी के काल. शक्ति ग्राम 
नमदाके ताम्र वर्टागेट अनेकों छिद्र वाली लम्ब गाल-कामल 
गांगोंटी, पहाड़. गंगा. यमुना' कृष्णा श्र सिन्‍्धु आदि नदियाँ 
ऊमर, पीपल, बड़. वेल. तुलसी. अबिला आदि वनस्पतियां; बल 
गाय, बन्दर, महिप. मछली. कछुआ।. बराह. सिंह. बांध. घांडा 
हाथी, नाग, गरुड़, हंस, मयर आदि पशु-पत्षीं; सय. चंद्र 
मंगलओआदि अकाशस्थ गोल, अप्ने-वायु वर्षो आदि निसगें 
घटनाएं; इन सबकी पूजा करनेकी पद्धती हिन्दे-धरमंमें है। शालि- 
प्राम नमंदाके गोटे अथवा लम्ब-गोल-गांगोट्टीकीं पूजा. विष्णु, 


कं 
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गणपति अथवा शिव के नाते अब भी चालू हैं। अथोत 
एकेश्वरी-भक्ति सम्प्रदाय में उनका प्रतींकके रूपमें उपयाग होता 
हे । परन्तु उक्त वस्तुएं असल में गणपति अथवा शिवस्त्ररप 
से पृज्य नहीं थीं उनको स्व॒तन्त्र ही पूज्यत्व प्राप्त था. पीपल, बड़ 
आँवला आदि बवृक्षोंकी पुजा त) अब भी मूल कल्पनासे ही की 
जाती है| यद्यपि पुराणनि उन बस्तुओंका स्तात्रोंमें विकसित धर्मा 
के देवों विध्णु. शिव आदिसे सम्बन्ध जाड़ दिया है, परन्तु उनका 
स््रतन्त्र पूज्यत्व अब भी टिक रहा है । न|ग॑ और गाय अब भी 
बिलकुल स्व॒तन्त्र दव बने हय हैं। मत्स्य. कच्छप, सिंह. वाघ 
गमडू. हंस. मयूर आदिकी पूजा यद्यपि नहीं की जाती, ता भी 
उनकी प्रतिकृतियोंकी पूजा रूढ है । सूर्य. चंद्र. मंगल आदि नव 
पग्रहोंकी आराधना और साधना ता विद्यमान हिन्दूधर्मकी महत्व- 
पूर्ण वस्तु है। पंडित मदनमाहन मालवीय जैसे हिन्दू नेता गाय 
ओर तुलसीकी पृजाका हिन्द्रधभका उद्ात्त लक्षण प्रतिपादन 
करत हैं । इस निसगं-बस्तु-पजाका आरम्भ प्राथमिक जंगली 
अवस्था म कुल लक्षण-पृजा ( 760०फाऊ। ) अथवा 
दंवक-पूज.से हाता हैं। बत्राह्मणोंके घर विवाह और उपनयन- 
संस्कारम पहिले देवक-स्था पता की जाती है | यह देवक ( अबिन्न- 
कलश ) कब्ची मिदट्टीका ( घड़ा ) होता है । जो ब्र/हाणोंकी जंगली 
अवस्थाका अवशेष है । इस कुल-लक्षण-पूजावादका स्वरूप पहल 
व्याख्यानमें विश्वत किया गया है। विशिष्ट-जड़-बस्तु-विशिष्ट-पशु. 
विशिष्ट-पक्ती, आदि कुछ न कुछ शुभाशुभकारक सामथ्य होता 
है, इस दृष्टिसे यह पूजा उत्पन्न होती है। कुछ वस्तुएं शुभ-सूचक 
ओर कुछ बस्तुएँ अशभ-सूचक हैं। यह कल्पना अज्ञानतामें ही 
उत्पन्न होती है, ऋग्वेद ओर अथबवेदमें कल्पना हे कि कोआा 
ओर कपोतका दर्शन मृत्य-सूचक हे । विशिष्ट-पदार्था या जातियों 
के दर्शन या स्पर्शनसे पवित्रता होती है. स्मृतियोंमें इस कल्पनाकी 
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मुख्यता दिखलाई देती है । जंगली लोगोंमें मांना (१479) और 
टावू ((४७००)की जो कल्पना मिलती हे, बही हिन्दू-धर्ममें शेष बंच 
रही है । गाय, गोमूत्र.गोवर ब्राह्मण गंगगोदक. सुबर्ण आदि घातु, 
पीपल, तुलसी आदिके स्पशसे पत्रित्रता प्राप्त हाती है. ओर शबद्र 
अन्त्यज, रजस्वला गदंभ, काक.प्याज लसुन. ग।जर, बंगन आदि 
के स्पर्श से अपबविन्रता आ।ती है। स्प्रतियों की यह कल्पना 
जंगली अवस्था में टाबू ओर माना की कल्पनाओं का विस्तृत 
रूप हैं| स्प्रतियों के भक्ञाभज्ञ ओर स्वृश्यास्यश्य-विवेक को बहुत 
कुछ इस मूर्खतापूर्ण विश्वास में ही गिनना चाहिए । 
हिन्दू-धर्ममें कुछ॑ निसर्ग-वस्तुएँ अथवा उनकी प्रतिक्ृतियाँ 
पहिल से ही पूजनीय हैं, और कुछ उत्तर कालीन उद्दात्त-धर्मके 
संम्कारसे कुछ परिवतित होकर पूज्य हो गई है । जैसे-गरुड़ 
बेल ओर बन्दर । गरुड़का विष्णुका ओर बलका शिवका वाहन 
मानकर ओर बन्दरकों रामका दुत समझ कर लोंग पूजते हैं. । 
वसतुतः मुलमें य स्व॒तन्त्र रूपसे पृज्य थे। नन्‍्दीकी पृजा ता हिन्द 
स्व॒तन्त्र रूपसे भी करते हैं। बहुतस हिन्द मारूतकी प्रजा भी 
स्वतन्त्र रूपसे करते हैं | वृक्ष. सूच पत्रत.प्रथवी, नदी और अहोंकी 
पूजा अत्यन्त प्राचीन कालसे अब तक बिना किसी अन्‍्तरके 


छू 
पश-पक्तियोंकी पजाकी जड़ प्राथमिक अवध्थामें मिलती है 


जिस समय मनुप्यकों अपने आस-पासके पश-पत्ती अपनी 
अपेक्ता समर्थ ओर श्रेष्ठ जान पड़त हैं.। उस समय यह प्ृजा शरू 

होती है | जब यह मनुप्यका ज्ञान हा जाता है कि उसका स्थान 
प्रकृतिक इतर प्राणियोंकी अपन्षा श्रष्ट है. तभी उसमें भबितव्य 
पर सत्ता चलाने वाली शोर अपनी कच्तास वाहरकी शक्तियोंमें 
अथात देवताओंमे पशु॒पक्षियोंके गुणोका आरोप करनेकी 
प्रवृत्ति कम होने लगती हे । मनुप्यने बंदर, विंह. हाथी, गरूड़, 
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नाग. बैल. बराह. आदिके रूप अथवा अवयव धारण करने वाले 
देवताओंकों मनुष्यक्री महान साम«र्यकों अच्छी तरह.समभनेसे 
पहिले उत्पन्न किया था। जब मानव-संघ स्थिर राष्ट्र और स्थिर 
समाजके रूपमें हृढमूल होगया।. तब उसने मनुष्य-देह-धारी और 
मानत-गुण-युक्त देव मानब-बुद्धिस अबतरित किये । विद्या और 
कल।के योगस जिसने अपने आस-पासक्ी स्रष्टि पर आधिपत्य 
जमा लिया और अपने गुरणोंके मांगल्यकी जिसे प्रतीत हागई, 
एसे मनुष्यने सनुष्य सदृश्य दवता बनाए। पशु, पज्ञी, नदी, 
पर्बत, अप्रि, सुय,. आदि देंबताओंका बाह्य स्वरूप ज्योंका त्यों 
रखकर भी उनका अन्‍न्तरंग मानवा-बविकारों-वचारोंसे भरा हुआ 
हे; एसी कल्पना वह करने लगा। मानवोंका मानव्री पराक्रम ही 
अतिशया,क्तके साथ देवताओंमें दीखने लगे । इस स्थिति तक 
आनेके लिय मनुष्य-जातिको युगके युग बिताने पड़े.। 


पशु-पक्षी .सरीसखप प.प.ण आदि वस्तुओं के समान ही अभे 
सूर्य वर्षा, वायु आ द निप्तग देवता वास्तविक क्य-कारण माव 
के अज्ञान से अ्तत्वमें ञ्र/ए। दावानल तीत्र, सूयंदिय, अंधी 
अतिवृष्ट, अनावृष्टि, समुद्रका ज्वार-भट। सूय चंद्र का उदयास्द 
अधि की गूढ़ता के कारण देवताओं की कल्पना-नि्माण होने तक 
अशक्य ही थे । तब तक मनुष्य को एक या अनेक देवताओं की 
कल्पना पर निर्वाह करना पड़ा । पूजा करना, यज्ञ करना, ओर 
प्रार्थना करना ही उस परिध्थितिमें तरणोपय था, और यही उस 
समयका धम था। 

भूत-पूजा या पिठ्‌-पूजा तीसरा धर्म है संघके बड़े-बूढ़े मनुष्यों 
के अधीन छोटोंका जीवन निर्वाह होता हे। संघके बढ़े-बूढ़े ही उनके 
जीवनझे लिये सारी तेयारी कर देते हैं। उनका अधिकार छोटोंपर 
रहता है । संघके उक्त बड़े मुखिया जब रूत्युके मुंहमें जा पड़ते है 
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तब संघकी बहुत बड़ी हानि होती है । इसे संघका प्रेत्यक मनुष्य 
बड़ी तीव्रतासे महसूस करता है। ओर इसके कारण उनके हमेशा 
के लिये सम्पूर्ण नाशकी कल्पना असह्य होती है। स्तरप्तमें ओर 
एकान्तमें उनके अस्तित्वका भास हाता है. संघ पर किसी प्रकारका 
संकट आनेपर ऐसा मालूम होने लगता हैकि उक्त मरहुए बड़े,बूढ़ों 
की असन्तुष्ट वासना की वाधा है. तब उन पितरोंकी वासना ठप्त 
करने या पूजा करनेकी इच्छा पीछे रहने वाले लोगोंको हाती है । 
स्तोंके मरणोत्तर अस्तित्व की भावना की उपपत्ति पहले मूत्ति- 
पुरुषत्राद ( ॥एंयां॥॥ ) शीर्षकके नीचे बतलाई जा चुकी है । 
जड़देहमें देहकी अपेक्षा निराला देह सर्राखा चेतन पुरुष अथवा 
चेतन द्रव्य है. ओर बह मृत्युके अनन्तर भी रहता है, इस 
_कल्पनाके आधारसे भूत-पूजा अथवा पिठृ-पूज। अस्तत्वमें आशती 
है, इस कल्पनामें भूत-प्रत, पिश,च, वेताल आदिकी कल्पनाएँ 
' अन्तंभूत हैं देवता और पुर्नजन्मकी कल्पना भी इसी मूर्त पुरुष- 
बादसे उत्पन्न हुई हैं। पहाड़, नदी. व्रक्ष, भूमि. ज्षेत्रका बदोंमें 
अजलो किक प्रमास्यकी पदवी पर पहुंचाया गया। सम।ज-संस्थाका 
प्रण उसके नियमों रीति-रिवाजों, आचारों, कर्मकण्डों और 
विचार-पद्धति की स्थिरता पर ही अवलम्बित था। उनकी पूणता 
ओर अबाध्यता स्थापित करनेके लिये आर्योने उन्हें वदमूल्क 
झहराया, और बेदोंको अनादि-नित्यत्व और स्वतः प्रामार्य 
अपण किया । 


जैमिनान पृब-मीमांसाके प्रारम्भमें धर्म-प्रमाणका निर्ण 
किया है । उन्होंने पहिले कहा कि प्रत्यक्ष और अनुमानसे घर 
प्रमाण नहीं है, फिर कहा कि वेद-रूप उपदेश ही धर्मका स्वट 
सिद्ध इतर निरपेज्ष प्रमाण है. ओर ब्रह्म सूत्रकार बादरायर 
का भी यंही मत है | स्मृतियाँ तक वदानुबादक हैं. और इसलिये 


(६ नर 9? हु 


वे धर्-निर्शय के साधन रे । वैदिक लोगों के शरीति-रिवाज तक 
वेदमूलक होने से प्रमाण हैं, एसा मीसांसक मानते हैं। &# 
शबर, कुपारिल ओर शंकरकी प्रमाणोपपत्ति 
शबरस्वामी व कुमारिल भट्ट ने जैमिनीय सूत्रों की विस्तार 
के साथ टीका की है। एतिहासिकोंका अनुमान है. कि जैमिनीय 
सत्र ० पू् पहिली शताब्दीके लगभग बने होंगे। शबर स्वामी 


का काल चौथी और कुमारिल भट्ट का सातवों शताब्दी माना 
जाता है 


इन आचार्या के मत से. मनुष्य-वुद्धि द्वारा अगम्य एसे 
कार्य-कारण भाव कहने के लिए बेद प्रवृत्त हुए है । उन्हें डर था 
कि यदि हम यह मान लेंगें कि मानत्र-वुद्धिगम्य तत्व ही बढ कहत 
हैं, तो बेदिक संस्थाका उन्मूलन हो जायगा । कुमारिलभट्र 
कहते हैं । (तंत्र बा तक, ११३) कि मनुष्य वुद्धि को एक बार भी 
बद में स्थान दिया. ता नास्तिक बिच,र का प्रावल्य होकर 
बदिक मार्ग नष्ट होजायगा। एसान हा इसलिए बेदों का 
विषय अद्रष्ट ही मानना चाहिए कुमारिल ओर शंकराचाय के 
पहिल इश्वर, आत्मा, पुनजन्म, अद्रष्ट इत्यादि धमकी मूलभूत 
कल्पनाओं का युक्ति से समर्थन करने वाले बहुत से आचाय थे। 
परन्तु य तत्व मानव-वुद्धि गम्य नहीं हैं. इस बात का कुमारिल 
ओर शंकराचाय ने ही वुद्धिवादके व्यापक ओर सूक्म तत्वों के 
आधार से सिद्ध किया। उन्होंने इस मुर्द्द पर बहुत अधिक 


के यह है बेटिक देवताओंका वास्तविक स्वरूप । 

विद्वान लेने यहां स्पष्ट सिद्ध कर दिया है कि प्रथम अच्स्था में 
ब्दिक देवता जडात्मक ही थे । श्राध्यात्मिक आदि रूप उनकी बरहत काल 
के पश्चात प्राप्त हुआ । तथा उसके बाद ईश्वस्की कल्पना की गई | 


(६ शषट ) 


ध्यान दिया, कि ये तत्व वेद गम्य ही हैं । यां तो ये तत्व मनुष्य 
की केबल कल्पनाओंके आभास या खेल हैं | अथवा ये मनुष्य 
बुद्धिगम्य नहीं हैं, इनमेंसे कोई एक पक्ष स्वीकार करना पड़ेगा। 
अतणएव परम्परागत धर्म-संस्थाकी स्थिरताके लिये और अपने 
मान्य अध्यात्मवादके समथनके.लिये दूसरा पक्त ही कुमारिल 
ओर शंकराचार्य ने स्वीकार किया, ओर उन तत्वोंकों केवल बेद 
गम्यत्व ही अपण किया। यहाँ हमें यह न भूल जाना चाहिए 
कि बेदकी मानव-कृत मान लेने पर उक्त तत्व निराधार ही ठहर 
जाते हैं |” 
क्योंकि वेदिक समयमें इश्वरकी कल्पना नहीं थी । परन्तु जब 
इंश्वरकी कल्पना की गई, उस समय भी देजताओंकों ईश्वर नहीं 
मानागया। सभी वदिक महफ्षियोंने देवताओं और इश्वरमें रपष्ट भद 
बताया है। तथा बेदिक बांगमयमें और बेदिक दर्शनोंमें एवं संपूर्ण 
संस्कृत साहित्यमें देवताओंकी एक प्रथक जाति मानी गई हे। # 
इसके लिये हम शतशः प्रमाण दे चुके हैं 


तथा च इस विषय एक लेख सुप्रसिद्ध मासिकपत्र 'कल्याण” 
( बे, २० अंक ६ ) में प्रकाशित हुआ है उसे यहाँ उद्धृत 
करते 


& उनके रहनेका स्थान भी इस लोकसे प्रथक एक स्वर्ग लोक माना 
गया है, जिसका वणन हम प्ृ० २०४ पर कर चुके ईं | उस वणुनसे यह 
स्पष्ट सिद्ध होता द्दै कि वैदिक स्वर्ग ओर कुरान” की वहिश्तमें बहुत कुछ 


साहश्य है । 0 80 


६ देश ) 


देवता ओर ईश्वर 


( ले०-यं० श्रीकृष्णदतजी मारद्रान, एम० ए०, आचाय; लाहित्यस्न ) 
(१) 


प्रनुष्य-शरीरसे देव-शरीरमें वेलचण्य 


हिंदू-शाख्रके अनुसार मानव-शरीर ओर देवशरीर दोनों 
पात्चरभौतिक हाते हैँ। प्रथ्वी-सत्वकी प्रधानताके कारण, सानव- 
शरीर 'पाथिव' कहा जाएा है. किल्‍तु देब-शरीर लेजस्तत्व॒की 
प्रधानताके कारण तेजस' कहा जाता हे | ह 

देव-शरीर और मानव-शरीर दोनों ही कमोनुसार मिलते हैं, 
किन्तु मानव-शरीर श्षीमद्भागवतके-- ह 


कमंणा देवनेत्रेण जन्तुर्देहोपपत्तये । 
मातुः प्रविष्ट उदर पितू रेतःकणाशयः ॥ 


इस बचनके अनुसार रज़ोबीयविनिर्मित होता है. और देव- 
शरीर महाभारतके-- ह 


तेजसानि शरीराणि भवन्त्यत्रापपद्यताम । 

कमेजान्येत मोद्गल्य न मातृपितृजान्युत ॥ 

इस बचनके अनुसार रजोबीयंबिनिर्मित नहीं होता । 

पाथिव मानव-शरीरमें ख्वान-पानके परिणामरूप, स्वेद, मूत्र 
ओर पुरीष होते हैं. किन्तु तजस देव-शरीरमें ये नहीं होते । देव- 
ताझोंको तेजस शरीरधारी होनेके कारण भूख-प्यास नहीं लगेती- 


६ नेम्०ण ) 


न क्ुत्पिपासे न ग्लानिन शीवोष्णभयं तथा | 


अमृत नामक तेजसद्रव्यके पानद्वारा, उनके शरीर अपनी 
आयु प्यन्त अजर और अमर बने रहते हैं। स्वर्गलोकके 
अन्यान्य भोज्य पदार्थ भी अ्रम्ृतके समान तेजस हों हैं | 
मनुष्योंके पलक लगते हैं, देवताओंके नहीं। मनुष्य भूमिको 
स्पर्श करके खड़े हाते हैं, देवता इस प्रकार खड़े नहीं होत । मनुष्य 
की छाया पड़ती है, देवताकी नहीं। मनुष्यके शरीर ओर बस्थोंपर 
धूल लग जाती है. देवताके शरीर और वस्र नीरज ही रहते हैं । 
मनुष्यके शरीरकी माला मुरकाती रहती है. देवताके शरीरसे 
सम्प्रक्त माला खिली रहती है। मह।भारतमें लिखा है, कि दम- 
यन्‍्ती मनुष्य ओर देवताओंके वलक्षस्यसे परिचित थी। जथ 
उसने नल ओर इन्द्रादिमें वषम्य देखा तो उसने नलके स्वरूपका 
निश्चय हो जाने पर उसीके गलेमें जयमाला डाल दी-- 


सापश्यद्‌ विवुधान्‌ सर्वानस्वेदान्‌ स्तब्धलोचनान । 
हृषितस्रग्रजोहीनान स्थितानस्प्रशतः छलितिम्र्‌ 
छायाद्वितीयो म्जानसग्रजःस्वेदसमन्वितः 
भूभिष्ठो नेषधश्चेच निमेषेश च खसचितः ॥ 

( महाभारत ) 


इसी प्रकार त्रोहिद्रोशिकपवर्मं देव-शरी र-विषयक उल्लेख 
हैँ कि-- 
. नच स्वेदों न दोगनध्यं पूरीष॑ मृत्रमेव च। 
मन गज भ्ै्‌ 
तेषां न च रजो वख्र वाधते तत्र | मुने ॥ 


६ #२१ ) 


मनुष्य योग-सिद्धि प्र/प्त करके अनेक शरीर पध्यश्ण कर 
सकता है. जैसा कि बचन हे-- 


आत्मनो वें शरीराणि बहुनि भरतपेम |. 

योगी कुर्याद्‌ वल प्राप्य तेश्व सर्वेमहीं चरेत्‌ ॥ 

प्राप्तुयादूविषयान्‌ केंश्रित्‌ कंथ्रिदग्नं तपश्रेत्‌ । 

संत्तपेश्व पुनस्तानि सूर्यों रश्मिगणानिव || 

किन्तु देवतामें अनेक शरीर धारण करनेकी योग्यता स्वयंमेव 
होती है। अचाय शझ्ूरने वेदान्तके-- 

विरोध: कमेणीति चेन्नानेकप्र तिपत्तेदेशनात्‌ | 

इस सूत्र पर भाष्य करते हुए लिखा है-- 


स्वृतिएपि प्राप्ताशिमायेश्वर्याणां योगिनामपि युगपवनेक- 
० ( रे 
शरीरयोगं दशयति किम्रु वक़्व्यपाजानसिद्धानां देवानाम्‌ | 
मनुष्योंमें पितासे पुत्र उत्पन्न होता है. पुत्रसे पिताकी उत्पत्ति 
नहीं हुआ करती; किन्तु देवता एक दूसरेसे उत्पन्न हो जाते हैं। 
इमीलिये यास्‍्कने तिरुक्तमें देवताओंके विषयमें कहा हैं-- 


(तरेतरजन्मानों भबन्तीतरेतरप्रकृतयः ।' 
साधनसम्पन्न मनुष्य मायाका आज्षय लेकर अपने रूपका 
परिवर्तन कर सकत।! है । सारीचका मगरूप धारण करना 
रामायणमें सुप्रसिद्ध है । इसी प्रकार देवता भी मायासे अपने रूप 
का परिवर्तन कर सकते है। दमयन्तीके ध्वयम्बरमें इन्द्रादि चार 
दिक्‍्पालोंका नल-रूप-धारण महाभारतमें प्रसिद्ध हे। देखताओंके 
इसी रूप-परिवतंनकों लक्ष्यमें रखकर श्रुति कह रही है कि-- 


( ० ) 


*« हन्द्रो मायामिः पुरुरूप ईयते ।! 

मनुष्यमें जिस प्रकार चेतन आत्माकाी अचेतन शरीरसे 
संयोग शाख्रसम्मत है,, उसी प्रकार देबतासें श्री आत्म--शरीर- 
संयोग है । देवतामें भी मनुष्यके समान देह-देहि-भाव होता है । 


जिस प्रकार मनुष्य अपनी आयुफ्रे अन्तमें एक शरीरका 
त्याग कर दूसरा शरीर ग्रहण करता है. उसी प्रकार देवता भी 
अपनी अ।युके . अन्तमें एक' शरीरका त्यागकर दूसरा शरीर 
महरण-करता है. । देव-शरीरमें मनुष्य शरीरके समान हनोपादान 
होते है । गीतके-- 
ते त॑ भ्ुुक्‍त्वा स्वगलोक॑ विशाल 
क्ञीण पुण्ये मत्यलोऋं विशन्ति । 
. इस वचन से मनुष्य का देव-शरीर-ग्रहण और देवता का 
भनुष्य-शरीर-प्रहण करना सिद्ध है 
देव-शरीर का आकार देखनेमें मनुष्य-शरीर के सदश्य 
होता है | यास्कने-- 
अथाकारचिन्तन देवानाम' 
कहकर , चार तिभिन्न मदोंका प्रदर्शन करत समय, देवताओं 
की पुरुषविधताका सर्वप्रथम उल्लेख किया है-- 
...._'पुरुषविधाः स्थुरित्येकम 


(+ ) 
देव-शरीरसे ईश्वर-शरीरमें बलच्षएय 
ईश्वरका शरीर देव-शरीरके समान तेजामय, भोतिक और 


( *२३ ) 


प्राकृत नहीं हाता । वह तो षाडगुण्यमय, दिव्य और अर्प्रीकृत 
होता है. .अतएब वह इे्वरका स्वरूप" ,शुद्धतत्लमय ओर 
सब्चिदानन्द्मय कहलाता है । । 


देव-शरीरके सम'न इश्वरका शरीर जड़ नहीं होता । बह 
चेतन. स्त्रयंप्रकाश और ज्ञानात्मक होता है । २. आग 28 


देवताओंको जिस प्रकार रूपादि साक्ष त्कारके लिये चक्षुरादि 
इन्द्रियोंके साहाय्यकी अंपेक्ता हे. उस प्रक'र इश्वरकों नहीं होती। 
उसका रूपादि-माक्तात्कार स्रयमेव होते हे । 


देवतामें जिस प्रकार देह ओर देहीका भेद होता है, उस 


प्रकार इश्वरमें नहीं होता । इंश्वरमें जो वेह है, वही- देही है. और 
जा देही है वही देह दे । 


देहदेहिमिदां चात्र नेश्वरे त्रिधते क्छित्‌ । 
देव-शरीरका जिस प्रकार हेँँ।नापादान हाता हे. उस प्रकार . 
इश्वर-शरीरका नहीं । यह नित्य और हानोपादानहीन है--- 


सर्वे निंत्याः शाश्वताश्र देहास्तस्य परात्मनः |. 
हानोपादानरद्दिता नव भ्रृतिजाः क्वचित्‌ | 


इईंश्वरके लिये शरीर-शब्दका प्रग्नोग श्रोपचाहिक है | शरीरका 
खअथ है शीर्ण होने वाला | ईश्वर कभी शीर्ण नहीं होता, इसलिये 
इंश्वरका शरीर न कह कर विद्वान, लोम इंश्वरको व्यक्ति, अथवा 
विग्रह आदि कहा करते हैं। व्यक्ति शब्दका प्रयोग प्राचीन है। 
महाभारतका वचन है ४ हा 


एपो5हं व्यक्तिमास्थाय तिष्ठामि दिबि शाश्वतः ३३४ 


भक्तों की-- 

किसात्मिका भगवतों व्यक्ति! ? यदात्मकों भगवान । 

क्रिमात्मकी भगवान ? ज्ञानात्मकः शकत्यात्मकः 

इस रहत्याम्नाय-सूक्तिमें भो ब्यक्ति-पदका प्रयोग प्रार्चीन ही 
है । बेष्णवतन्त्रके--- 

जित॑ ते पुणडरीकाक्ष पूर्णपाड्शुस्यविग्रह । 
. आदि वाक्योंमें विग्रह-शब्दका प्रयोग सुप्रसिद्ध है। देव-शरीर 
के समान भगवदू-वयक्ति कर्ज नहीं होती-- 

जगतासुपकाराप न सा कमनिभित्तजा | 

( विष्णुपुराणा ) 
प्रत्युत स्वेच्छा मयी हाती है । श्रुतिन भगवद्धिपडको-- 
'मनामयः' 
( छानन्‍्दाग्यापनिषद्‌ ) 

कहा है अथात वह विग्नरह भगवानकी अपनी भाव नाके अनु- 
सार ही है| श्रीम:्भागवतमें ब्रह्माजीका बचन है--- 

अस्पापि देव वपृपो मदनुग्रहस्य 

स्वेन्छापयस्य न तु भूतमयस्य को5पि । 

इसका भी यहा अशभिप्राय है कि श्रीभगवद्गरपु पाग्वभौतिक 

नहीं है. प्रत्युत स्वेच्छामय है । श्रुतिने ईश्वरको-- 
अरायमत्णपस्नाविस्म । 
कहकर उसकी प्राकृत देहहीनता बतायी हे अं र--- 


९ आह.) 


'यत्त रूप कल्याणतम॑ तत्ते पश्यामि | 


कह कर उसके दिव्यरूपका प्रतिपादन किया है । श्रनिने 
जहाँ इश्वरके लिये शरीर शब्दका प्रयोग किया है, वहाँ साथमें 
प्राण शब्द जोड़ दिया है । इस प्रकार ईश्व रकों--- 


प्राशशरीरः 
( छान्दोग्योपनिषद्‌ ) 

कहा गया है । जिसका आशय है. कि ईश्वर-विग्रह उपचारसे 
ही शरीर कहा जामकना हैं. साज्ञात्‌ नहीं. क्‍योंकि वह तो स्वयं 
प्रागा-जीवन-चेंतन्यमय है । ईश्वरविग्रहकी सत्ताके लिये बाह्य वायु 
की अपतक्षा नहीं है । बह स्वयं प्राणरूप हे । 

भोतिक शरीरके समान ईश्वर-विग्नहमें न वृद्धि है और न 
हास | उसका संवध्धेन-संरक्षण उन रसादि शुक्रान्त धातुओं पर 


निर्भर नहीं है जो यक्ृत-सीहादि यन्त्रोंम बना करते हैं । 

भक्तोंकी भावनासे परिस्तावित पत्र-पुष्प-फल-जलकों श्रीभग- 
वान अद्भीकार करते हैं अवश्य. किन्तु वह नेवेद्य, भौतिक शरी- 
रान्तगंत द्रव्यके समान रुधिरादि धातुओंमें परिणत न होकर, 
सूच्मरूपसे उनके श्रीविग्रहमें ही विज्ञीन रहता है । इसमें आश्चर्य 
क्यों हो-- 

युगान्तकालप्रतिसंहतात्मनो 

जगन्ति यस्यां सविकाशपासत | 

और उनके उदरेन्दीवरद्लसम्प्रक्त श्रीनामिसे जगदुदयबेलामें 
दिव्य सुगन्धमय भआआद्यकमलके रूपमें बिकसित हो जाता है । 

इश्वरका आकार भी पुरुषविध ही हे-- 


बी 


ऋ- आय, 
ब्ग्५ ) 


“आत्मवेदमग्र आसीत्पुरुषविधः' 
( बृहदारण्यक ४ | १ ) 


किन्तु यह आकार घनीमूत त्रद्म ही हैं, अतएव उसकी रचना 
सवाशमें मानवदेहके संघटनके समान ही मानना नितान्त अनुप- 
युक्त है | वह पार्थिव-शरीरोंसे ही क्या, प्राकृतिक तजस-शरीरोंसे 
भी अत्यन्त विलक्षण हे। वह सत्य, शिव ओर सुन्दर है | वह 
निरतिशय सोन्दर्यका आकार हे, दिव्य माधुयंका आधार हे. 
परम लावण्यका आगार हे, ओर अनवधिक वात्सल्यका 
पारावार है । 

श्री भगवान सर्वशक्तिमान हैं। वे सब कुछ कर सकते हैं। 
बे प्राकृत शरीर धारण कर सकते है. कित्तु किया नहीं करते। 
जिस प्रकार गंगा-जल में स्नान करके पूजाके आसन पर सम्ध्यो- 
पासन के लिये विराजमान काई बत्रक्षर्षि कांक-विष्ठ। से ऊध्वंपुण्ड़ 
लगा सकनेकी शक्ति ओर योग्यता हानेपर भी बसा न करके 
गोपी-चंदनसे ही ऊध्वंपुणड़ लगाया करता हे, उसी प्रकार श्रीभग- 
बान्‌ हे विकृतिरूप पंचभोतिक शरीर धारण नहीं किया 
करते है-- 


प्रकृतेविंकृते रूप भूतसंघातनामकम | 

शरीर सत्यसंकल्पप्रुषस्येच्छयापि न ॥ 
सम्बन्धो 5परुषाथ॑त्वाज्जीवानां तु स्वकमंणा । 
सुखदुःखादिभोगाथ वलादू देद्दोडपि युज्यते ॥ 
देहः स तु स्वामिपतः स्वानुरूपः सदोज्ज्वलः 
अग्राऊृतो दरेस्तेन न दोषो को5पि युज्यते 


(श्रीभाच्यवात्तिकम ) 


(६ दह७+ ) 


ईश्वर का अवतार-विपरह भी दिव्य और अप्राकृत ही होता 
है. किन्तु दर्शकोंको उसको मानवता [भौतिकंता] द्वी प्रतीत होती 
है। श्रीमगवानकी अघटनघटनापटीयसी योगमायाके वैभव और 
चमत्कार को कौन जान सकता है ? स्वयं त्लोक-पितामह ब्यं- 
देबको श्रीकृष्णभगवानकी बाल-लीलाए' देखकर उनकी ईश्व रतामें 
सन्देह हो गया था। भ्रीभगवान ने अपने श्रीमुखसे यही कहा है-- 


नाहं प्रकाशः सबस्य योगपायाजमाबृतः । 


श्रीभगवान अपने श्रीविप्रहमें हमारा अनुराग नित्य-नृतन 
बनाय रक्‍्खें। 


इस लेखमें विद्वान लेखकने इश्वर और देवताओंका स्पष्टरूप 
से भेद बता दिया है। तथा वेदने भी यह घोषित किया हे, कि 
अप्नि देवता है न कि इश्वर या ईश्वरकी शक्तियाँ। ओर न 
साधक भेद से ही देवताओंका भेद कहा गया है, ये सब निराधार 
कल्पनायें हैं | वेदिक साहित्यके मननसे यह सिद्ध होजाता है, 
कि इस देवतवादकी तीन अवस्थाये हैं। 

(१) सबसे प्रथम ये साधारण जड़ पदार्थ ही हैं । 

(२) उसके पश्चात्‌ इन जड़ पदार्थोर्में ही विशेष शक्तियोंकी 
अथवा अलोकिक शक्तियोंकी कल्पना की जाने लगी | 

(३) इन्हीं जड़ पदार्थका प्रथक प्रथक अभिमानी चेतन देवता 
माना जाने ल्वगा | तथा प्रत्यक वंदिक कवि अपने अपने देवताको 
सवश्रष्ठ व सवकता. व सब देवोंका अधिपति. सिद्ध करनेके लिये 
सुक्तोंकी रचना करने लगा । इसीकों मीमांसाकी परिभाषामें 
अथंबाद कहत हैं । 


आज भी भक्तजन अपने अपने उपास्यकी स्तुति करते समय 


( ब्ग८ट ) 


अपने उपास्यमें उन सर्व गुणों का आरोप करते है, जिनको कि 
' अन्य उपास्य में माने जाते हैं। दृष्टान्त के लिये हम विष्णु 
सहम्र नाम ओर शिव सहख्र नाम तथा जनों के प्रथम तीथ कर 
आदिनाथ जी के १०८८ नामों को ले सकते हैं | उपरोक्त सभी 
उपास्यों के नाम व काम आदि एक से ही कहे गये हैं, परन्तु 
इतने मात्र से वे सब एक नहीं हो जाते। इसी प्रकार प्रत्येक उपा- 
सक, सभी महत्वपूण ऐतिहासिक घटनाओंकों भी अपने उपास्यके 
साथ नत्थी कर देता है | जैसे कि भगवान महावीर के साथ सीता 
की अप्रि परीक्षा ओर द्रापदी के चीर बढ़ने की घटना का नत्थी 
कर दिया जाता है। एक भकत भगवान सहाबर की स्तुति करत 
ये आनन्द सें ममप्न हाकर “सीता प्रति कम रचाया. द्रापदी का 
चीर बढ़ाया” आदि पद गाता है, यद्यपि उपरंक्त घटनायें महू- 
बीर भगवानके हजारों व लाखों वर्ष पूवंकी हैं । इसी प्रकार बैंदिक 
समयमें भी सम्पूर्ण महत्वपूर्ण एतिहासिक घटनाओं को भक्तजन 
अपने अपने उपास्य देवता के साथ नत्थी करते रहत थे। जिस 
प्रकार उन नामों के एक हाने से तथा चीर आदि बढ़ान की घट- 
नाओं के नरत्थी करने से सब महा पुरुष एक नहीं हा सकते 
उसी प्रकार एक प्रकारक। वशन हानेस वंदिक देवता भी एक नहीं 
हा सकते | तथा न व एक द्रव्य की शक्तियां ही द्वो सकती हैं । 


देवोंकी मूतियां 


बेदिक समय में 'इन्द्र' आदि देवों की मूतियां भी बनती थी 
तथ। उनकी पूजा होती थी। तथाच उन मूरतियों को रथ पर 
बिंठाकर उनके जलूस निकाल जात थ। संहिताओं के हजारों 
मन्त्रों में जो इन्द्र का रथ में वठाना व उसका वस्त्र तथा आभू- 
पण आदि पहनने का जो उल्लेख हैं. बह उत्सबोंमें मूतियों के 


( **€ ) 

॥ न, छ है धि + बम पथ | ४ कस कर नकल 
सजाने का ही बेंगांन है | इसी प्रकांर “अप्नमि के रथ पंर बेठकर 
देवगण आते हैं” इत्यादि कथम भी उन जलूसों का वर्णन है. जो 
उस समय म॒तियों के निकाले जाते थे । 

उपरोक्त कथन की पुष्टि निम्त मन्त्र से होती है । 


महे च न त्वामद्रिवः पराशुलकाय देयाम्‌ | 
न सहस्लाय नायुताय वज्जिवों न शााय शतामघ ॥ 
ऋगेद म॑ं० ८। 29 | ५४॥ 
अथात 'ह इन्द्र ' तुके में बढ़े मुल्य पर भी नहीं बेचू गा । 
सा, सहस्र ऑर दस हजार |मल्नन॑ पर भाभ तुर नहा 


बेचू गा। इस मन्त्र का भाष्य करते हुये श्री सायनाचायंजी न 
लिखा है कि--- 


'भहे महते शुल्काय मूल्याय न परा देयाम्‌ न विक्रीणापि ।॥' 
यहाँ 'परा दा धातु का अथ बेचना है । #& 


कक -ननन+>नजननन ५+-+>नमन्‍ 


हक ऋण ४ | २४ ।१०। में लिखा है, कि-दस गाये देकर मेरा यह 
इन्द्र कोन खरीदेगा । तथा ब्न्नकी सेना को मारने के पश्चान्‌ मेरे इन्द्र 
कं लोटा दे । 

(क मं दशाभिमंमेइः क्रीगाति बनुमभिः। यदा वृत्राशि जंघनदथेन 
भेपुनददत्‌ ) 

इस प्रमाणसे सिद्ध है कि, वेंदिक समय रामलीला की तरह इन्द्र- 
लीला भी होती थी, और उसमें द्रत्र तथा उसकी सेना को मारा 
जाता था। उस लीला के लिए इन्द्र आदि की प्रतिमाये' किययें पर लाई 
जाती थीं | 


५ २३१५ ) 


अतः स्पष्ट हो गया कि उस समय इन्द्र आदि देवताओं को 
बेचा जाता था। यह प्रथा आज़ भी भारत में प्रचलित है | जय- 
पुर आदि में श्राज भी देवताओं की प्रतिमायें बना बना कर बेची 
जाती हैं तथा उनके जलुस आदि निकाले जाते हैं| शायद उस 
समय राजा लोग संग्र।म में जाते समय अपने श्रपने देवताओं 
की ग्रत्माओं को भी रथों में बिठा कर साथ ले जाते थे. और 
अपनी विजय को अपने देवताओं की विजय कहत थ | यही 
देवों का बजय था। आज भी भक्त जन अपनी सफलता को 
अपने अपने उपास्य देवता की कृपा का फन्न मानते हैं। ओर 
यदि पराजय अथवा असफलता प्राप्त होती हे. तो अपने भाग्य 
का दोष बतात है | उसी प्रकार उस समय भा इन्द्र आदिके भक्त- 
जन अपनी विजयों को तथा अपनी सफलताओं को अ्रपने 
अपने कुल देवता की विजय और सफलता मानते थे । 


अन्नादि देवता 

वेदों में, अग्नि, इन्द्र, बरुण, आदि देवताओं की तरह ही 
अन्न, ऊखल., मूसल. आदि पदार्थों को भी देवता भाना गया है 
तथा उनका वर्णन भी अ्रप्नि देवताओं की तरह ही किया गया 
है । यथा ऋग्वेद मं० १ का रु८ वां सूक्त ऊखबल ओर सूसत्ञ की 
स्तुति में ही लिखा गया है । इसके मन्त्र सात में ऊखल ओर 
मसल को अज्ञ दाता आदि कहकर इनकी स्तुति की गई है । इसी 
प्रकार अन्न की स्तुति करते हुये बदिक ऋषियों ने अन्नको ही सब 
देव मय माना है। ऋग्वेद मं० १ सूक्त, १८७ श्रन्न की ही स्तुति में 
लिखा गया है । उसके प्रथम मन्‍्त्रों में ही लिखा है कि--- 


यस्य त्रितों व्योजमा बृत्र॑ विपवेधदंयत्‌ ॥ १॥१८७।१॥ 
अथोतू--सब्रोधार बलात्मक अन्नदेव की शक्ति से ही त्रित 


( *३१ ) 
देव या इन्द्र ने वृत्र की सन्धियां काटकर उसका बधघ किया था। 
इस प्रकार से यहां इन्द्र आदि दवों को अन्न के आधीन 
बताया गया है । इससे यह भी सिद्ध होता है, कि इन्द्र आदि 
देवता मनुष्य ही थे तथा अन्न से ही उनमें शक्ति का संचार 
होता था । ेु 
यही नहीं श्रपितु अन्न का साक्षात ब्रह्म भी कहा गया है-- 
अन्न ब्रह्म ति व्यजानात्‌ अन्न हि भूतानां ज्येष्टम्‌ ॥ 
अन्न न निन्‍्धात्‌ ॥ 
ये तेतिरीयोपनिषद की श्र॒तियां हैं । इनमें स्पष्टऋूप से अज्नको 
म्रह्य व सबका उत्पादक बताया गया है । तथाच ब्राह्मण ग्रन्थों 
में अन्न के विषय में लिखा है कि-- 
अन्न वे प्रजापति; | श० ४५।१।३।७ 
यत्तदन्नमेतन स विष्णुदेंतता | श० ७ | ५। १। २१ 
+ कई 
अन्न थे पूषा | को० १२। ८ 
# आप 
अन्न वे कमू | ऐ० ६। २१ । 
७ + [कप रे 
तदन्नं व विश्व॑ प्राणोपित्रम | जं० ३० | ६ | ३। 
अन्न वें श्रीविराटू | गो० पू० ५।४ 
अर्थात्‌-अन्न ही प्रजापति है | अन्न ही विष्णु देवता है। 
अन्न ही पूषा देवता है । अन्न ही सुख है । ओर अन्न ही विश्व 
प्राणारूप मित्र है । तथा अन्न ही श्री: हे ओर अन्न ही विराट 
पुरुष है | गीता में लिखा हे कि-- ह 
हर ( | ही 
यज्ञाद्‌ भवति पजन्यः पजन्यादन्न संभत्रः । 
अज्नाद भवन्ति भूतानि० गीता, ३ । ४ ॥ 


( रभ३+५ ) 
तथा मनुस्मति में भी लिग्वा है कि-- 
४ 

आदित्याज्जायने वृश्वृष्टर न्नं ततः प्रजा; ॥ 

अधोत--यज्ञ से वषों हाती है और वर्षा से अन्न उत्पन्न 
होता हे और अन्न से प्रजा उत्पन्न होती हे। सूर्य से बषों 
हाती है. वर्षो स अन्न उत्पन्न हाता है, और अन्न से प्रजा उत्पन्न 
होती है। इस प्रकार से अन्न का प्रजापतित्व बताया गया हैं । 
यह यह भी स्पष्ट कर दिया गया है कि जा नित्य प्रति खाया 
जाता है. अधोत गईं, चावल आदि अन्न का ही प्रजापति व ब्रह्म 
आदि कहा गया है | यदि इस पर भी किसी का संशय रह जाय 
तो उसका कर्तव्य है कि वह ततरीयोपनिषद्‌ के उपरोक्त प्रकरण 
का अध्ययन करे । 

तथा च प्रश्नापनिषद में स्पष्ट लिखा है कि-- 

>> ल्‍्ह्पर 3 कि >>. के 

अन्न व प्रजापति स्ततो ह ब॑ तद्गतस्तस्मादिमाः प्रजा! 
प्रजायन्त इति ॥ १। १४ ॥ 

अथात--अरन्न ही प्रजापति है, उसी से यह वीये होता है । 
उस बी से ही यह सम्पूर्ण प्रजा उत्पन्न होती है। इससे यह सिद्ध 
हो गया कि इसी जो, चावल आदि अन्न को ही प्रजापति कहते हैं। 
अभिप्राय यह हे कि--वंदिक साहित्य में इसी प्रकार गाय. बंल 
घाड़ा, ऊखल, मूसल, अ्रप्मि, जल, रथ; आदि सम्पूर्ण पदार्थों की 
स्तुति की गई है। उस समय इन सबको ईश्वर नहीं माना जाता 

था, और न ईश्वर की शक्तियां ही | 


याज्षिक आदि मत 


अभिप्राय यह है, कि बेदिक समय में देवता विषयक चार 
मत मुख्य थे। 


(१) याश्चिक,--ये लग मन्त्रों का कोई अथ नहीं मानते थे । 
अपितु जादू, टोने की तरह मनत्रों का व्यवहार करते थे। तथा 
ये लोग मानते थे, कि-इन मन्त्रोंके बलस स्वरगंके देषगण यज्ञों में 
आते हैं, ओर यजमान आदि को फल प्रदान करते हैं। 


(२) भौतिक,--ये लोग देवों को भोतिक अग्नि आदि ही 
मानते थे, तथा इनका एक साम्प्रदाय श्रग्मि आदि का एक एक 
शी लत जिक्र न बी सर श् में 
ख्रभिसानी चतन देवता मानता था। जसा कि बेदान्त दशन में 
आया है | 


(३) एऐतिह/सिक.--ये लोग अप्नि, इन्द्र. वरुण आदि बेदिक 
देवताओं को ऐतिहासिक महापुरुष मानते थे । 


(४) आध्यात्मिक.--ये. इन्द्र आदिका वर्णन आलंकारिक रूप 
से आत्म शक्तियोंका बर्शान मानते हैं । निरुक्तकार, यारक.के समय 
तक इस मत का अधिक प्रचार नहीं हुआ था। उस समय के 
सभी वेदिक ऋषियों के मत से बेदों में आध्यात्मिक मन्त्र 
अत्यन्त अल्पतम थे। निरूक्तकार के समय के पश्चात्‌ तथा 
उपनिषदों के समयमें इस सत का अधिक प्रचार हुआ | 


क्र 
अवेदिक नवीन मत 
.... उसके पश्चात्‌ शन-शरन नवीन मतों का आविष्कार हुआ। 
जसे-- ह 
(१) अद्वेतवाद, सम्पूर्ण बेदिक देवों को एक ही सत्ता की 
शक्तियां अथवा रूपान्तर माना जाने लगा। 


(२) द्वेतवाद, ईश्वर, जीब ओर प्रकृति की प्थक़ प्रथक सत्ता 
का स्वीकार । 


( *ह४ ) 


. (३) इन दोनों के मिश्रण से “ह्वेताहत! आदि अनेक सम्प्रदाय 
प्रचलित हुए। ये सब अवेदिक हैं। ये लोग अपनी पुष्टि में 
! पुरुष सूक्त आदि बेदिक सुूक्तोंका प्रमाण देते हैं। अतः अब 
उन्हीं सृक्तोंका विवेचन किया जायेगा, ताकि पाठकगण सत्यासत्य 
का निर्णाय कर सकें । 


3“कार स्वरूप 


हम वेदिक देवता प्रकरणमें यह सिद्ध कर चुके हैं. कि-बैदिक 
देबोंमेंसे एक भी देव ऐसा नहीं है । जिसको वतमान इंश्वरका रूप 
दिया जा सके । वेदोंमें एकेश्वरवादके स्थान पर अनेक देवता वाद 
है। & तथा वे सब देव पूव समयमें भोतिक ही थे । पुनः उन 
नामोंसे मुक्तात्माओं व महात्माओं, एवं राजाओं, तथा विद्वानोंका 
भी वर्णन होने लगा, परन्तु वेदिक समयमें मानुषी बुब्धिने 
इंश्वरकी रचना नहीं की थी । यह सब सिद्ध होने पर भी अनेक 
बविद्वानोंका कथन है, कि वेदिक साहित्यमें '3:” शब्द इश्वरका ही 
बाचक हे । श्री स्वा० दयानन्दजीने भी सत्याथ प्रकाशर्में इस 
शब्दकी ईश्वर परकी ही व्याख्याकी है। तथा इसको इंश्वरका 
मुख्यनाम माना है। अतः आवश्यक है कि बेदिक साहित्वमें 
'3»” शब्दसे किस वस्तुका प्रहण होता है, यह जाना जाये । 


ओम ( ३ ) कि वा ओंकार 


“यह शब्द “अ+उ+म” इन तीन अश्रत्तरोंसे बनता है, 
इनका अर्थ मांडक्य-उपनिषदमें निम्न प्रकार दिया है--- 





& इसीको 'पॉलीथीज़म” (वहुदेववाद) कहते हैं। प्रत्येक जातिमें 
प्रथम इसी का प्रचार होता है, तप्श्चात्‌ मॉनोथीज़म! (एकेश्वरबाद) 
का आधषिष्कार होता है । ह 


(. *रै/ ) 


सोड्यपात्मा5ध्यक्षरमकारो5धि पात्र पादा मात्रा पा्रआण 
पादा भकार उकारो मकार इति ॥ ८ ॥ जागरित स्थानों 
वेशानरो5कारः प्रथमा मात्राप्तेरादिमत्वाद्याशेति ॥ ६ ॥ 

स्वम्न स्थानस्ते जस उकारो द्वितीया मात्रोत्कर्पादुभय- 
त्वाद्रा० ॥ १० ॥ 

सुपुप्तस्थानः प्राज्ञो मकारस्तृतीया मात्रा मितेरपीते बा ०११ 

अमात्रश्वतुर्थों व्यव॒हायः प्रपंचोपशमः शिवो5द्व त . एवं- 


मोकार आत्मेव संविशत्यात्मनात्मानं य एवं वेद ॥ १२॥ 
( सांडूक्य-उपलनि० ) 


“3“कारकी चार मात्राएं ओर आत्माके चार पाद परस्पर 
एक दूसरेसे संबंधित हैं । मात्राओंसे पाद और पादोंसे मात्रा 
अकार उकार ओर मकार परस्पर संबंधित हैं। अकार पहिली . 
मात्रा है, इसका जागृति स्थान वश्वानर रूप है। यह पहिली 
मात्रा (“कारमें ) है। यह अकार सबमें आदि और सबसें 
व्याप्त हे। दूसरी मात्रा उकार हे, इसका स्वप्न स्थान है, और 
तेजस स्वरूप है, यह उत्कर्षका हेतु होती है ओर उभ्य स्थानों- 
श्रथोत्‌ एक ओर जागृति ओर दूसरी ओर सुषुप्तिके साथ संबंध 
रखती है । मकार तीसरी मात्रा हे, इसका सुषुप्ति स्थान और 
प्राक्ष स्वरूप है. यह सबका नापता है, ओर एक हो जाता है । 
चतुर्थ मात्रासे जो दर्शाया जाता है, बह अठ्यवहाय, प्रपंच की 
शांति करने वाला शित्र, अद्वेत है, इस प्रकार ओंकार आत्मा ही 
हे, जा यह जानता है, वह स्वयं आत्मामें ही प्रविष्ट हाता है |” - 

अ, उ. म्‌ , अधे मात्रा” ये ओंकारके चार पाद हैं | ओर . 
जागूत स्वप्न, सुषुप्ति ओर तुयों ये चार अवस्थाएँ आत्माको हैं.। 


( रहे ) 


उ>कार की चार मात्राओंसे उक्त चार अवस्थाएं जानी जाती हैं, 
इसलिथे ३“कार आत्माका वाचक है. यह उक्त बचनोंका तात्पग्रे , 
है । हरएक जीव जागृतिका अनुभव लेता है. स्वप्न और सुपुप्तिकी . 
स्थिति भी देखता है। इन तीन अवस्थाओंका जो अनुभव लेता 
हे, वह तीनों अवस्थाओंसे भिन्न है. अतः उसकी चतुर्थ ( तुयां ) 
अथपस्था हे. ओर शुद्ध आत्माका वही स्वरूप हे | जागृति. स्वप्न - 
ओर सुपुप्तिका अनुभव प्रतिदिन हरएक जीब लेता है, परन्तु 
तुर्योवस्थाका अनुभव आनेके लिये नाना प्रकारके योगादि साधन 
करना आवश्यक है । 


समाधि-सुषुप्ति-मोक्तेषु अद्यरूपता | ( सांख्यद्शन ) 


“समाधि, सुषुप्ति और मुक्तिमें श्रद्मरूपता होती है ।” 
दर्शनोंका सिद्धान्त है। इस सिद्धान्तका बोधक वाक्य उक्त उप- 
निषदमें ( अर्पातः ) “एक हू जाता है” अथात्‌ निःसंग. मुक्त हो 
जाता है; यह है । 


इसस पाठकों को पता लगगा. कि उक्त चार अबस्थाएँ. 
जीवात्मा की हैं, हरएक जीवात्मा इन अवस्थाओंका अनुभव प्रति 
दिन लेता है, इसलिये इस विषय शंक्रा ही नहीं है सकती। 
जिस कारण इन चार अवस्थाओंके निदशंक चार अक्षर ३“कारसें 
हैं, उस कारण ओंकार जीवात्माका बाचक है । इसमें कोई शंका 
नहीं ही सकती । श्रस्तु. इस प्रकार ३“कारका श्रर्थ जीवात्मा और 
परमात्मा (मुक्तात्मा) है. यह हमने देखा; तथापि अधिक दृढताके 
लिये कुछ और भा वचन देखेंगे । 


६ ९३७ ) 


प्रजापतिलॉकानम्यतपत्तभ्पो5मित्तप्तें म्यख्लयी विद्या सं 
प्राख्नतत्तामस्यतपत्तस्थामितप्ताया एतान्यक्षराणि स॑ श्राख॑ 
बंत भूभेवस्त्ररित ॥ २॥ तान्यमभ्यत्तपत्तेम्योठमितप्तेम्यः 
३»क्रारः से प्रास्रवत्‌॒० ॥ ३ ॥ ( छान्‍दो० उप० २॥२३ ) 

“प्रजापतिने तीनों लोकोंको तपाया, उन तपे हुए तीनों लोकों 
से तीन विद्याएं निकल आयी; फिर उन विद्याओंकों तपाया, उन 
से भू भुवः सन: य तीन अक्षर निमाण हुए। फिर उनका तपाया 
उनसे उ“कार (अथात ) अ. उ. मय तीन अक्षर निर्माण हुए ।” 

अथात--यह ३“कार सब लाकों ओर सब क्रियाओंका सार 
है । सब वेदोंका सत्व इसमे हैं । 

इस प्रकार यह सारोंका सार किंवा नत्वोंका तत्व है। सनतका 
भी यह परम सत्‌ है । ओर इसका अथे मांडक्य उपनिषदमें 
बताया ही है. कि यह जीवात्मा की तीन अवस्थ।एँ बताकर चोथी 
असली अवस्था की और इशारा करता है। इतना हाने पर भी 
किसीकों शंका हो सकती हे कि, | 3>कारसे परन्रह्म परमात्माका 
ही वोध केवल हो सकता है। और किसी अन्य पदार्थका नहीं, 
उसको उचित हे कि, वह प्रश्नापनिषद्‌ का निम्नलिखित वाक्य 
देख-- 

रे स्‍ नि 

एतद सत्य काम पर चापर च ब्रह्म यद्‌ ओंका२)० ॥ 

| (प्रश्नू० उप० ५॥२) 

हे सत्यक्राम | यह '3>कार' परत्रह्म (मुक्तात्मा) और अपर 
ब्रह्मका वद्धात्मा बाचक है ।”' 

ओर उससे जीवात्माकी चार अवस्थायें (१) जागति 
(२) स्वप्न (३) स॒षुप्ते ओर (४) तुया बतायी है । उँन्कार 


6 बइंध ) 


की महत्वपूर्ण विद्याका प्रत्यक्ष अनुभव करना हो तो इन चार 
अवस्थाओं का विचार करके आत्मानुभव करना चाहिए. इन 
चार अवस्थाओंमें भी तीन विनाशी हैं । और चतुथथ अवस्था दी 
शुद्ध है, इस विषयमें प्रश्नोपनिषद्का कथन मननीय है-- 


तिद्धो मात्रा मृत्युमत्यः प्रयुक्षा अन्योन्यसक्का अनुविप्र- 
युक्काः | ( प्रश्न० उप० ५।६ ) 


“अ्कारकी तीन मात्राएँ ( अर्थात्‌ अ+उ+म ये तीन 
मात्राएँ ) मरण धर्म वाली हैं. ये एक दूसरेके साथ मिली-जुली 
भी हैं ।” तीनों अक्षरोंका मेल हानेसे ही “3” शब्द बनता है 
आर यह 3“ शब्द “जाग्ृति-स्वप्न-सुषुप्ति के मिश्रित अनुभवका 
बोधक है | जाग्रतिमें स्वप्न और सुषुप्तिका भी अनुभव होता ही 
है | अर्थात्‌ तीनों अवस्थाओंका मेल जाग्रतिमें होता हे. स्वप्नका 
संबंध एक ओर जाग्रतिके साथ. और दूसरी ओर सुषुप्तीके साथ 
होता है तथा स॒षुप्ति-अवस्था उत्तम व्यत्तीत होगई, तो आगे 
जाग्रतिमें करनेके कार्य उत्तम हो सकते हैं. इत्यादि विचार करनेसे 
इन तीनों अवस्थाओंका एक दूसरेके साथ कितना घनिष्ठ संबंध है, 
यह स्पष्ट हो जाता है, और यह घनिष्ठ संबंध व्यक्त करनेके लिये 
ही 'आ+उ3+म” की मिश्रित ध्वनि “3“” बनाया गया है। उक्त 
अ्रवस्थाओंमें आत्माका अभिन्न संबंध हैं। यह गुप्त बात इसप्रकार 
व्यक्तकी गई है। पाठक इसका विचार करें और जानें कि 32कार 
किस प्रकार आत्माका वाचक है | ओर उसकी तीनों अवस्थाएँ 
मरण घम वाली होने पर भी वह तीनों अवध्थाओंका अनुभव 
करने वाला होनेके कारण कैसा अज और अमर है। अन्‍्तु इस 
प्रकार 3“कार जीवात्माका बाचक निश्चित सिद्ध हुआ |. यही 3“ 
शब्द यजुर्वेदके अन्तिम मन्त्रमें आ गया है-- द 


( २५३६ ) 
३ ख॑ ब्रक्ष । ( यजु० अ० ४०। १७ ) 


८४३४ शब्दसे बाध्य (खं ) आकाशरूप ( ब्रह्म ) ज्ञानपूर्ण 
प्रद्मा है” कि वा यहाँ 3० शब्दका * रक्षक” अर्थ भी हो सकता है । 
अथात “रक्षक आकाश रूप ज्ञानपूर्ण ब्रह्म” है । यहाँ का ३४ 
शब्द ओर ब्रह्म शब्द भी परमात्मा वांचक ओर साथ * जीवात्मा 
धाचक होनेमें कोई शंका नहीं है । संपूर्ण इशोपनिषद्‌ दोनोंका 
बर्शन कर रहा है. ओर यहाँ ये तीनों शब्द दोनोंके वाचक हा 
सकते हैं । ब्रह्म शब्द * पर ओर अपरजह्य ” नामसे प्रश्नोपनिषदमें 
प्रयुक्त होनेसे जीवात्मा-परमात्माका दर्शक निःसंदेह है । इसके 
अतिरिक्त “ब्रह्म” शब्दका मूल श्र्थ “ज्ञान” है। बेद मंत्रोंमें प्रायः 
यह “ब्रह्म” शब्द ज्ञान अर्थ में भी आता हे ज्ञान ओर चित्‌ एक 
ही गुण है। जीवात्मा परमात्माका स्वरूप ज्ञानरूप किंवा चिद्रप 
सुप्रसिद्ध है । जड़ प्रकृतिके आत्मतत्वका जो भेद है. वह इसी 
कारण है, इसलिय ज्ञान रूप होनेके कारण ब्रह्म शब्दका अर्थ 
जीवात्मा निःसंदेह है। इस प्रकार “3 ओर ब्रह्म” शब्दोंका अर्थ 
ज्ीवात्म परक हुआ, अब रहा “खं” शब्द यह -चधश्याकाश” 
घाचक हे | 


'ख' ( आकाश ) 


: अय॑ वाव स योज्यमन्तः पुरुष झआकाशः० ॥ ८॥ . 
झय॑ «व स योष्य मन्तहंदय आकाशस्तदेतत्पूणं० |६। 
; (दंदोग्य० उप० ३१२) 


( २४० ) 


यावान्वा अद्माकाशस्तावानेषो5न्तह दय आकाश उमे 
अ्रस्मिन दावा प्रथिव्री अंतरेव समाहित उमावग्रिथ्व वायुश् 
सर्पानन्ट मसा बुमा विश्युद्नच्त्राण यज्चा:स्पेहास्ति यद् 
नास्ति सब तदस्मिन्समादितम्‌ ॥३॥ (छादोग्य० उप० ८|१) 


“यही है वह हृदयके अंदरका आकाश” । “जितना आकाश 
बाहरके विश्वमें है. उतना ही गहरा आकाश हृदयके अन्दर हे। 
ओर इस हृदयाकाश में द्रुलोक ओर प्रथिवी लोक अन्दर ही अंदर 
समाये हैं; अग्नि. वायु, सूर्य. चन्द्र, विद्युत, नक्षत्र आदि सब जो 
कुछ हैं, बह सब इसमें समाया है ।” 


यह अन्दरके आकाशके विषयमें ऋषिओंका अनुभव हे, ध्यान 
घारणा करने वाला मनुष्य इस बातका अनुभव खयं ले सकता 
है । मनुष्यके दृदयमें जो आकाश है. उसमें अंशरूपसे उतने ही 
तेजस्वी पदार्थ हैं, जो कि, बाह्य आकाशमें हैं। हृदयाकाशमें यह 
रहता है । बाहर सूयोदि बड़े बड़े तेजस्वी तारे जैसे हैं. बेसे ही 
उन सबके अंशरूप प्रतिनिधि अपने अन्दर हृदयाकाशमें हैं । 
ताप आझाकाश जीकात्माके देहरूपी क्षेत्रमें भी है। तथा और 
देखिये-- 


य एवं विज्ञानमयः पुरुषस्तदेषां प्राणानां विज्ञानेन 
विज्ञान मादाय य एपो5न्तह दय आकाशस्तस्मिन शेतेतानि 
यदा गृहात्यथ हेतस्पुरुपः स्वपिति नाम तद्‌ गृहीत एव प्राणो 
भवति गृहीता वाक्‌ गृहीत॑ चहुग हीत॑ क्षोत्र ग्रहीतं मनः | 

( वृहदारण्य, उप* २।१।१७ ) 
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स वा एप महानंज् आत्मा यो5्य॑ विज्ञानमयः प्रारेषु 
यणपोउन्तह दय आकाशस्तस्मिज्छेते० ॥ 
( वृह्दारणय० उप० ४।२,३२२ ) 


“यह विज्ञान मय पुरुष आत्मा प्राणों ( और इन्द्रियों) से 
विज्ञान प्राप्त कर दृदयके अन्दरके आकाशमे रहता है, तब उसको 
गाढ़ निद्रा होती है. उस समय प्राण. वाणी. चक्तु. श्रोत्र आदि 
जहाँ ही उसके साथ रहते हैं। 


इन विचारों से स्पष्ट हा रहा है, कि जीबात्मा के रहने का 
स्थान यह दृदयाकाश है. उसमें यह रहता है. इसी का नाम खं”? 
है । अब यजुब्द का मन्त्र पाठकों को स्पष्ट हुआ होगा, और 
उनको पता लगा होगा कि. ओं खं त्रह्म' ये तीनों शब्द जीवात्मा 
के विषय में देह में किस प्रकार घटते हैं | जब यह ज्ञान ठीक ठीक 
होगा, तब अपने आत्मा की शक्ति का ज्ञान भी होगा, और उस 
शक्ति के विकाश का मार्ग खुल जायगा। “वबेंदिक अ्रध्यात्मविद्या” 
से यही लाभ है | यह विद्या अपनी आत्मिक शक्ति का विकाश 
करने का सीघा मार्ग बतलाती हे ओर अपने अन्दर जो गुह्य 
शाक्तिया गुप्र रूप स हैं, उनका भा सत्य ज्ञान प्रकट करता हैँ | 


3“-- सुख 


““3»” शब्द इस रीतिसे “आत्मा” किया जीवात्माका वाचक 
हे | ओर यही आत्मा अमृत, प्रिय, सुखमय ब आनन्दमय है. 
इसी लिय बेदसें “श्रोमान . ओमास:” ये शब्द कि जिनके 
अन्दर “32” हे, सुख विशेषक ही वाचक है. देखिये--. 


( शष्टर ) 


(१) झोमान॑ शंयोभममकाय बनवेत्रिधातुशमंवहतं शुभस्पती | 
(ऋ० १३४६) 
(२) तथा-ओमानमापोमानुषीरसक्तं घाततो काय तनयाय 
शंयो! ( ऋ० ६।५०।७ ) 
(३) ओमासअ्रपणीध्ठतो विश्वे देवास आगत। 
(ऋ० १।३।७) 
(१) “हे ! ( शुभस्पती ) कल्याणके स्वामियों ! ( शं-योः ) 
शांतिसे पूर्ण ओर (ओमानं) रक्षक सुखसे युक्त (त्रिधातु शर्म) ||; 
कफ, पित्त, वातकी समतासे उत्पन्न होने वाला कल्याण मेरे पुत्रके 
लिये ( बहूतं ) ला दीजिये।” 
यह मंत्र “अश्विनो” देवता का है, ओर अरध्यात्ममें अ्श्विनों 
का स्थान नासिका है, क्योंकि ये दी देव श्वास और उच्छ वास ही 
हैं। यहाँ यद्द मन्त्र योग्य प्राणायाम द्वारा उत्तम आरोग्य प्राप्तिके 
योगिक प्रयोगका सूचक है, ओर उसके सूचक शब्द “ओओमानं 
त्रिघातुशर्म” ये हैं ।” 
क्योंकि माण्ड्क्योपनिषद्‌में लिखा है कि--- 


सोड्यमात्माचतुष्पाद्‌ | १ । १ 


अथोत--यह आत्मा चार पाद (अवस्था) बाला है। 
तथा 3“ की तीन मात्राओंका कथन करते हुए लिखा है कि-- 





लव दऊसीघक्‍ कल तलल+++--- 





| वास्तबमें यहां त्रिघातुका, अर्थ, सम्यर्दशन, सम्यस्शान, सम्यक्‌ 
वारिच्र-रूप रकत्रय है। | 

& यह लेख पं० सातवलेकरजी रचित वैदिक अध्यात्म विद्या के 
कऋाधार से लिखा है| 


६ रे४३१ )॥ 


एक एवं त्रिधास्मृतः | 

अ्र्थातृ--एक ही आत्माकी ये (बहिष्प्कज्ञ:, अन्तः प्रक्: ओर 
प्रश्ञनानधन ) तीन अवस्थायें कही गई हैं। अभिप्राय यह दे कि, 
“39 शठ्द भी आत्माका ही बाचक है, इश्वरका नहीं । 

वहिष्प्रज्ञो विभुर्तिश्वों दन्तः ग्रज्ञस्तु तेजसः । 

घन प्रज्ञस्तथा प्राज्ञ एक एव त्रिया स्पृतः ॥ 

अ्थोत्‌--विशभु, विश्व वहिः प्रज्ञ है, तेजस , अन्त प्रश्न है, 
तथा भ्रज्ञ घन प्रज्ञ है, प्रज्ञान घन है. इसी प्रकार एक द्वी आत्मा 
तीन प्रकारसे कहा गया है। यहाँ भी ४० की तीन मात्राएँ हैं 
अभिप्राय यह है, कि जहाँ फहा गया था कि--- 


५ ( 

ओमिस्येतदक्षरपिदं सवेम्‌ । ! । १ 

उसके आगे ही कहा गया कि-- 

सर द्ंतद्‌ ब्रह्म अयमात्मा ब्रह्म । 

सोउ्यमात्मा चतुष्पाद्‌ || मा० | १। २ 

अ्थात--यह सब त्रद्म है ओर यह श्रात्मा भी त्रद्म है. ओर 
चह चतुष्पाद है। तथा च उसी आत्माका वर्णान उ>द्वारा किया है. 
3>“की तीन मात्राएँ हैं, उन तीन मात्राओंसे आत्मकी अवस्थाओं 
का कथन है । उसीकी तीन अवस्थायें हैं । 

वहिः प्रज्, अन्तप्रज्ञ, तथा घन प्रज्ञ । 

इसीको जैन परिभाषामें बहिरात्मा, अन्तरात्मा. व परमात्मा 
कहा गया है । तथा बेंदान्तकी परिभाषाओंमें ज़ोब.इश्वर एवं ब्द्दा 
ऋहते हें | 

अतः यहाँ परमात्मा, अथोत मुक्तात्माका कथन हे-- 


६ बह ) 


इसी आत्माके आत्तध्यान, रोद्रध्यान. धमंध्यान, शुक्लध्यानसे 
अथवा जाग्रत स्वप्न, सुषुप्ति, तुर्य (मात्त ) भेदसे, इसको 
चतुष्पाद कहा है, तथा च संसारी ओर मुक्त भेदसे इसीके दो 
भेद किये हैं । 

यथा-- 

द्वावेव ब्रह्मणो रूपे मूर्ते चामृत्त च | 

अथोत्‌--मूत्त., ससारी ओर अमूत्त मुक्तात्मा। इसी मुतंका 
वहिरात्मा कहा गया है । * 


स ओतः ग्रोतः विश्व प्रजास । 

यह विभु, बहिरात्मा स सारमें आंत ग्रोत हा रहा है । 

अथात--स सार रूप ही हारहा है । जिस प्रकार पाना ओर 
दूध एकमेंक हो रहे हैं, उसी प्रकार यह आत्मा ससार-मय हो 
रहाह। 

इसी बहिरात्माका गीतामें क्षर' तथा शुद्धात्माको “अक्षर 
नामसे कहा गया है । 

इसीको साम ब्रह्म तथा शवल ब्रह्म भी कहन हैं । 

उसी आत्माका निश्चयनयकी हष्टिसे, “एक, शिवं,शान्तं,सत्यं 
शिव सुन्दरम” आदि शब्दोंसे कहा जाता है । आभभ्रप्राय यह ह॑ 
कि इस 3“कार द्वारा आत्माक्े तीनों रूपका कथन किया जाता 
है, इस 3 में तीन मात्राएँ हैं । 

अ' से अजर, अमर. अभय, अजन्मा, अ्विकारी आदि 
शुद्धात्मा का अहण होता है| अकार के उच्चारण में सम्पूर्ण मुख 
खुल जाता है, यह इस बातका द्योतक है कि. अकार वाच्य आत्मा- 
पूर्ण स्व॒तन्त्र अथांत मुक्त है. अथात उस से मुक्त आत्मा का प्रहण 
होता है. तथा उकार के उच्चाग्गा में आधा मुख खुलता है। अतः 


६ बह ) 


यह अर्थ बंच हुये अंतरात्मा का द्योतक है, तथा च अनुस्वार के 
उच्च रण करते समय ओठ बिल्कुत्त वंद हो जाते हैं। अतः यह 
पूर्ण बंधन को प्रकाशित करता है, अत : यह बहिरोत्मा है।इस 
लिए 3“कार स आत्मा के तीन रूपों का कथन किया गया है | 

इस। प्रकार कठोपनिषद में आत्मा का प्रकरण होने से '3४ 
शब्द द्वारा आत्मा का वरणन हें । 


“न हन्यते हन्यपाने शरीर कटठ० उ० २। १८। 

यहाँ स्पष्ट शरीर ( आत्मा ) का कथन हे. जिसका वहिष्प्रश्न 
कहा हैं । 

उपरोक्त प्रमाणों से स्पष्ट सिद्ध है, कि '3” शब्द भी वेंदिक 
बांगमय सें आत्मा का वाचक है । वर्तमान इंश्वर का नहीं । 


श्रीमान्‌ पं० भगवद्तत्तजाकी सम्मति 
प्रजापति-पुरुष-त्रक्ष 


“ब्राह्मणोमें आत्माके वर्णशनका संक्षेपसे उल्लेख कर दिया 
गया है, अब आत्माके भी अन्तरात्मा. परमात्माके विषयमें 
ब्राह्मण क्या कहते हैं, यह लिखा जाता है। वेदिक धर्म आस्तिक 
धर्म है। वेदिक ऋषि परमात्माके स्मरण किये बिना कोई काम 
आरम्भ ही न करते थे। परमात्माका निजनाम 3“ हे । इस नाम 
की उन्होंने इतनी महिमा गाई हे. कि यक्षोंमें जहाँ मोन रहना 
पड़ता है, वहाँ किसी ग्रश्नके उत्तरमें 3० कह कर अपनी स्वीकारी 
जतानेकी प्रथा चलाई है । इसी ओम से सब व्याहृतियाँ और 
उनसे सब वेदोंका प्रकट होना लिखा है। इसलिये इस तत्वका 
वर्णन करना भी अत्यावश्यक हे । 


( २४६ ) 


ब्राद्मणेमें साज्ञात ब्रह्मगादके कहने वाले अनेक मन्त्र भिन्न २ 
कम में विनियुक्त किये गये हैं। श्रथं उनका चाहे और पदाथमिं 
भी घटे पर बत्रह्मपरक ता है ही। श०३।६।३।९१९१। में 
कहा हे--- 

अग्नेनय पुपथारायेउस्मान ' * "| यजु० ४० | १७॥ 

अथोत्‌--हे प्रकाश-स्वरूप-परमात्मन हमें भले मार्गंसे मुक्तिके 
ऐश्वयंके लिये ले चल । 

अत: इस मन्त्रके इस प्रकरणमें आजानेसे यह निश्चित हे कि 
ब्राह्मणों वाले ब्रह्मवादके मन्त्रोंका भी बिनियोग अपने २ कममिें 
कर लेते थे । अब देखो, ब्राह्मण प्रजापति नामसे ब्रह्मका ही कथन 
करता है-- 


अश्ोवसवः । एकादशरुद्रा द्वादशादित्या इमे5एवं द्यावा 
पृथिवी त्रयस्रि >श्यो त्रयखि>शब्द देवा! प्रजापतिश्वतुसिरे 
शस्तदेन प्रत्रापतिं करोत्ये तद्ाइअस्त्येतद्धथमतं तद्धयस्स्पे 
तद चद्यन्पत्यप एप प्रजापतिः सव वे ग्रजापतिस्तदेन 
प्रजापति करोति । श० ४ । ४५ । ७। २॥ 

श्रथात--अआठ वसु. ग्यारह रुद्र. वारह आदित्य,यह भी दोनों 
यो और प्रथ्बी तेतीसकें हैं | तेतीस ही देत हैं | प्रजापति चोतीसवां 
है । तो इस ( यजमान ) को प्रजापतिका / जानने वाला ) बनाता 
है | यही बह हे जो अमृत है, और जो अमृत है. वही यह है । 
जो मरणधमा है. वह भी प्रजापति ( का ही काम ) है। सब कुछ 
प्रजापति है । ता इस (यजमान) को प्रजापति (का जानने वाला) 
बनाता है । 


( २४७ ) 


इसी भाव का विस्तार श० ११।६। ३ | ५ --१०। और 
श० १४। ६। €। ३--१० | में है। इन दोनों स्थानों में प्रजापति 
यज्ञ का वाची है । परन्तु इस अर्थ में यह ३३ देवों के अन्तगत 
है ।३४वां देव ब्रह्म 5 परमात्मा है। वही ३४ वां देव पूर्वोक्त 
प्रमाण में प्रजापति है | तां ब्रा०(७ | ११। ३। में भी कहा हे-- 


प्रजापतिश्रतुस्रि&शो देवतानाम्‌ । 

अर्थात्‌--देवताओंका प्रजापति चोतीसवां है । 

ते० ब्रा० १।८। ७। १। में भी कहा हे-- 
प्रयाख»शब्देदेवताः | प्रजापतिश्तुस्रि » शः । 
अर्थातू--तेतीस देवता हैं । प्रजापति चोतीसवां है । फिर एक 


स्थलमें प्रजापति ओर पुरुष दोनों शब्द पर्याय रूपसे आये हैं । 
ओर ब्रह्म अर्थात परमात्माके वाचक हैं-- 


सो5य॑ पृरुषः प्रजापति रकामयत्‌ । भूृयान्त्स्यां प्रजाये- 
येति सो5श्राम्यत्स तपोष्तप्यत सश्रान्तस्तेपानोन्रक्म व 
प्रथममसृजत त्रयीमेव विद्याशसेवास्मे प्रतिष्ठा भवत्तस्मादाहु- 
ब्रह्मास्य सवस्य ग्रतिष्ठेति । श«-६ । १। १।८५। 


अथातत--बह जो यह ( पूर्ण ) पुरुष प्रजापति है, उसने 
कामना की । में बहुत अ्रथोत्‌ महिमा बाला हो जाऊँ, प्रजा बाला 
होऊ । उसने ( जगतके परमाणुओंको क्रिया देनेका ) श्रम किया 
उसने ( ज्ञान रूप ) तप तपा | उसके थकने पर ( क्रियाका चक्कर 
चल पड़ने पर ) ओर (ज्ञानरूप ) तप होने पर ब्रह्म -वेद को 
उसने सबसे पहले उत्पन्न किया, इसी त्रयी विद्याकों । वही उसकी 
प्रतिष्ठा है ( अथोत आधार है | व्याह्ृतियों और बेद मन्त्रों परसे 


( श्श८ट ) 
सारा संसार फिर बना) | इसी लिये कहते हैं कि बेद सारे संसार 
का श्धार है। 
इसी प्रकार फिर प्रजापति नामसे परमात्माका वर्णन है । 


प्रजापतिवा5इदमग्रडःआसीत्‌ । एक एवं सोडकामयत | 
(श० ६। १।३। १॥ ) 


अथात्‌--प्रजापति परमात्मा ही इस ( विकृति रूप संसार 
बनने से ) पहले था। एक ही (वह था) उसने कामना की | 

श८७ | ४ | १। १६-०८। में इसी प्रजापति परमात्माकों मन्त्र 
की व्याख्या करते हुए हिरण्यगभ नामसे स्मरण किया है | 

फिर अन्यन्न भी शतपथमें लिखा है--- | 

प्रजापतिह बड़दमग्रएएक एवास | स ऐच्त | २।/२।४।६| 

अर्थात्‌--प्रजापति परमात्मा ही इस ( जगत्‌ बननेसे पहले 
एक ही था ) उसने ( प्रकृतिमें ) इंच्षण किया | 

न वे प्रजापति सबनेराप्तुमध्त्येक्धबेन माप्मोति नच- 
मनन्‍्वाह न यजुरंदति न व प्रजापति वाचाप्तुपहंति मनसेयेन 
मःम्ोति | का० सं० २६।६ | 

अथात--प्रजापति -- परमात्माकों सवनोंस प्राप्त नहीं कर 
सकता । एक ही प्रकारसे इसे प्राप्त करता है । ऋचा इसको नहीं 
कहता, यजु भी नहीं बोलता। प्रजापतिको वार्णासे भी प्राप्त नहीं 
कर सकता । मनसे ही उसे प्राप्त करता है । यह निःसन्देह पर- 
मात्माका यणन ही है । क्योंकि उपनिषदोंमें भी ऐसा ही लिखा है- 

पनसेवेदमाप्तत्यम्‌ | कठ० उप० ४ | ११। 

अथात--मनसे ही यह ( ब्रह्म ) प्राप्त करना चाहिये | 


( २४७६ ) 


. मनसवालुद्रष्टप्यम्‌ | ब० उप० ४। ११। 
अथोत---मन से ही ( उस त्रह्मको ) देखना चाहिये। . 
प्रजापतिरवाइश्रमतः । श० ६। ३ । ६ । १७। 


अथोत्तं--परमात्मा अमृत, अजन्मा, अनादि, अनन्त है । 
इसी प्रजापति परमात्माकी रची हुईं यह विविध प्रकारकी सृष्टि है । 

सर्माक्षा.--त्राक्षण ग्रंथों से भी बर्तमान इंश्बरको खोज निका- 
लने में पं० भ्रगवददच जी नितान्त असफल रहे हैं । जिन भ्रुतिश्रों 
के अर्थर्मि आपने परमेश्वर का कथन किया हे, वे ही श्रुतियों आप 
के सिद्धान्त का खंडन कर रही हैं। प्रथम तो आपने वे श्रुतिकां 
लिखी हैं कि जिनमें प्रजापति को चौंतीसवबां देबता माना है। 
आप कहते हैं कि यह चौंतीसवां देवता परमेश्वर है. । परन्तु 
आपका यह कथन बेदिक बांगमय के सर्वथा विरुद्ध है। 
क्योंकि बेदिक साहित्य ( जिसमें त्राह्मण ग्रन्थ भी सम्मिलित हैं ) 
में कहीं भी ईश्वरका कथन नहीं है | तथा यहां चौंतीसवाँ देवता 
आत्मा साना गया हे | आपने यहां एक बात स्पष्ट करदी इसके 
लिये आपको धन्यवाद देते हैं । से 

आपने यहां सिद्ध कर दिया कि;-'आठ वसु, ग्यारहरुद्र, बारह 
आदित्य प्रथिवी ओर दा ये तेतीस' देव परमेश्वर नहीं हैं, अपितु 
प्रजापति दी चोतीसबां परमेश्वर है। अतः अब जो भ्राई, बसु, 
रुद्र, आदित्य आदि नामों का भी ईश्वर अर्थ करते हैं, यह उनकी 
भारी मूल है । वास्तब में तो चौंतीसवां देवता मानना ही अवैदिक 
है। क्योंकि मन्त्र संहिताओंमें कहीं भी थोंतीस देबोंका कथन नहीं 
है. अपितु तेतीस ही देवता माने गये हैं। यथा--... 


झाना सत्या जिभिरेकादशेरिह | ऋ० १। ३४। १ १ 
'है ऋश्विनों | आप मधघुपानके लिये ३३ देखोंके खाथ आफ्यें । 


_ २५० ) 
तथा सू० ४५ के मन्त्र २ में भी ३३ देवोंका उल्लेख है । एरे--- 
ये देवासो दिव्येकादशस्थ प्रथिव्येकादशस्थ | 
अप्सुछ्तितो महिनेकादशस्थ ते देवासो यज्ञभिमं॑ जुपध्वम! 
स्‍ ऋण १ १३६। ११ 


यहाँ, प्रथिवी, अ्रन्तरित्ष और स्वर्गके ग्यारह भ्यारह देवता 
बताये गये हैं | अ्रतः तीनों लोकोंके तेतीस देकता माने गये हैं । 


इसी प्रकार तेत्तरीय संहिता (१४।१।१०) में उपरोक्त प्रकारसे 
ही तीनों लोकोंके ११-११ देवता माने गये हैं । तथा ऐतरेय 
जादमण २। र८ | में ११ प्रयाज, ११ अनुयाज, और १५६१, उप- 
याज इस प्रकार ३३ देवता माने हैं। ये असोमप देव हैं । तथा 
३३ सेममप माने गये हैं । 
श्रय्धि शद्‌ वे सर्वा देवता! । कौ० ८ । ६ । 
तथा च तां० ब्राइ्मूण (६। १। ६४ ) में तेतीस देवताओं में ही 
प्रजापति गिना गया दे । यहाँ, आठ वसु, ग्यारह रुद्र, बारह 
आदित्य, ओर प्रजापति और वष्टकारको मिलाकर ३३ देक पूरे 
किये गये हैं। ' 
इसी प्रकार ऐतरेयमें भी--- 
श्रय्सि शद्‌ू-अष्टोवसव१, एकादशरुद्राः, द्ादशादित्याः 
प्रजापतिथ वषट कारथ | २। १८ । ३७ । 
- सथा गोफ्थमें वाक्‌ और स्वरको मिक्ताकर ३३की गणना पूरी 
कीगईहैं। . 
' बाग द्वात्रिशी स्वरसयसखिशद्‌ । गो० ३। २। १३ । 
ऋाभिप्राय यह है कि-बेदिक साहित्यमें ३३ देवताओंका 


९ शुरू  ) 


अथवा तीन देवोंका सिद्धान्त मान्य है। यह १४ वां देववबाद की 
कल्पना है, फिर भी इसका अर्थ यहाँ यज्ञ आदि है । आपका 
कल्पित इेश्वर नहीं। आपने भी इसी स्थलमें लिखा है कि-““इन 
दोनों स्थलोंमें प्रजापति यज्ञका बाचक है” अतः सिद्ध है, कि यह 
यज्ञ अर्थ हे इश्वर नहीं-। 


तथा आपके लिखे हुए मन्त्रमें भी लिखा है कि, ( प्रजापति 
करोति ) अथात--यजमान प्रजापतिको बनाता है । तो क्‍या 
आपका इश्वर भी बनाया जाता है। इसीलिये आपको 'प्रजापतिं 
फरोति' का अर्थ 'प्रजापतिको जानने वाला बनाता हूँ” करना पढ़ा 
जो कि बिलकुल ही मिथ्या है। परन्तु दुःख तो इस बातका है. 
कि फिर भी आप अपने मनोरथको पूर्ण करनेमें सर्वधा असफल 
रहे | क्योंकि आपके इस प्रमाणमें लिखा है कि-यह प्रजापति 
सरण धम्मों भी है। तो क्या अ।पका ईश्वर भी मरता रहता है * 
अतः आपको फिर यहाँ मिथ्या अथ करना पड़ा और आपने 
लिख है कि-'जो मरन धम्मों है वह भी प्रजापति (का ही काम) 
है ।! यद्ाँ आपने (का ही काम ) यह शब्द अपनी तरफसे 
फोष्टकर्में लिखकर अल्पन्ञोंमें श्रम उत्पन्न करनेका प्रयत्न किया 
है । अतः इस प्रकारके मिथ्या प्रयत्नोंसे किसीका मनोरथ केसे 
पूर्ण हो सकता है| आगे आपने लिखा है कि-- बढ जो यह पूर्ण 
पुरुष प्रजापति है उसने कामना की कि. में बहुत अथोत्‌ महिमा - 
चाला द्वो जाऊँ प्रजा बाला होऊं, उसने जगतके परमाणुओंको 
क्रिया देनेका क्रम किया, उसने ज्ञानरूप तप किया उसके थकने 
पर ( क्रियाका चक्कर चल पड़ने पर ) ओर ज्ञानरूप तप होनेपर 
शह्य -- वेदको उसने सबसे पहले उत्पन्न किया इसी त्रयी विद्याको 
यही डसकी प्रतिष्ठा है अथोत.. आधार है । व्याह्ृतियों और जेद 


( शरण / 


मन्त्रों परसे सारा संसार फिर बना. इसीलिये कहते हैं. कि जेद 
सारे संसारका आधार है | 

समीक्ता,--बहुत दिनोंसे एकाकी रहते रहते बेचारे इंश्वेरका 
दिल घबरा गया था, इसी लिये उसने भारी परिश्रम और कठोर 
तप करके वेदोंका निमोण कर ही डाला | यहाँ ईश्वर यह बताना 
भूल गया कि-ये बेद इश्वरने किसीका पढ़ाये अथवा अपने आप 
ही पढ़े थे। क्योंकि अन्य शरीर घारी पढ़ने वाला तो उस समय 
था दी नहीं। तथा वेद मन्त्रोंसे सारा जगत बन गया, यह भी 
नया आविष्कार है । इसके लिये ईश्वरको नोवबलपग्राइज़ मिलना 
चाहिये। वास्तवमें इन ईश्वर वादियोंके यह इसी प्रकारके प्रयत्न 
हैं। भल्ना इनसे काई पूछेकि सबसे पहिले बेद उत्पन्न हुये यह कद्दाँ 
का सिद्धान्त है। क्‍या लेखक अथवा इनके अनुयायी अपने इस 
सिद्धान्तकी पुष्टिमें एक भी प्रमाण वदिक साहित्यमेंसे उपस्थित 
कर सकते हैं । यहाँ, त्रह्म, के अथ, वेद करके ही यह अनथ किया 
है । वास्तकमें यहाँ प्रजापति, ब्रह्म, के अर्थ आत्माके है, जिसने 
इस शर्रारको उत्पन्न किया है । इसको बिस्तार पूर्वक यथा प्रकरण 
लिखेंगे | इसी प्रकार आपकी अन्य श्रतियं भी आत्माकां कथन 
करती हैं. आपके कपोल-ऋल्पित इश्वरका नहीं। तथा '3” यह 
शब्द भी आत्माकी ही तीन अवस्थाओंको बतलाता है । जैसा कि- 


माण्डूक्योपनिषद्‌ आदि के अनेक प्रमाणोंसे हम सिद्ध कर 
चुके हैं। इसी प्रकार अप्नि शब्द भी वेदोंमें तथा आ्राद्मण आदिसें 
इश्वर बाचक नहीं है। यह हम अप्रि देवता प्रकरणमें दिखा 


चुके हैं। क्‍ क्‍ 
प्रजापति हिरण्यगर्भ आदि 
' अनेक बिद्दानेंने प्रजापति. हिरण्यगर्भ, पुरुष, परमेष्ठी आदि 


( आई ) 


शब्दोंसे इेश्वरका अर्थ या अभिप्राय निकाला है, अतः आवश्यक 
है, कि इस पर जरा विशेष विचार किया जाये। बेदोंके स्वराष्यायसे 
यह ज्ञात हाता है कि. पहले ये प्रजापति आदि शब्द अन्य अप्नि 
आदि देवताओंके विशेषण मात्र थे। तत्पश्चात्‌ कालान्‍्तरमें यह 
एक मुख्य दंक्‍ता माने जाने लगे । 


तथा च अथववेदमें लिखा हे कि--- 


ये पुरुषे ब्रह्मविदुस्ते विदृः परमेष्ठिनम्‌ ' यो वेद पर- 
मेप्ठिनं यश्व वेद प्रजापतिम | ज्येष्ठं ये ब्राह्मणं विदृस्ते 
स्क॑भ मनु सं विद: ॥ १० | ७। १७ । 


अथोतू---जो ज्ञानी पुरुष शरीरमें ब्रह्म (अत्मा)को जानता है 
वह परमष्ठी, ( द्रिण्यगर्भ) को जानता है। जो परमेष्ठीको 
जानता हे, बहू प्रजापतिको जानता है। बह ज्येष्ठ ब्रह्माकों तथा 
स्कंभको जानता है। अभिप्राय यह है कि ये सब उस अन्तरात्मा 
के ही नाम या शक्तियाँ हैं। अतः शअ्त्माकों ही प्रजापति आदि 
कहते हैं। अथव। यहाँ प्रजापति आदि मन व बुद्धि आदिके नाम 
हैं| और आत्मा जिसका नाम यहाँ स्कंभ' हे बह इनसे परे है । 
आगे इसी प्रकरणुमें लिखा हे कि-- 


हिरणयगर्भ परममन्त्युथं जनाविदुः । 
स्कंभस्तद्ग्न प्रासिंच द्विरएयं लोके अन्तरा ॥| २८ | 


भीमान पं राजाराम भी इसका अर्थ करते हैं. कि--'लोग 
हिरण्यगर्भकों ही सबसे ऊँच। ओर वाणीकी पहुंचले परे मानते 


( बधइ४ ) 
है, ( तत्वे यह है कि ) कि उस हिरश्यगर्भ को पहले स्कमने 
ही लोकके अन्दर डाला ।? 


सारांश यह है कि-अथवंवेदके समय अनेक नये देषताओंका 
अविष्कार हुआ था, उनमेंसे एक यह स्कम भी है। संभवतः 
यह शुद्धात्ममभावका द्योतक है। तथा पुरातन प्रथाके अनुसार 
इस स्कंभ भक्तने भी स्कभकी स्तुति करतेहुए अन्य सभी देबताओं 
को निकृष्ट बताया है। तथा च उमने कहा कि जो लोग हिरण्य- 
गर्भकों परमात्मा आदि मानते हैं यह उनका भ्रममात्र हे. वास्तव 
में स्कंभ ही सबसे बड़ा देव है, उसीने प्रजापति आदि सब देबोंकी 
रचना की है | यदि आत्मपरक श्र करें तो भी प्रजापति आदि 
वतंमान इश्वरका स्थान अहदरण नहों कर सकते। क्योंकि उस अवस्था 
में प्रजापति, मनु आदि इन्द्रियोंक बाचक सिद्ध होंगे। अतः उप- 
रोक्त मनत्रोंसे यह सिद्ध हे कि प्रजापति, द्विण्यगर्भ आदि नामोंसे 
वेदोंमें परमेश्व रका कथन नहीं हे । 


तथा च-- 


: यो देवानां प्रमबश्नोद्‌भवश्च । विश्वाधिपो रुद्रोमहर्षिं! | 
दिरण्यगर्म जनयामास पूवंमध्‌ । सनो चुद्धथा शुभया 
संयुनकतु: ॥ रवे० ३० ।४। 
रुद्रकी स्तुति करते हुए ऋषिने कहा कि-रुद्र डी वेवोंकी 
उत्पत्ति आदिका कारण है वही रुद्र महर्षि संसारका एक मात्र 
कारण है. उसीने प्रथम हिरण्य गर्भको छत्पन्न किया था। वह 
हमको शुभ वुद्धिसे युक्त करे। यहाँ महर्षि विशेषण लगाकर 
रुद्रको भी मनुष्य सिद्ध किया गया है । 


( २४६४ ) 


कालसे 


कालोह अ्म भूत्वाविभर्ति परमेष्ठिनम्‌ । 
अथवेवेद कां० १६।४३।६-१० 
कालः प्रजा असृजत कालो अग्रे प्रजापतिम्‌ | स्वयंभू 
कश्यपः कालात्‌ तपः कालाद जायत । 
कालादापः समभवन्‌ कालाद ब्रह्म तपोदिशः | 
कालेनोदेति स्य काले निविशते पुनः ॥ 
द झ० काॉ० १४। १ 


अर्थ--कालभक्त कवि कहता है कि--काल ही श्रद्म बनकर 
परमेष्ठीका भरणपोषण करता हे । कालने ही प्रजाओंको उत्पन्न 
किया, उसीने प्रथम प्रजापतिको उत्पन्न किया. उसीने स्वयंभूको 
डसीने कश्यपको उत्पन्न किया, तथा कालसे ही तप उत्पन्न हुआ । 
तथा च कानसे जल उत्पन्न हुये, काल ही से ब्रह्म, तप. दिशायें, 
श्रादि सब संसार उत्पन्न हुआ। कालसे ही सूर्य उदय होता है। 
तथा उसाीमें बिलीन होजाता है । 


श्रभिप्राय यह है कि जिन देवताओंको परमेश्वर बताया जाता 
है, उन सबकी उत्पत्ति यहाँ बताई गई है। अतः प्रजापति, ब्रह्म, 
परमेष्ठी, घाता, विधाता, आदि देव इश्वरके बोधक नहीं हैं, क्योंकि 
थे सब उत्पन्न हुये हैं, और मरण धर्मा हैं। 


तथा कोकिलेशर भट्टाचाये; एम० ए० ने अपने: उपनिषदके 
जपदेश” के खंड ३ में, बेदान्तभाष्यमेंसे एक पंक्ति उद्घृत की है, 
जिसका अर्थ हे कि-. मनुष्य आदिमें ( साधारस्प पुरुष में ) तथा 


( इ४६ ) 


हिरण्यगर्भ आदिमें, ज्ञान, ऐश्व्य आदिफी अभिव्यक्ति की उत्तरी 
उत्तर विशेषता होती है । श्रथोत्‌ जैसे जैसे आत्माके आवरणों 
- का ज्ञय होता है बसे बैसे ही उसके ज्ञान आदिकी अभिव्यक्ति 
होती जाती है । यह अभिव्यक्ति हिरण्यगर्भ. प्रजापति आदियें 
अधिक होती है ।” 


( तथा मनुष्यादि ष्वेव हिरएयगर्भ पयन्तेषु ब्लानेश्वर्या- 
यमभि ब्यक्तिःपरेण परेण भूयसी भवति | वे०मा० १।३॥१०। 

इससे स्पष्ट सिद्ध है कि ये हिरण्य गर्भ मनुष्य शरीर धारी 
व्यक्ति विशष हे, परमेश्वर नहीं | तथा च | 

: अक्मादिवानां प्रथमः संवभूत् | विश्वस्य कर्ता श्वुवनस्य- 

गरोौप्ता । 8० ३० । १।१। 

अथोत्‌--सम्पूर्ण देवताओंसे पूर्व अथवा श्रेष्ठ. त्रह्मा हुआ । 
बह इस जगतका स्रष्टा तथा पालन पोषण करता था । इस पर 
शंकराचायंजी लिखते है कि-- 


“अस्य गोप्ता पालयितेति विशेषणं ब्रह्मणो विद्याग्तुतये 

अथोत--गोप्ता पालयिता बिशेषण अह्या की विद्या स्तुति के 
लिए है | श्रथात्‌ यह वास्तविक नहीं है। अपितु उसको प्रशंसा 
मात्र हे, अथवा उसने उपदेश द्वारा जगत की रचनाकी ओर 
उसका पालन-पोषण किया । तथा त्रिदेव-नि्णंय में आअय-समाज 
के प्र्यात-बेदिक-विद्वान पं> शिवशंकर जी काव्यतीर्थ लिखते हैं 
कि-- यहनत्रह्मा ऋषि की प्रशंसा मात्र है। निःसंदेह विद्वान लोग 
अपनी विद्या खे जगत के कता गांप्ता होते हैं।” अतः स्पष्ट हेंकि 
बेदोक्त, हिरत्यगर्भ, प्रजापति, ब्रह्मा पुरुष, अादि मनुष्य ही हैं, 
निराकार देश्वर नहीं। तथा उनका सृष्टि कत तथ कथम उनकी 


( २४७ ) 


मात्र है वास्तविक नहीं। अथवा उपदेश द्वारा सृष्टिके ज्ञान कराने 
को सष्टि-सजन कहां गया है। ््ि 


तथा च महाभारत में लिखा है कि-- 


हिरिएयगर रो ये.गस्य वक़ा नान्‍्यः पुरातनः | 
शान्तिपवे, अआ० ३४६ 
“हिरए्यगर्म द्युतिम/त्‌ य एपः छल्दसि स्तुतः ।' 
आऋ० ३४७२ || 
योगः प॑ पूज्यते नित्यं स च लोके विश्वः स्मृतः | ६६। 


अथात्‌--योगमार्ग के प्रथम प्रचारक हिरण्यगर्भ ऋषि हुए 
हैं। उनसे पुरातन अन्य नहीं । उनसे पूर्व योग-मार्ग प्रचलित 
नहीं था । ह 

यह वही हिरण्यगर्भ ऋषि है जिनकी योगी लोग नित्य पुजा 
करतेढें। तथा जो लोकमें विभ्रु के नाम से प्रसिद्ध है | तथा जिनकी 
महिमाका बखान वेद करता हे । | 


श्रीमद्भागवत स्कन्द. ४।१९।९३ में भी इसी का समर्थन है। 
सथा वायुपुराण, ४ | ७८ में भी उपरोक्त कथन द्वी है । उपरोक्त 
श्लोक में, “छन्दसि स्तुतः” , और “सच लाके विभुः स्म॒तः” ये 
दो पद बड़े महत्व,के हैं। क्‍योंकि इनसे सिद्ध होगया है कि जिसको 
संसार विभु, परमात्मा आदि कहता है; तथा जिसकी हिरण्यगर्भ 
सूक्तमें अथवा प्रजापति आदिके नामसे बेदोंमें महिमा गाई गई है 
वह हिरणयगर्भ ऋषि हैं। अथोत्‌--इन नामोंसे वेदोंमें ईश्वरका 
कथन नहीं अपितु महापुरुषोंकी स्तुति है । तथा च जैन मुनि योगी 
शुभचन्द्राचायने अपने ज्ञानाणंवके आदिमें कहा है कि-- 


(६ रशट ) 


'योगिकल्पतरुं नोमि देवदेव॑ वृषध्वजम्‌ |! 

यहां श्री ऋषभदेवजीको ( जिनका नाम हिरिण्यगर्भ भी है ) 
योगका प्रवर्तक ही माना है । तेथा च यही बात योगके अन्य म्रन्थों 
में भा है। यथा-- | 

श्री आदिनाथाय नमोस्तु तस्मे येनोपदिष्ठा हठयोग- 
विद्या | इठयोगप्रदीपिका । 

यहां भी श्री आदिनाथ (ऋषभदेष ) को ही योगका आदि 
प्रचारक माना हे । 

तथा अनेक योगके भाष्यकारोंने भी महाभारतके उपयुक्त 
श्लोक उद्धृत करके यही सिद्ध किया है । अतः यह सर्व सम्मत 
सिद्धान्त है कि हिरिण्यगर्भ ऋषि हुये हैं; जिसका वर्रन वेदोंमें है 
अरमरकोषसें इनके मिम्नलिखित नाम लिखे हैं। 


ब्रक्षात्मभूः स्वरः श्रेष्ठ: परमेष्ठी पितामइः । 
दिरण्यगर्भो लोकेशः स्वयंभूश्रतुराननः ॥ 
अथोत्‌--त्रज्षा, आत्मभुः, स्वर:श्वेष्ठ,परमेष्ठी. पितामह हिरस्य- 
गर्भ, लोकेश, स्वयंभू. चतुरानन आदि प्रजापतिके नाम हैं | 


वेदान्त मत में 
श्री शंकर मतके अनुसार--- 


अविद्योपाधिको जीव, मायोपाधिक ईश्वरः [ 
अथोत-अविद्यायुक्त जीव और माया लिप्त ईश्वर है (मायां- 


६ श्शूव ) 


विद्या रहित जह् ) तथा साया ओर अविद्यासे रहित शहद । स्व- 
रूपतः ब्रह्म और जीवमें अभेद॒दे, जब जीवकी अविद्यों नष्ठ हो 
जाती है तो यही ईश्वर हो जाताहे। पुनः मायाके नष्ठ होने पर 
ण्रद्म दो जाताहे । यहां भी ईश्वरका अर्थ जीवनमुक्तात्मा ही दे 
यही जगतकी रचना आदि करताहे। 


प्रजापति ओर ब्राह्मण ग्रन्थ 


उपरोक्त अनेक प्रमाणोंसे यह सिद्ध है कि-प्रजापति मद्दा- 
पुरुषका नाम है । तथा ब्राक्षण प्रन्थोंमं भी यह शब्द अनेक अर्थों 
में प्रयुक्त हुआ है। यथा--- 


भपि--एपो वे श्रजापति यदप्रिः। ते० ११५५ 
हृदय--एप प्रज्ञापतियेद्हुदयम्‌ | श० १४।८।४।१ 
मन-- प्रजापति वें भनः | को० १०।१।२६।३ 
चाकू--वाग्‌ थे प्रजापति: | श० ५१।४।६ 
सम्वत्सर--स एप सम्वत्सरः प्रजापतिः पोडशकलः | 
श० १४।४।३।१२ 

सविता--प्रजापति वें सविता | वां० १६।५॥१७ 
प्राय--प्राणः प्रजापतिः। शत ८।४।१॥४ 
अश्न-अन्न' वे प्रजापति! | शत० शशश७ 

: बायु--वायुरेव प्रजापतिस्तदुक़्॒र॒प्रिया पवमानः प्रज्ञा- 

पतिरिति | ऐ० ४। २६ 


& ईश्वर का अथ जैन परिभाषामें भी 'तोथंकछूर है| 


५ १६५ ) 
प्रणता--प्रजापतिः प्रणेता | तं० २।३।७।३ 
भूत--प्रजापति वें भूतः । तें० २।१।६।३ 
चन्द्रमा--प्रजापति वें चन्द्रमा | शत० ६।१।३।१६॥ 
सोम--सोषा वें प्रजापति । श० ४।१३।७ 
मनु--प्र्रापति वें मनुः। श० ६।६।१।१६ 
बमिष्ठ-प्रजापति वें वसिष्ठः | को० २५२ 
विश्वकर्मा--प्रजा 7तिः प्रजा: सृष्ठा विश्वकर्मा3मत्रत्‌ । 
ए० ४॥२२ 
चाज्तुपपुरुप--यो वे चन्तुषि पूरुपः, एप प्रजापतिः । 
ः जुं० 3० १।४३।१० 
अरथर्वा-- अथर्वा वें प्रजापति: | गो० पू० १.४ 
आत्मा--आत्पा वे प्रजापीः | श० ४।५६।२ 
पुरुष:--पुरुषः प्रजापति: | श० ६।२।१२३ 
भरत--प्रजापति ५ भग्तः । यजुर्वद० १२॥३४ 
घाता--प्रजापति वे धाता | श० ६&|५।१।३८ 
जमदप्रि--प्रजापति वे जमदब्रेः | श० १३।२।२।१४ 
कः--को वे प्रजापति! । गो० 3० ६।३ 
विप्रः--प्रजापति दें विप्रो देवा विग्नाः । 
श० ६।३।११६ 
तथा च यजुर्वेदमं हे कि--- 


विश्रा तिप्रस्य बृहतों विपश्चितः | ११॥४ 


4 ४६९ ) 

यहाँ भाष्यकार लिखते हैं कि--- 

“प्रजाप तिरविप्रः वृहद विपश्रिदित्युच्यते । 

अथोत्‌--प्रजापति विप्रकों बिपश्वित्‌ कहते हैं. । 

श्रतः यहाँ विद्वान आश्यणका नाम प्रजापति है । 

ज्षत्र--प्रजापति वे ज्षत्रमू | श० ८२।३।११ 

एक--प्रज्ञापते वे एकः ; ० ३॥:।१६।१ 

यहाँ एकका नाम प्रजापति है। 

तद्‌ यदत्रवात्‌ ( हा ) प्रजापतेः प्रजा सृट्रा पालय- 
स्वेति, तस्मात्प्रजापतिरभवत्‌ तत्प्रजापतेः प्रजापतित्वम्‌ । 

गो० पू० १.४ 

सृष्टि रचकर ब्रह्म/न प्रजापतिसे कहा क इसका पालन करो 
इससे वह प्रजावति हुआ यहीं प्रजापतिका प्रजापतित्व है । ब्रह्मा 
प्रजापतिका मन है | 

पोडशकला अथ य एतदन्तरे प्राए: संचराति स एव 
सप्तदश प्रजापति! । श० १०।४।१।१७ 

षाडशकला प्राण (जा कि शरीरमें संचरित हैं) तथा सतरहवाँ 
प्रजापति, (आत्मा) है | 

प्रजापतिः सर्वाणि भूतानि सृष्ठा रिरिच;न इब मेने 
समृत्यों विभयां चक्र । श० १०४।२॥२ 


इन सब भूतों (इन्द्रियों) को रचऋर प्रजापति (आत्मा) मृत्यु 
से भयभीत हुआ | 


( ९६९ ) 
यद्रोदीत्‌ ( प्रजापतिः ) तदनयो: आ्ावाएथिब्यो: रोद- 
स्पम्‌ | ते० २२६४ 


द्यावा प्रथिवीको बनाकर इसके गिरनेके भयसे प्रजापति रोया, 
क्योंकि प्रजापति रोया अतः इनका नाम रोदसी हुआ । 

( श्रथववेद कां० ४ । १। ४ में भी यही लिखा है ) 

यह सिद्ध है कि--बेंदिक साहित्यमें ( प्रजापति ) इत्यादि 
शब्दोंका अथ वतंमान इश्वर नहीं है । 

अपितु बेदिक बांगमयमें उपरोक्त अथोमें ही प्रजापति आदि 
शब्दोंका प्रयोग हुआ है । 


तथा च श्वेताश्वतर उपनिषदमें लिखा है कि--- 


“हिरएयगर्भ' पश्यतः जायमानम्‌ | दिरिएयगर्भ जनया- 
पासपूवेम्‌ । 


अथोत्‌--उत्पन्न होते हुये हिरण्यगर्भको देखो । तथा प्रथम 
हिस्ण्यगर्भको उत्पन्न किया । 


लिंग शरीर 


यजु्बेद, अ० २७ मन्त्र २५ के भाष्यमें, आचाय उबट व 
मदीधरने “ह्रिस्‍्य गर्भके अर्थ 'लिंग-शरीर! किये हैं । इससे 
बेदिक साहदित्यमें जितने भी ररृष्टि, उत्पत्ति विषयक कथन हैं उन 
कट रहस्य प्रकट हो जाता है। हम इसको वहीं विस्तार पूर्वक 

] 


( ९६३ ) 


विराट पुरुष 


गोपथ ब्राह्मणके पू्वेभागके ५।८ में लिखा है कि-- 


९ सपुरुषमेधेने्रा विराट्‌ इति नाम घत्त ) 

अ्रथोत उस यज़मानने पुरुषमेघ यज्ञ करके 'विराट” उपाधि 
अ्रथवा पदको प्राप्त किया । पुरुष सूक्तमें भी पुरुषमेघ यश्ञका कथन 
हे तथा उसमें लिखा हैं. कि--( ततो विराट जायत ) अथोत्‌ उस 
पुरुषमेध यज्ञलसे विराट उत्पन्न हुआ । उसी विराट पुरुषसे 
यहां सृष्टि उत्पत्तिका वर्णन है । अतः गोपथ-न्राह्मणके मतसे 
जिस यजमानने विराट पदूती प्राप्त की है, उसकी यह स्तुति 
है। मीमांसकोंके शब्दोंमें यही अथवाद कहलाताहै। अभिप्राय यह 
हैं कि यहां सृष्टि उत्पत्तिका कथन नहीं है; अपितु मद्दापुरुषोंकी 
प्रशंसा मात्र है | 

यहां ता प्रजापतिने सृष्टि उत्पन्नकी. इसका अर्थ है उसका 
व्यवहार बताया। तथा अलक्कारिक कथन भी है । जिसको आज 
जानना असम्भव नही तो कठिन तो अवश्य हे | 


हिरण्यगर्भ आदि 
हिरण्य गर्मो भगवान एप बुद्धिरिति स्मृतः । 
पहानिति च योगेषु, विरिंचिरित चाप्पजः ॥ 
महानात्मा मतिविष्णु, शंश्रुश्न वीयवान तथा । 
बुद्धि अज्ञोपलन्धिश्व तथा ख्याति धर तिः स्मृतिः ॥ 
पर्याय वाचकोः शब्दें! पहानात्मा विभाव्यते । 
महा भारत, अनुगीता आअ० २६ 


( ६४ । 


या प्राणेन सम्मवत्यदि'त दंवता मयी | 
गुदां प्रविश्य तिष्टन्तीं या भूतेभिव्य जायत ॥ 
कठ० उप« २।१।७ 


इसका भाष्य करते हुये श्री शंकराचार्यजीने लिखा है-- 


“आशणंण” द्विएयगर्भ रूपण 

अथोत्‌ जो देवता मयी अदति प्राणरूप ( हिर्ण्यगर्भ रूप ) 
से प्रकट हार्ताहे तथ. जो बुद्ध रूप गुहामें प्रविष्ट हो कर रहने 
बाली और भूतों ( इन्द्रियों ) के साथ ही उत्पन्न हुईं है उसे देखो 
निश्चय यही वह तत्वहें। यहां प्राणका नाम हिरण्यगभ हं। .. 

तथा ऊपरके श्लोकोंमें बुद्धि आदिका नाम हिरणयगर्भ हैं । 


धाता, विधाता, दो ख्रियां हैं 


ये ते खियो घाता विधाता च ये च कृष्णा: सिताश्र 
+ गन + है 

तंतबस्ते । राज्यहनी यदपि तन्नक्र द्वादशारं पड वे कुंमाराः 
परितितयन्ति ते || १६६ ।| महाभा० झादि० आ० ३ 

धाता ओर विधाता ये दो स्त्रियांहैं. श्वेत भोर काले धागे दिन 
ओर रात्रिका समयहे, बारह आरों बाला चक्र जो छ कुमारों द्वारा 
घुमाया जाताहे. बहू सम्बतसर चक्रहे । 

यहां ऐसा कहा गयाहे कि “घाता और बविधाता” ये दो स्त्रियां 
हैं. ओर मन्त्रोंम ऊषा और नक्ता” ये दो म्त्रियां होनेका वर्णन है । 
इस विषय्रमें यहां इतना ही कहना पयोप्त है कि ऊष: काल और 
'सायंकाल' का ही दूसरा नाम क्रमशः 'धाता और विधाता! है। 


( रद 9) 


: पं० सातवलेकरजी लिखित महाभारतकी समालोचना. प्रथम 
भाग, प्र० ५० उपरोक्त लेखसे स्पष्ट सिद्धहे कि वंदिक साहित्य में 
धघाता ओर विधाता' शब्दके अर्थ राजी और दिनकऊ्रे हैं। अतः 


/पूर्याचन्द्र मसी धाता यथा पृवंम्कल्पयत! 


इस श्रतिका यह अर्थ हुआ कि. ऊषाने सूर्य को ओर रात्री ने 
चंद्रमाको उत्पन्न किया। यह अर्थ युक्ति युक्त तथा वदिक 
पद्धति के अनुकूल भी है । 


हिरण्यगभ 

“हरणयगर्मः समरवर्तताग्रे भूतस्यजातः पतिरेक आसीत्‌ । 
स दाधार प्रथिवरीं द्यामतेमां करमें देवाय हृविषा विधेम।॥१॥ 

य आत्मदा वलदा यस्य विश्व उपासते. प्रशिपं यस्‍स्य 
देवाः । यस्य छायाम्॒त यस्य मृत्यु) कस्मे देवाय हविषा 
विधेष ॥ २ ॥ ' 

यः आ्रणतो निर्मिषतो महिस्वेक इृद्राजा मगतो बभूव | 
प ईशे अस्य ट्विपदश्वतुष्पद! कस्मे देवाय हविष्ा विधेम [३। 

यस्परेमे हिमवन्तो महित्वा यस्य सम्द्रं रसया सहाहुः । 
यस्येमाः प्रदिशों यस्य बाहुकस्मे देवाय इचिपा विधेम ॥४॥ 

येनयोरुग्रा पृथिवी च दृढ़ा येन स्वः स्तभितं येन नाक 
यो अन्तरित्षे रजसो विमान! कस्मे देवाय हविषा विधेस ।५) 

य॑ क्रन्दसी अवसा तस्तभाने अभ्यक्षेतां मनसा रेजमाने 
_यत्राधि छर उदितो विभाति कस्मे देवाय दविषा विधेम ।६। 


(६ ६४६६ ) 


आपो ह यदूवृद्दतीविंश्वमायन्‌ गर्भ दधाना जनयन्ती- 
(७ को. / 

रप्रिम्‌ ततो देवानां समवतता सुरेकः कसम देवाय हविषा 
विधेम ॥ ७ ॥ | 

यथ्िदापो महिना पयपश्यद्च॑ दधाना जनयन्तोयल्ञम्‌ 
यो देवेष्वधि देव एक आसीत्‌ कस्मे देवाय हविषा विधेम।८ 

पानो हिंसीज्जनिता यः प्रथिव्या यो वा दिव॑ सत्यधर्मा 

श्र 

जजान यश्ञापश्रन्द्रा वृहतीजेजान करस्से देवाय हृविषा 
विधेम ॥। ६ ॥ 

प्रजापते न त्वदेतान्यन्यों विश्वा जातानि परिता बभूव 
यत्‌ कामास्ते जुहमस्तञ्ो अस्तुवयं स्थामपतयोरयीशाम।१०। 

१--सबसे पहले केवल परमात्मा व ह्रिण्यगर्भ थे । उत्पन्न 
होने पर वह सारे प्राणियोंके अद्वितीय अधीश्वरथे । उन्होंने इस 
पृथ्वी ओर आकाशको अपने-अपने स्थानोंमें स्थापित किया। 
उन ““ऋ” नाम बाले प्रजापति देवता की हम ह॒बिके द्वारा पूजा 
करेंगे ऋथवा हम हृव्यके द्वारा किस देवता की पूजा करें | 

२--जिन प्रजापतिने जीवात्माकों दिया है, बल दिया है. जिन 
की आज्ञा सारे देवता मानतेदें जिनकी छाया अम्तृत-रूपरिश है, 
क्र जिनके वशमें सृत्युद्े उन'क” नाम वाले' * " 


३--जो अपनी महिमासे दर्शनेन्द्रिय और गति शक्ति वाले 
जीवोंके अद्वितीय राजा हुए हैं; और जो इन द्विपदों और चतुष्पदों 
के प्रभु हैं, उन “क” नाम वाले'* 


४--जिनकी महिमासे ये सब हिमारदन्न पव॑त उत्पन्न हुए हैं, 


( देफक १0 


जिनकी खुष्टि यह स सामरा धरित्री कद्दी ज्ञावी हे छऔर खिनरकी 
भुजाएँ ये सारी दिशाएँ हैं, उन “क” नाम वाले' * *॥ 


४---जिन्दोंने इस उन्नत आकाश और प्रथिवीकों अपने-अपने 
स्थानों पर दृढरूपसे स्थापित किया है, जिन्होंने स्वर्ग और 
आदित्यको रोक रखा है; और जो अन्तरिक्षमं जलके निमौता दैं। 


उन “*क” नाम वाले *: 


६-- जिनके द्वारा दो और प्रथिव्री, शब्दायमान द्वोकर, 
स्तम्भित ओर उलल्‍लसित हुए थे; और दीपिशील थो ओर प्रथिवीने 
जिन्हें महिम।न्वित समझता था। तथा जिनके आभ्रयसे सूर्य उगते 
ओर प्रकाश करते हैं, उन “क” नाम वाले' * * 


७--प्रचुर जल सारे भुवनको आच्छुन्न किये हुए था। जलने 
गर्भ घारण करके अप्नि वा आकाश आदि सबका उत्पन्न किया । 
इससे देवोंके प्राण, बायु उत्पन्न हुए। उन “क” नाम वाले' * * 


८--बल घारण करके जिस समय जलने अप्निकों उत्पन्न 
किया. उस समय जिन्होंने अपनी महिमासे उस जलके ऊपर 
चारों ओर निरीक्षण किया तथा जो देवोंमें अद्वितीय देवता हुए, 
उन “क' नास वाले 


€--जो प्रथिबीके जन्मदाता हैं, जिनकी धारण-क्षमता सत्य 
है, जिन्होंने अ्राकाशकों जन्म दिया और जिन्होंने अआनन्दवर्दक 
तथा प्रचुर परिमाणमें जल उत्पन्न किया. वह इसमें नहीं मारे । 
जन “कक नाम बाले' ३3४ 


१ ०--भ्रजापति तुम्हार अतिरिक्त और कोई इन समस्त 
तत्वन्ष बस्तुओंको अधीन करके नहीं रख सकता | जिस अभि- 


( स्ंदढ्ट ) 
ल्ञापासे दम तुम्हारा हवन करते हैं, वह द॒र्मे मिले | हम घानाधि 
पति हों |! 


हिरणए्यगर्भ रहस्य--“सछिकी आदिमें एक हिरण्यरार्भ था। 
यह हिरएयगर्भ और कुछ नहीं, एक परम विशाल 'नीहारिका' था 
जो अपने अक्ष पर बड़ी तेजीसे घूमता था | जिस प्रकार आतिश- 
बाजी की घूमती हुई अप्निकी चिनगारियाँ टूट टूट कर निकलती 
हैं। ओर उसी चरखीके आस-पास घूमने लगती हैं, उसी प्रकार 
उस घूमते हुये आदि हिरण्यगभमेंसे किराड़ों सूथ टूट टूट कर 
'निकले ओर उसीके आस पास घूमने लगे ओर फिर इसी विधिस 
प्रत्येक सूयसे ओर ओर टुकड़े द्वाकर उनके सोर चक्र बने। 
हमारा सोर चक्र (अथान्‌ सूयंके साथ आटों-अ्रहों आदिका मंड) 
शॉरी नामक एक बहुत बड़े सू्यकी ओर बड़ी तीज्रगतिसे भागा 
बला जा रहा है ।” ( कल्याणके शिवांकसे । ) 


तथा पं जयदेवजी विद्यालंकारने यजुर्वेद आ० १३ में इस 
- मन्त्रके भाष्यमें लिखा है कि-- 


“राष्ट्रके पक्षमें---( दिरिए्यगर्भे: ) सुबर्शकोश का प्रहण करने 
वाला उसका स्वामी समस्त राष्ट्रके उत्पन्न प्राणियोंका एक मात्र 
- पालक है । वद्दी ( प्रथिवीम्‌ ) एथिवीस्थ नारियों ओर (द्याम ) 
और सूर्यके समान पुरुषोंकों भो पालता है। उसी प्रजापति राजा 

की हम (हजिपा) अन्न ओर अ्राज्ञा पालन द्वारा सेवा करें ।” 


यहां हिरण्यगर्भके अथ्थ सुत्रण भय कोशके स्वामी, राजा 
- किया हैं. | तथा 'प्ृथिवी' और 'द्याम' के जो विलत्तण अर्थ किये 
हैं, उतकी समालोचना करके हम ब्यर्थ समय नहीों खोना चाद॒ते । 
तथा अथवंबेद कां० १०में केन सूक्त है उसमें निम्न मन्त्र द्ष्टलय है। 


(५ *६& ) 


तस्मिन्‌ हिरणय ये कोशे 5परे त्रिप्रतिष्ठते । तस्मिन्यण- 
पात्मन्‌ वत्ततद्व ब्रह्म विदा विदु। ॥ ३२ ॥ 


डस तीन अरों वाले, तीन सहारों वाले. सुनहरी कोशमें ज्ञो 
आत्मा (मन) सहित यक्ष निवास करता है. उसको आत्मश्नानी दी 
जानते हैं। प॑> सातवलेकरजीने 'वेदपरिचय' के तीसरे भागमें 
इस सूक्तकी सुन्दर व्याख्याकी है। यहाँ आत्माका तथा उसके 
शरीरस्थ कोशोंका मनोरम वर्णानर है । पं० जी लिखते हैं कि-- 
“इनमें जो हृदयकोश है. उस कोशमें “आत्मन्कतयक्ष” रहता है, 
इस यक्तका ब्रह्म ज्ञानी ही जानते हैं। यही यक्ष केनापनिषदसें हे 
ओर देवी भागवतकी कथामें भी हे | यह यक्त ही सबका प्रेरक दे 
यह “आत्मवान्यक्ष” है । यह सब इन्द्रियों ओर प्राणोंका प्रेरणा 
करके सबसे कार्य कराता है । यह अन्य देबोंका अधिदेव है, 
शरीरमें जो देवोंके अंश हैं उन सब देवबोंको नियंत्रण करने वाला 
यही आत्मदेव है । यही आत्माराम है। इस रामकी यह दिव्य- 
नगरी अयोध्या नामसे सुप्रसिद्ध हे ।” यहाँ मण्डुकापनिषद्‌ में है । 


हिरएमये परेकोशे पिरजं ब्रह्म निष्कलम्‌ । तस्छुम्नं 
ज्योतिषां ज्योतिरतदूयदात्म विदों विदुए। २॥२॥६ 

बद्‌ निर्मल ओर कलाहीन जहा (अ त्मा) दिरण्मय ज्योतिमंय 
(बुद्धि विज्ञान प्रकाशे) इति श्री शंकराच।य--- 

अथोत्‌--बुद्धिरपी विज्ञानमय कोशमें विद्यमान है ॥ बह 
आत्मा शुद्ध ओर सब ज्योतियोंमें एक सर श्रष्ठ ज्याति है। उसे 
आत्मश्षानी द्वी जानते हैं. । इस प्रकार वें दक साहित्यमें द्रिश्य- 


गर्भ, हिरण्यकोश अंदि शब्दों द्वारा आत्माका बर्णन किया 
गया है द 


६ देऊ+ ) 


. क्री दीरेखनाथदत्तने जेदान्त रदस्‍्वसें इस कोशका वर्यंद निम्न 
"अकार किया हे | 


ब्रह्म पुर 


देह को पुर कहते हैं और पुरमें 'हनेसे देही जीबको पुरुष 
कहते हैं । 
पुरिवपति शेते वा पृरुषः 


गीताने 'नबद्वारेपुरदेही' ऋोकमें. देहरूपपुरमें देहीके रहनेका 
उल्लेख किया है । देहरूप पुरके-आँखें. क|न, मुँह. प्रभृति नव 
इरवाजे हैं। इसीसे उपनिषद्ने कटद्दा देः--- 
नाद्वारे पुरे दही हंसो लेलायते वहिः | श्वेत ३१८ 
जीव रूप हंस इस नवद्वार  पुरमें क्रीड़ा करता है ब्रद्मरन्ध 
कलर नामिरन्धू को कहीं देह-पुरका ग्यारहबों दरवाजा कह्दा 
गया हे | 
पुरमे कादश॒द्वारं अजस्थावक्रयेतसः । कठ० ५११ 
केबल मनुष्य रूप जीवके रहनेका घर दी पुर नहीं है; बल्कि 
पशु,, पक्ती कीट, पतंग सब प्रकारक जीवोंकी दंहका पुर कह्दा 
गया है । 
 पुरश्चके द्विपदः पुरश्चक्रे चतुष्पदः । 
. पूरः स पी भृत्वा पूरः पुरुष आविशव ॥ 
इुंद८ २४।१८ 
ख्रद्मले द्विपद का पुर बनाया और उसने पक्षी बन कर पुरमें 
प्रबेश किया। पुरुषका श्रथे है नर-नारी । पक्षी, इसर प्राखियों 


( २७५५ ) 


पशु, पक्षी, कीट, पतंग इत्यादिका उपलक्षण है । इस पुर-अवेशका 
बर्गान ऐेतरेय उपनिषद््में इस तरह है--- 


सो5द्म्य एवं पुरुष सम्द्धत्या मृच्छेयत्‌ | तमम्पतपत | 
सस्याभि तप्तस्यपमुर्ख निरभियत। नासिके निरमिधेतां अचिशी 
निरमियेता क | निरभिधेतां त्वह॒ निरमिद्यत हृदय निर- 
मिद्रत नाभिनिरभमियत शिश्न॑ निरमिथत । ऐतरेय १।३-४ 

अग्निरवाग्भृत्वा सुख प्राविशत्‌ वायु: प्राणो भृत्वानासिके 
प्र।विशदादित्यश्रक्चुभू त्वाचिणी प्राविशदिशः श्रोत्र भ्ृत्वा 
कर्णों प्राविशनोषधिवनस्पतयों लोमानि भूत्वा त्वच॑ प्रावि- 
शंश्रन्द्रमा मनो भूत्वा हृदय प्राविशन्मृत्युरपानों भृत्वा नाभि 
प्राविशदापो रेतोभूत्वा शिश्न॑ प्राविशत्‌ | ऐतरेय २।७ 

स ईचत कथ न्ििंदं महते स्पादिति | स ईचत कतरेण 
प्रपद्या शति। से एतमेव सीमानं विदार्येतया द्वारा आपचत | 
सेप्रा पिदविनाम । स एतम्रेव पुरुष ब्रक्ष ततममपश्यद्दम 
दर्शाभिति | ऐत ० ३।११-१३ 


उस ( परमात्मा ) ने जलसे पुरुषमू्त उद्धृत करके उसे 
संमूछित कर द्या-उसे अभितप्त किया। उस अभितप्त मूर्तिका 
मुख निर्भिन्न होगया. नाक निर्भिन्न होगई. कान निर्भिन्न हांगये, 
त्वचा निर्भिन्न होगई, हृदय नि्भिन्न होगया, जाभि 
गई, शिश्न निर्भिन्न दोगया | तब इन्द्रियोंके अधिष्ठाता देवताओंने 
उस मूर्तिमें प्रवेश किया। वाक इन्द्रियके रूपमें अभिने मुखमें 
पेश किया । प्राणरूपसे बायुने नासिकामें प्रवेश किया। चछुरूप 


( *ऊरईे ) 


से सूयने आंखोंमें, बनस्पतियोंने लल म-रुपसे त्वचामें श्रबेश 
किया । चन्द्रमाने मनरूपसे हृदयमें प्रवेश किया, मृत्युने अपान- 
रूपस, प्रवेश किया. जलने रतमरूपसे शिश्नमें प्रवेश किया, तब 
परमात्माने देखा कि बिना मेरे यह देह किस तरह रह सकती है? 
वह सोचने लगा कि में प्रवेश किस तरह करूँ। बहू इस सीमा 
( मस्तक ) का चीरकर, उसी द्वार होकर, प्रविष्ट हेगया। उस 
द्वारका नाम विद्ृति ( ब्र्चरन्ध ) है । उससे उक्तपुरुषने ब्रद्मको 
( शरीरमें ) स्थित देख लिया । 


इस विवरण से मालूम हो जायगा कि ज़ह्म ही जीव रूप 
से पुर में प्रवेश करता है । वह पुर का स्वामी है। इसके द्वारा 
जीव ओर इश्वर तात्बिक एक्य ग्रतिपनन हाता है इस संबंध में 
गीता ने साफ साफ कह दिया है कि जीव ब्रह्म का ही अंश है | 

परमेवांशों जीवलोके जावभूरः सनातनः । गीता १४॥७ 

सनातन जांब ब्रह्म का ही अश है। 

गीता में अन्यत्र कह। गया दै-- 


अहमात्पा गुडाकेश सब्बभूताशय स्थितः | गीता १०२० 

हे अजुन ! सबभूतों की वुद्धि में स्थित भ्रात्मा(जीब) में ही 
(भगवान) हूँ। 

ज्ेत्रज्षश्ाप्रि माँ विद्धि सब्त्ेत्रेषु भारत | गीता १३,२ 

हे श्रजुन [सब चेत्रों में क्षेत्रक्ष मुके (आत्मा को) जानना । 

कपयन्तः शरीरस्थं भूतग्राममबेतसः 


: ग्राञ्च॑वान्त- शरीरस्थं तानू विद्यामुर निश्रयान्‌ ॥ 
। गीता १७.६ 


; ( शरैजरे ) 


जो लोग आसुरिक साधक हैं; शरीर के ६: (इन्द्रिय 

' समूह ) को और शरीरस्थ इस आत्माको क्लेस देते हैं। यहाँ पर 

भूत ग्राम” शब्द इन्द्रिय समूहके लिय द्वी प्रयुक्त हुआ है। अतः 

भूतोंका अर्थ इन्द्रियाँ करना युक्तियुक्त है । इसलिये वैदिक 

साहित्य में जहाँ जहाँ पंच भूतोंकी उत्पत्तिका कथन है वहाँ वहाँ 
पाँच इन्द्रियोंकी उत्पत्तिसे अभिप्राय समझना चाहिये। ह 


उपद्रष्टानुमन्ता च भर्तता भोक्ता पहेश्वर३ 
परमास्मेति चाप्युक्रों दहेडस्मिन पुरुष: परः ॥ 


गीता १३२३ 


इस देहसें परमपुरुष परमात्मा महेश्वर विराजमान है. जो 
साक्षी अनुमन्ता, भत्तो और भोक्ता भी है। यहाँ जीबकों ही 
' परमात्मा, व महेश्वर आदि कहा गया है । । 


यथा सुदीक्षात्‌ पावकादू विस्फुलिडाः सहस्तशः प्रभवन्‍्ते 
सरूपाः | तथाचरात्‌ विविधाः सोम्यभावाःक प्रजायन्ते तत्र 
चसंबापि यन्ति ॥ हएडक २११ 

यथाग्नेः छुद्रा विस्फुलिज। व्यूघरन्प्येव मेवास्पादात्मनः 
सम्वे प्राशाः सर्व्वे लोकाः सब्बे देवाः सं््बाशि भ्रृतानि 
व्युच्चरस्ति । ( बृह० २॥१।२० ) 
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# यहाँ भाष्यकारोंने भावा:! शब्दका अर्थ जीव ही किया है। 
इससे सिद्ध है कि बैदिक साहित्यमें विचारोंकी भी जीव कहते हैं। अतः 
जहाँ जहाँ ब्रह्मसे जीवोंकी उत्पत्तिका वर्णन है वहाँ वहाँ आत्मासे भावोंदी 
उत्यस्तिका बणन है । 





( २७४ ) 


जिस प्रकार सुदीप्त अप्रि से एक ही सी हजारों चिनगारियाँ 
निकलती हैं. उसी प्रकार अक्षर पुरुष ( ब्रद्मसे ) विविध बिचार 
उत्पन्न होते हैं और उसीमें विलीन होजाते हैं । 

जिस प्रकार अप्निसे छोटी २ चिनगारियां निकलती हैं. उसी 
प्रकार उस आत्मासे सब प्राण, सब लोक, सब देवता ओर सब 
भूत ( इन्द्रियाँ ) निकलते हैं । 

यह जीव देहरूष पुरमें रहता है। इसीसे तो हृदयका नाम 
हद अय॑ है । 

स वा एप भात्मा हृदि | तस्य एतदेव निरुक्रम्‌ | हृदि 
अयमिति | तस्पात्‌ हृदयम्‌ । छान्दोग्य, वश. 

वह आत्मा हृदयमें विराजमान दे । उस की निरुक्ति ऐसी डी 
है। वह हृदय में हे, इसी लिये हृदयको हृदू अय॑ कहते हैं । 


गीतामें भी श्रीकृष्णने बारस्वार यही उपदेश दिया है--- 


हृदि स्वस्थ | घिष्ठितम्‌ | गीता १३। १७ 

स्वस्य चाह हृदि सब्निविष्टः | गीता १४ | १४ 

ईश्वरः सम्बंभूतानां हृदेशेउजु तिष्ठति | गीता १८।६ १ 

वह सबके हृदयमें अधिप्लित है. सबके हृदयमें सभरिविष्ठ है 
ओर सब भूतोंके हृदयमें विराजमान है । 

इस हृदयको उपनिषदने स्थान स्थान पर गुद्दा कहा है. 


गुह्ादितं गहरेष्ट पुराणम्‌ | 
कहीं कटद्दीं पर इसका नाम पुण्डरीक अथवा हत्पक् है... 


९ रे ) 


. हपंभ्रकोशे विलसत्‌ तड़ित्प मम । (मागवत) 
पद्मफ़ोश प्रतीकाशं सुविरश्ञाप्यधोमुखम्‌ । 
दृदयं तद्विबानीयादू विश्वस्पायतनं मदत्‌ ॥ 
ब्रद्मोपनिषदू ,४० 
ह॒त्पुएडरीक बिरजं विशुद्धं विचिन्त्यमध्ये विश विशों 
कम्‌ | केवल्प १४ 
पत्मऊ्रोश प्रतीकाशं हय॑ चाप्यधोश्खम । नारायण १२।१ 
ततो रक़ो त्पला भा पुरुषायतनं महत्‌ । 
दर पुण्डरीक दढ्वदान्तेषु निगध्यते ॥ जुरिका १० 
उस हत्पदको थियासफिस्ट ल्ञोग 80770 9909 कट्ते हैं । 
यही जीवका चरमकोश दे । 


दिस्शपये परे कोशे बिरजं अर निष्कलम्‌ । 


साधारण जीबोंके जिन पाँच को्षो का उल्लेख पाया जाता है--- 
अन्नमय., प्राशमय, मनोमय. विज्ञानमय अआनन्दमय-वह 
फोष/ उनके भीतर भी है। इसीसे इसे परकोष कहां गया है। यह 
ज्योतिर्मय विद्यरकी भांति चमकीला है। इसीलिये इसे द्विरण्मय 
कहष्दा गया हे | इस कोशको लक्ष्य करके नारायण उपनिषद्ने इस 
प्रकार कहा है | 


नीलतोयचमध्यस्था वियल्लेखेव भाखरा । 


नीवारशुकवरत्‌ तन्‍्त्री पीता भाम्वत्यनूफ्या ॥ 
बह कोश बहुत ही सूक्ष्म, नये उपजे घानके अगले भागकी 


(' ९४ 
वरद और बिंजलीकी 6तरइ चमकीला हैं इसीमें शीबदात्सीका 
निवास हे । 

तस्याः शिश्वाया 'मध्ये तु परमात्मा व्यवस्थितः । 
'मैत्रायणी उपनिषदूमें यही बात लिखी है... 

हंधाकाशमयं कोश आनन्द परमालयम्‌। मंत्र ० ६॥७ 
नारायण उपनिषद्क। भी यही उपदेश है । 


देह विपापं परवेश्मभूतं यत्पुणडरीकं पुरमध्यसंस्थम । 
तत्रापि दहं गगन. विशोकस्तस्मिन्यदल्तस्तदुपासितव्यम्‌॥ 
| . १३। ३ 
“ अथोत्‌--देदरूपष 'पुरमें एक बहुतसी सूर्म पुण्डरीक बिराज- 
मान है। उस पुण्डरीकमें लो परम देवता शोकतीत. पापहदीन, 
गगन सरश अधिधित है उसकी उपासना करनी चाद्दिये। 
यह पर-देवता ही ज्द्य है और इसीलिए देहकोा त्रह्मपुर कद्दते 
हैं | इस सम्बन्धमें छान्‍्दोग्यडपनिषद्का यह उपदेश है-- ,. 


- अथ यदिदम्‌ अस्मिन्‌ ब्रक्षपुरे दर पुएडरीक॑ वेश्म; 
दहरो स्पिन अन्तर आकाशः । तस्मिन्‌ यदन्तः तदू अन्धें- 
धव्यम्‌ तद्‌ पिजिज्ञासितष्यम्‌ ।छान्दोस्य, 5१११ 

इस अद्यपुर ( देह) में छुद्र पुए्डरीक रूप एक घर है; वहाँ 
छोटासा अन्तर आकाश है। उसके जो भीतर है उसका अन्वेषण 
अनुसंधान करना-चाहिये । तो यद्‌ अन्तराकाश क्‍या चज है 
भी शंकराचार्य इसी आकाशको ब्रह्म कहते हैं। इस आकाशके 
सम्बन्धमें छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ कहता है-- | 


५ दैंड७ ) 


यावास्या अयमाकाशस्तावानेषो5न्तहंदय आकाश! | 
उमे अस्पिन्यावा विंवी अन्‍्तरेत् समाहिते उमावप्रिश्न 
वायुअ्॒ सर्य्याचन्द्रमपावुमो विद्युन्नचत्राणि यच्चास्पेद्वास्ति 
यज्य नास्ति सव्य तदस्मिन समाद्िदिम इति। छा" ८।१॥३ 


वह अन्तर-हृदयका आकाश इसी आकाशकी तरह पृहत्‌ है। 
स्वर्ग, मर्त्य, अप्रि, वायु चन्द्र. सूर्य, विद्युत, नक्षत्र-जो कुछ हैं; 
झौर जो नहीं हैं---सब उसीके अन्तर्गत हे । 


अन्यज्र देहको देवालय कदा हे--- 


देहो देवालयः प्रोकः स जीवाः केवलः शिवः 
मेत्रयी २।१ 
देहको इस लिए देवालय कहते हैं कि यहाँ पर सदाशिव 
अधिष्ठित है। देह जिस देवताका अ।लय है वे देज स्वयं भगवान 
हैं। उपनिषद्में उनका केवल देव शब्द द्वारा अनेक स्थानों पर 
निर्देश किया गया है। वह धृतिमान देवता है, ज्योतिका ज्योति 
है, इसीसे उसका नाम देव (.दिव झोतने ) है । वह ( झ्ञानंसे ) 
सर्वव्यापी हैं और सारे जगतमें अनुस्युत है; इसीसे-बह देव 
( दिव व्याप्तों ) है। इसलिये उसका एक नाम बिष्णु (बेवष्टि इति 
विष्णुः) है । श्वेताश्वतर उपनिषद्‌्का कथन दै--- 


उपरोक्त प्रमाणोंसे यह सिद्ध है कि---हिरिश्यगर्भे. -परमांत्मा 
मद्ेश्वर, सब नाम इसी जीवात्माके हैं. तथां इंस जीबके प्राण 
आदिकी रचनाको दी दिरश्यगर्भकी रूष्टि रचना कह्दा जाता-दे । 


की 


पुरुष सृक्त 
कै इक 

सदस्रशीर्षा पुरुषः सहस्राचः सहस्रपात्‌ । 
स भूमि विश्वतो बृत्वात्य तिष्ठदशाइुलम्‌ ॥ १ ॥ 
पुरुष एवेदं सब यद्भूत॑ य्व भव्यम्‌ | 
उतमृतलस्येशानो यदन्नेनाति रोहति ॥ २ ॥ 
एता वानस्य महिपातों ज्यायांथ पूरुषः । ु 
पादो5स्य विश्वा भूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि ॥ ३ ॥ 
त्िपादृष्त उद्दत पुरुष! पादोस्येद्दा भवत्‌ पुनः 
. ततो विष्वड़ व्यक्रापत्‌ साशनानशने अभि ॥ ४ ॥ 

तस्माद्विरडाजायत्‌ विराजों अधि पूरुषः ।. 

स जाती अत्यरिच्यत्‌ पश्चादृभूनि मभोपुरः | ४ ॥ 
यत्‌ पुरुषेण हविष। देवा यज्ञ मतन्वत | 

वसन्तो अस्यासीदाज्यं ग्रीष्म श्ष्मः शरद्धविः ॥ ६ ॥ 
-त॑ यज्ञ बहिपि प्रोत्तन्‌ पुरुष जात मग्रतः | 
तेव देवा अयजन्त साध्या ऋषयश्ञ ये ॥ ७ ॥ 
' तस्मायक्ञात्‌ सवेहुतः स*भृर्त पृषदाज्यम । 
पशुन्‌ तांथक वायव्यावारण्यान्‌ ग्राम्याँश्व ये ॥ ८ ॥ 


( *७६ ) 

तस्माथज्ञात्‌ सवं हुत ऋचः साभानि जजिरे | 

छुन्दांसि जश्षिरे तस्माद्य जुस्तस्मादजायत ॥ ६ ॥ 

तस्मादश्वा अजायन्त ये के चोभयादतः | 

गावों ह जन्निरे तस्मात्तस्पाज्जाता अजावयः ॥ १० ॥ 

यत्‌ पुरुष व्यदधुः कतिधथा व्यकल्पयन्‌ । 

पुखं किमस्य को बाहू का अरू पादा उच्यते ॥ ११॥ 

ब्राक्षणो 5स्प मुखमासीदू वाह राजन्यः ऋृतः | 

अरू उदस्य यद्वश्यः पदुम्यां शूद्रो अजायत ॥ १२ ॥ 

चन्द्रमा मनसो जातथ्त्तीः त्र्यों अजायत । 

मुखादिन्द्र श्रा्रिश्र प्राखाद्वायु/जायंत । १३॥ 

नाम्या आसीदन्तरित्तं शीष्शों द्योः समवतेत । 

पदस्यां भूमिर्दिशः श्रोत्रात्‌ तथा लोकां अकल्पयन्‌।१४। 

सप्तास्यासन परिधयस्रिः सप्त समिधः छृताः । 

देवा यथज्ञं तन्वाना अवध्नन्‌ पुरुष पशुम्‌ ॥ १५॥ 

यज्ञेन यज्ञगय जन्त देवास्तानि धर्माणि प्रथमान्यासन्‌ । 

ते ह नाक मद्िमानः सचन्त यत्र पूर्व साध्याः सन्ति 
दवा। ॥ १६ ॥ 

१--अर्थ--विराट्पुरुप सहख्त ( अनन्त , शिरों अनन्त 
चचुओों और अनन्त चरणों बालें हैं । बह भूमि (ब्रह्मारड ) 
को चारों ओरसे व्याप्त करके ओर दश अंगुलि-परिमाण 


( :-ए्रु० ) 


अधिक होकर अथात्‌ श़ह्यार्द से बाहर भी व्याप्त होकर 
अवस्थित, हैं । 
२--जो कुछ हुआ है ओर जो कुछ होने बाला है, सो सब 
इंश्वर ( पुरुष ) ही हैं । वह देवत्वके स्त्रामी हैं; क्‍यों कि आणियों 
के भोग्यके निमित्त अपनी कारणाबस्था को छोड़ कर जरदूबवस्था 
को प्राप्त करते हैं । 
३--यह सारा श्रह्माग्ड उनकी महिमा हे--बह तो स्वयं 
अपनी महिमासे भी बड़े हैं। इन पुरुषका एक पाद (शअश) ही 
यह ब्रक्षार्ड है-- इनके अविनाशी तीन पाद तो दिव्य लोक में हैं । 


४--तीन पार्दों वाले पुरुष ऊपर ( दिव्य धाममें ) उठे ओर 
उनका एक पाद यहाँ रहा | अनन्तर वह भाजन--सहित अ्रीर 
भोजन-रहिद. ( चेतन भोर अचेतन ) वस्तुओंमें विविध रूपों से 
व्याप्त हुये । 
५---उन आदि पुरुषसे विराट ( ब्रह्मास्ड-देह ) उत्पन्न हुआ 
: ओर ब्रह्माएड-देहका आश्रय कर के जीव-हूपसे पुरुष उत्पन्न 
हुए । बह देव-मनुष्यादि-रूप द्वुए । उन्होंने भूमि बनाई ओर जीबों 
के शरीर ( पुरः ) बनाये । 
६--जिस समय पुरुष-रूप मानस हृक्सि दयों ने मानसिक 
किया, उस समय यज्ञ में बसनन्‍्त-रूप घृत हुआ प्रीष्म-रूप 
, काष्ठ हुआ ओर शरद्‌ हत्य-रूपसे कल्पित हुआ । 


७--जो सबसे प्रथम उत्पन्न हुए. उन्हीं ( यज्ञ-साधक पुरुष ) 
को यज्ञीय-पशु-रूपसे मानस यज्ञलमें दिया गया। उन पुरुषके 
द्वारा देवों-साध्यों (प्रजापति आदि) और ऋषियोंने यज्ञ किया। 


८--जिस यद्ञमें सवोत्मक पुरुषका हवन द्ोता है, उस मानस 


( २८१ ) 


यज्ञसे दधि मिश्रित घृत आदि उत्पन्न हुए । उससे वायु देवता वाले 
वन्य (हरिण आदि ) ओर प्राम्य ( कुक्कुर ) आदि उत्पन्न हुए । 
€--सवात्मक पुरुषके हामसे युक्त उप यज्लसे ऋक आर साम 
उत्पन्न हुए । उससे गायत्री आदि छनन्‍्द उत्पन्न हुए ओर उसीसे 
यजुः की भी उत्पत्ति हुई । 
१०--उस यज्ञसे अगश्व ओर अन्य नीचे-ऊपर दाँतों वाले पशु 
उत्पन्न हुए | गौ, अज ओर मेष भी उत्पन्न हुए । 


११---जों विराट पुरुष उत्पन्न किए गये. वह कितने प्रकारोंसे 
उत्पन्न किये गये? इनके मुख, दो दवाथ. दो उरू ओर दो चरण 
कोन हुए । 

१२--इनका मुख ब्राक्षण हुआ. दोनों बाहुओंसे क्षत्रिय 
बनाया गया, दोनों उरुओं ( जघनों ) से बेश्य हुआ ओर ०रोंसे 
शुद्र उत्पन्न हुआ | 

३--पुरुषके मनसे चन्द्रमा, नेत्रसे सूर्य. मुंखसे इन्द्र और 

अप्नि तथा प्राशस वायु उत्पन्न हुए । 

१४--पुरुषकी नाभिसे अ्रन्तरिक्ष, शिरसे दो ( स्वर्ग ) चरणों 
से भूमि श्रोत्रसे दिशाएँ आदि बनाये गये । 

१४५--प्रजापतिके प्राणादि-रूप देवोंने मानसिक यज्ञके सम्पा- 
दन-कालमें जिस समय पुरुषरूप पशुकों बाधा उस समय सात 
परिवियाँ ( ऐप्रिक ओर आहवनीयकी तीन ओर उत्तर बेदीकी 
तीन वेदियाँ तथा एक आदित्य बेदी आदि सात परिधियाँ वा सात 
छन्द ) बनायीं गयीं और इक्कीस ( बारह मास. पाँच ऋतुएँ तीन 
लोक ओर आदित्य ) यज्ञीय काष्ठ वा समिधाएँ बनायीं गई । 


६--दैबोंने यज्ञ ( मानसिक-संकल्प ) के द्वारा जो यक्ष किया 
वा पुरुषका पूजन किया, उससे जगत रूप बिकारोंके धारक और 


( श्टूर ) 


मुख्य धर्भ हुए। जिस स्वर्गमें प्राचीन साध्य ( देव जालि विशेष ) 
ओर देवता हैं उसे उपासक महात्मा लोग पाते हैं। ऋ" १-६० 


श्री० सायणाचार्यके मतसे यह पिराट पुरुष, राष्ट्र हे आप 
लिखते हैं कि-- 

“सर्व प्राणी समष्टि रूपो ब्रह्माण्डदेहों विराडाख्यः 
पुरुषः सोयं सहस्रशीर्षा 


अर्थातू--सर्ब प्राणी समष्रिप ब्ह्ाएड देह वाला यह 
विराट नामक पुरुष सहस्तशीर्षा है । इसीका नाम राष्ट्रपुरुष हे । 


समाज 


अथवेबेदके भाष्यमें इसी सूक्तका भाष्य करते हुए पं: जय- 
देषजी विद्यालंकार लिखते हैं कि-- 


“किसी प्रजापतिके शरीरके मुख अ्रादि अवयलोसे बालकके 
समान ब्राह्मण आदि वर्णंके उत्पन्न होनेका मत असंभव होनेसे 
अप्रमाणित है । यह केवल समाजरूप प्रजापति पुरुष जिसकी 
हजारों आँखे ओर पेरों आदिका प्रथम मन्त्रमें बर्शन किया है 
हउसके ही समाजमय शरीरके अंगोंका वर्णन किया गया है ।” 


राजा 


यजुर्वेदके भाष्य अ०« ३१ में इन्हीं मन्त्रोंका अर्थ राजा परक 
भी किया दे | आपने छिक्षा दे कि-- 


(६ डरे ) 


:.७ ( सहख्र० ) वह राजारूप पुरुष, इजारों शिरों बाला, 
हजारों आंखों वाला, हजारों परों बाला है ।” 

इसी प्रकार सम्पूर्ण मन्त्रोंके श्रथ राजा, व राजसभा, परक 
किये हैं । तथा च सामबेदमें; एवं अथवंवदमें आपने इन अन्त्रोंके 
अथ जीवात्मा परक भी किये हैं। अतः यहां इश्वरका कथन इन 
विद्वानोंकों भी सन्देहास्पद है। तथा च भारतीय इश्वरवादमें, 
पाण्डेय रामाबतार शम्मां लिखते हैं कि-- 

ऋग्वेदके पुरुष व नासदीय सूक्त विद्वानों दर सांख्यमतके 

मूल कहे गये हैं। ओर वेदान्ती भी वेदान्तके मूल उन सूक्तोंको 
स्वीकार करत है ।" 


# ( १ ) मू्त (२ ) अमूत॑, (द्वा वेव ब्रह्मणों रूपे मृत चेत्रा । मूर्त 
लू मर्त् चामू्त च ) इस शतिके दो अथ किये गये हैं एक अ्रधिदेवत 
वूसरे अध्यात्म अधि (वतमस आकाश और वायु का ब्रह्म ( पुरुष ) कहा 
गया है और उन्हींको अमूत और अमृत, आदि कहा गया है। तथा श्री 
शंकराचाचारयने अपने भाष्यमें लिखा है कि-पक्त पुच्छादि विशिष्ट स्वैब 
लिंगस्य पुरुष शब्द दशनात्‌” | अर्थात्‌ तेतियेय श्रुति म॑ लिंग शरीर को 
हो पुरुष कद्ा गया हैं । तथा चे यहाँ एक श्रूति को भी उद्धृत किया 
गया है (न था इत्थं सत्तः शक्ष्यामः प्रजा प्रजनथितु मिमान्‌ सस पुरुषा 
नेक॑ पुरुष कर बामेति त एतान्‌ सत्र पुरुपानेक पुरुषम कुबनन । अ्रर्थात्‌, 
“हम प्रकार दम प्रथक २ रहते हुए प्रजा उत्पन्न नहीं कर सकत अतः इन 
सात पुरुपोंको ( श्रोत्र, त्वक, चक्तु, जहा, ध्राण, वाक, ओर मनको ) 
हम एक करदे' । ऐसा विचार कर उन्होंने इन खत पुरुषोंको एक कर 
दिया ।” यहां स्पष्ट रूसस इन्द्रियोंका ओर मनका ही नाम पुरुष कह कर 
अन्य कल्पित अर्थोका लंडन कर दिया है। अतः यह सिद्ध है कि पेदिक 
साहित्प में पुरुष शब्द बायु श्रादिके लिये तथा इन्द्रियों ब मन अथवा 
जीवत्माके लिये ही प्रयुक्त हुआ है । 


( रेपछ४ ) 


यह निश्चित है कि सांख्यवादी विद्वान पुरुषको कतो नहीं 
मानते तथा ईश्वरका वे प्रबल युक्तियोंसे खंडन करते हैं। यही 
अवस्था मीमांसा दशनकी है। जैमुनि ऋषिके मतसे भी केदों में 
सृष्टि कत्तो इश्वरका कथन नहीं है । 


उनके मतमें यह कथन केवल यजमान व देवताकी स्तुति मात्र 
है। तथा च बेद परिचयमें पं> सातवलकरजी लिखते हैं कि-- 


अग्ने सहस्रात्त शतमूध्च छत॑ ते प्राणा सह सन व्यानाः । 
। यजु ० १७७१ 


"इस मन्त्रका सहस्राक्ष अम्नि आत्मा हे | शतकतु. इन्द्र, 
सहस्रात्ष आदि शब्द आत्मा बांचक ही हैं । सदस्नातेजों का धारण 
करने वाला आत्मा ही सहस्रात्ष अप्रि हे । 


प्राण, उदान, व्यान आदि सब प्राण सेकड़ों प्रकार केदें । प्राण 
का स्थान शरीरमें निश्चित है। दृदयमें प्राण है, गुदाके प्रान्त में 
अपान हैं, नाभिस्थानमें समान है. ओर कंठमें उदान है, ओर सब 
शरीरमें उ्यान है प्रत्यक स्थानमें छाटे « भद सहम्तों हैं ।” 


इसी लिये जीवात्माको 'सदस्नाज्ञ!' आदि कहा गया है। तथा 
च ब्रद्गाण प्रन्थोमें लिखा है कि- 


आत्मा हि एवं प्रजापतिः | शत० ४।६।१।१ 


इसी प्रकार अन्य अनेक स्थानों पर भी इसी आत्माका 
प्रजापति कहा है इसी प्रकार, हिरण्यगर्भ, त्रद्ा, पुरुष, विश्वकर्मा 
आदि सब नाम आत्माके ही हैं | तथा च. त्र उ० ( २।३ । ) में 
पुरुष ( ब्रह्म ) के दो रूपोंका वर्शान है | 


( *८४ ) 
मुगडकोपनिषद्‌ 


एतस्म ज्जायते प्राो पनो सर्वन्द्रियाण च। ख॑ बायु 
ज्योतिरापः प्रथिवी विश्वस्य धारिशी। 

अग्निमूर्धा चछ्चुपी चन्द्रसयो, दिशः श्रोत्रे वाग्विश्वताश्र 
वेदाः | बायु प्राणा हृदयं विश्वमस्य, पढम्यां पृथिवा होप- 
सब भृतान्तरात्मा ॥ ४ ॥ 

तस्मादप ्रिः समिधेयस्थ खयः सोमात्‌ पजन्य ओपधयः 
पृथिव्याम । पुमान्‌ रेतः विर्चात योपितायां वहचीः प्रजा 
पुरुषात्‌ सम्प्रस्तता! || ५ ॥ 

यस्माद्‌ चः सामयजू पि दीक्षा यज्ञाश्रसवें तवों दकि- 
णाश्र । सम्वस्सरथ यजमानश्र लोकाः सोमो यत्र पवते यत्र 
स्यः ॥ ६ ॥ 

तस्माव्व देवा बहुथा संप्रश्नताः, साध्या मनुष्या: पशवो- 
वर्यासि प्राण!णनी व्रीहि यवी तपश्र श्रद्धा सत्य॑ ब्क्नचय 
विधिथ ।| ७॥ 

सप्रप्राणाः प्रभवन्ति तस्मात्‌, सप्ताचषिं: समिधः सप्त- 
होमाः । सप्त इमे लोका ये प्रचरन्त ग्राणा गुह्दाशया 
निहिताः सप्त सप्त ॥ ८॥ 


अथ--इस जीवात्मास, प्राण. सन. सम्पूर्ण इन्द्रियाँ. तथा 
आकाश, वायु. जल, प्रथिबी, आदि उत्पन्न हुये इस आत्माका 


( र८६ ) 


अप्नि मस्तक हैं, चन्द्र व सूर्य नेत्र हैं. दिशायें कान हैं, श्र वाणी 
इसकी वेद हैं 


इस आत्माका वायु, प्राण है; सम्पूर्ण विश्व इसका हृदय है 
उसी आत्माके चरणोंसे प्रथिव्री उत्पन्न हुई. यद्र आत्मरंत्र सब 


प्राणियोंका अन्तरात्मा है । 


उसी आत्मासे सूब जिसकी समिधा हैँ एसा अ्रप्नि उत्पन्न 
हुआ. सेम ( चन्द्रमा ) से मंघ और मेघसे एथिवों पर आंपधियाँ 
उत्पन्न हुई | पुरुष स्लराम (आप।|बयास उत्पन्न हुआ) बाय साचता 
है. इस प्रकार आत्मासे ही यह प्रजा उत्पन्न हुई हे । 


इसी अत्मास, वद, यज्ञ, क्रतु, दक्षिणा, संवत्सर, यजमान, 
लोक आदि उत्पन्न हुय हैं । 

उसीस देवता व साध्यगण. मनुष्य. पशु, पक्षी. प्राण, अपान 
आदि उत्पन्न हुय हैं । 


उसी आत्मासे, सप्प्राण, ( मस्तकस्थसात इन्द्रियाँ ) उत्पन्न 
हुये। आत्मास ही उनकी सात ज्यातियों, सात समिधा (विषय 

से ( विषय ज्ञान ) आर ।जनम वे संचार करत है वे सात 
स्थान प्रकट हुए हैं | प्रति देहमें स्थापित ये साव २ पदाथ इस 
जीवास्मास ही उत्पन्न हुये हैं । 


इस प्रकार उपनिषदोमें श्रत्माकी स्तुति की गई है । ये 
श्रुतियां पुरुष सूक्तके अनुवाद खरूप हैं । अतः यह सिद्ध है. कि 
पुरुष सूक्तमें भी इसी आत्माकों स्तुति है न कि किसी के व्पनिक 
इंश्वरका कबन | “पराक्त श्रतका अथ सभी विद्वानोंने जो पर+ 
किया है अत: यह :रकरण जीवका है यह निर्विवाद है यथा--- 


(६ बनट७छ । 


प्रनोपयः प्राण शरीर नेत्र प्र तेष्ठितो पन्तेहदय सन्रिधाय। 

तद्‌ विज्ञानेन परिपश्यन्ति धीरा आनन्दरूपममृतं यदू 
विभाति ॥ २२७ 

अर्थ--यह आत्मा मनोमय ( ज्ञनमय ) है. प्राण ओर शरीर 
का नेता है, हृदयमें स्थित है तथा अन्नमें प्रतिष्ठित है धीर लोग 


शास्त्र द्वारा उसे जानते हैं । अतः यह सिद्ध है कि यह आत्मा का 
प्रकरण श्रीर बशन है । 


पुरुष सक्तकी अन्तः साक्षी 


भाष्यकारों ने इस पुरुषसूक्तके अनेक परस्पर विरोधी अर्थ 
किये हैं. अतः हम उनसे किसी परिणाम पर नहीं पहुँच सकते । 
इसलिये आवश्यक है कि हम इसकी अन्तः परीक्षा करें | जब 
हम इसकी अन्तः परीक्षा करते हैं तो हमे स्पष्ट विदित हो जाता है 
कि यहां वर्तमान इश्वरका संकेत भी नहीं है। क्योंकि निम्न लिखित 
मन्त्र इस कल्पनाका उच्चस्वरसे विरोध कर रहे हैं। यथा-- 

इस सूक्तके प्रथम मन्त्रमें ही आया है कि--- 


अतिष्ठद्‌ दशांगुलम 
अथोत्‌ यह पुरुष दशांगुल ऊपर ठहरा है। इसका अर्थ करते 
हुये, मद्दीधर व उबट आदि सभी प्राचीन भाष्यकारोंने लिखा है-कि 
“दश च तानि अंगुलान, इन्द्रियाणि, तथा च केचिदू 
दर्शागुल प्रमाण हृदयस्थानम्‌ । अपरेतु नासिकाग्रं दर्शा- 
गशुलमिति [” 


अथात्‌ दश अंगुलिका अर्थ यहां दस इन्द्रियां हैं, उन इन्द्रियों 
स्रेपरे आत्मा हे । 


। टूट । 


तथा अन्य ऋषियोंका मत है कि--दरशांगुल हृद्दय स्थान है. 
उसमें अथवा उससे परे यह आत्मा है । 

एवं कई ऋषियोंका मत है कि दशांगुलसे श्रभिप्राय यहां 
नासिका अग्रभागस है। वहाँ ध्यान करनेसे यह आत्मा प्राप्त होता 
है। अतः स्पष्ट है कि यहाँ जीबात्माका कथन है । 

तथा च--उपनिषद्में हे कि-- 

प्रमेकादश द्वारमजर स्यायक्र चेतस०। कठ० 3० २।१ 

अथात--यह शरीररूपी पुर ( नगर ) ग्यारह दरवाजों वाला 
है। इस पुरका स्वामी (आत्मा) दस दरवाजोंकों लांघ कर 
रहता है। अ्भिप्राय यह है कि उपनिषद्कार ऋषिने उपराक्त 
मन्त्रके ही भावका व्यक्त किया है | इसी प्रकार अथववेदमें भी-- 


“अषप्टा चक्रा नव द्वारा” 
से इस आत्माओे नगरका वर्णन किया है । 
& 
सायणाचाय॑ 
सब वेद भाष्यकार सायणाचायने अथवदेदमें झ्राये हुए इस 
सूक्तके आत्मपर+ श्र्थ भी किये हैं | 
आप लिखते हैं कि-- 


“अत्रदशांगुल शब्देन हृदयाकाशम्‌ उच्यते, तदू अत्य- 
तिष्ठत्‌ | पूष हृदयाकाशे परिच्छक्ष स्वरूपः सन्‌ स्वानुष्ठित 
क्रतु सामर्थ्यात्‌ परिच्छिन्नाकारतां परित्यज्य सर्वाति शायि 
स्वरूपो5 भवदू हत्यथः ।! 


(६ *८८€ ) 


अथ--“यद्द पुरुष पहले हृदयाकाशमें स्थित परिन्छिन्न रूप 
वाला था, पुनः अपने अनुष्ठित यज्ञ द्वारा सवोति शायिरूप वाला 
होगया ।” 

अभिप्राय यह है कि यह आत्मा अपने तप आदिसे मुक्त हो 
गया, उसी मुक्त आत्मा परमात्माका यह पुरुष नामसे वर्णन है । 
यह तो हुआ परमेश्वर परक अर्थ तथा जीवात्मा परक श्र्थ भी 


इसके किये हैं। जिसका उल्लेख हम अगले मन्त्रोंके अभिप्रायोंमें 
लिखेंगे | 


पुरुष शब्दका उपरोक्त श्रर्थ दी उपनिपदोंमें किया है । जैसा 
कि हम पहले लिख चुके हें । 

अ्रतः स्पष्ट है कि यहाँ परमश्रर. पुरुष, आदिका अर्थ 
मुक्तात्मा है। 

तथा च यह वर्णन संसारी श्रात्माका भी माना जाता है। ये 
दोनों ही अर्थ हमें अभिष्ट हैं। तथा च जो विद्वान इसका अर्थ 
काल्यनिक इश्वर परक अर्थ करतहें वे सब प्राचीन मर्यादाके विरुद्ध 


होनेसे त्याज्य हैं । यह ता हुआ प्रथम मन्त्रका अर्थ--अब इसका 
दूसरा मन्त्र लीजिये। 


मन्त्र २-में लिखा है कि--- 
“यदन्नेनाति रोहति'"' 
यह पुरुष अन्नसे बढ़ता हे । 
झतः स्पष्ट है कि यह अन्नसे बढ़ने वाला ईश्वर नहीं हा 
सकता । अतः श्वा० दयानन्दजी इसका अथ करते हैं कि-.. 


“(यत्‌ अन्नेन ) एशिव्यादिना ( अति रोइति ) अत्यन्त 
ब्थते ।” 


( २€० ) 


भावार्थमं लिखा है कि---“जो प्रथिवी आदिके सम्बन्धसे 
अत्यन्त बढ़ता हे ।” 

संस्कृतमें तो अन्नसे अत्यन्त बढ़ता है, यह पुरुषके साथ 
सम्बन्धित था किन्तु भाषाकारोंने आरोहति क्रियाका कर्ता जगत 
को बना दिया। जा कुछ भी हद्वो यह बात पं० सातवलेकरजीको 
खटकी अतः उन्होंने इसका श्र्थ किया है कि--'यत जो अमर 
पन ( अन्‍्नेन ) अन्नके द्वारा ( प्राप्त होने वाले सुखसे ) ( अति- 
रोहति ) बहुत ही ऊपर ऊँचा है ।” 


तथा च यहाँ ( प्राप्त होने वाले सुखसे ) इस पदका अध्या- 
हार भी किया गया है। तथा च सूक्तके भाष्यमें एवं आगे सूक्तके 
आशयमें. शंकरमतके (अद्ठेत) की पुष्टि की गई है । (वेद-परिचय) 
भाग, २ । 

पं० जयदेबजी विद्यालंकारने सामतद भाष्यमें लिखा है कि... 

“बही अमरजीव इस ससारका स्वामी है जा अन्नद्वारा 
कर्म फल भोगके द्वारा (अतिराहति) मूलकारणसे कार्यकों उत्पन्न 
करता है । अथोत्‌ स सारको उत्पन्न करता है।” आपने आरो- 
हति' का अर्थ उत्पन्न करता है करके पहलेकी सम्पूर्ण भूलोंको 
सुधारनेका प्रयत्न किया है । 


तथा सामवेद भाष्यमें, पं० तुलसीरामजीने लिखा है क्रि-- 


/( यत्‌ ) ( अन्नेन ) ग्राणिनां भोग्येन (अति रोहति) 
जीवति तस्य ( उत ) श्रम्नत ( वस्य ) पोच्स्य (ईशानः ) 
अधिष्टातापि स एवं । 


भाषामें लिखा है कि-.. जो कुछ अन्नसे उपजता है उसका 
ओर मोक्षका अधिष्ठाता परमात्मा ही है ।” 


( २६१ ) 


स्‌ स्कृतमें था-- 
'प्राशिनां भोग्येन जीववि' 


अथात--प्राणियोंके भाग्यसे जीता है | 

उसीकों भाषामें लिसा है “जो कुछ अन्नसे उत्पन्न होता है ।” 
यह भेद क्‍यों किया गया है यह उनकी दिवंगत शआत्मा ही 
जञानती होंगी | 


सायणा।चार्य-- 


“+अन्नेन प्राखिनां भोग्येन निषित्तनाति रोहति स्वकीयां 
कारणावस्थामति क्रम्प परिरश्यपानां जगदवर्स्था प्राम्ोति' 
अथीत-प्राणियांक भाग्यके निमित्तस स्वकीय कारण 
अवस्थाको त्यामकर यह पुरुष स्थूल जगद्वम्थाको प्राप्त होता है । 
प्रागियोक्र कमफलके देनेके लिये उसन काय अवस्था ग्रहण की 
दे परन्तु इसकी यह अपनी निज अवस्था नहों है । 
महीघर--ने सायणाच:यकी नकल मात्र की है | 


उवबट:--आपने लिख! है कि-- 
“यत्‌ अन्नेन अमृतेन, अति रोहति श्रति रोध कराति' 


अरथात--आपने अज्ञ का अथ अमृत किया हे तथा अति 
राहृतिका अर्थ अतिराघ किया है । 


अभिप्राय यह हे कि जितने भाष्य उतने ही अर्थ। परन्तु 
दुःखसे लिखना पइता है कि ये सब भाष्यकार केवल अन्‍्धरेंमे 
पत्थर फेक रहे हैं । 


(६ #€२ ) 
वास्तविक अर्थ 


तपसा चीयते ब्रह्म ततो अन्नममि जायते।| अन्नात्ाणो- 
पनः सत्यं लोकाः कमसु चामृतम्‌ ॥ मु० ११८ 


श्रथोत--यह आत्मा तपसे कुछ फूलसा जाता है । पुन 
उससे अन्न उत्पन्न हाताहे ओर अन्नसे प्राण, मन, सत्यलोक; ओर 
कम आदि उत्पन्न होंते हैं। तथा कर्मसे अमृसनामक कमंफल 
( देवयानि ) प्राप्त होता हे । 

यही इस पुरुषका अन्नसे बढ़ना है। यहाँ अन्नका अ्रभिभ्राय 
कारण प्राणसे हे जिसका भात प्राण कहते हैं । उससे-- 

अन्यप्राण. मन, सत्यलोक, आढ़ि सूक्ष्म ओर स्थूल इन्द्रियाँ 
तथा स्थूल प्राण उत्पन्न दांत हैँ | तथा च-- 


स वा एप परह्मनज आत्मान्नादो वसु दानों विन्ददे वस्ु 
ये एवं वेद | बृं० 3० ४७। ४ | २४ 


अर्थात--यह महान आत्मा, श्रन्न भतक्ती; ओर कर्मफल देने 
बाला है । जो ऐसा जानता है उसे सम्पूर्ण कर्माका फल प्राप्त 
हाता है । 

मूलमें 'बसु दान! शब्द है जिसका श्रर्थ धन दाता होता है 
परन्तु श्री शंकराचार्य एवं श्री रामानुजाचाय आदिने इसके अर्थ 
कर्मफल दाता किय है; अतः हमें कुछ अ!पत्ति नहीं हे। और जो 
भाष्यकारोंने यहाँ कमफलदाता अ्रथ करके इश्वर परक अर्थ किया 
है वह सबंथा श्रममात्र है। क्‍योंकि बंदिक बांगमयमें कहाँ भी कर्म 
फलके लिय ईश्वरकी आवश्यक्ता नहीं मानी गई है। तथा उपरोक्त 
श्रुतिमें भी इस श्ात्माका अन्नाद्‌ अर्थात अन्न खानेबाला कट्दा दे 


( .२€र३े ) 

यहाँ सभी भाष्यकारोंने यही अर्थ किया है। अतः यह अन्नादू- 
जीब, इश्वर नहीं है । बास्तवमें तो यहाँ वसु शब्दके अर्थ अश्टकर्म 
ही सुसंगत हैं । कर्माका फल आत्मा स्वयं किस प्रकार देता है 
इसका वर्णन हम उसी प्रकारणमे करेंगे । तथा च वेदान्तसूत्रोंसे 
जो ईश्वर फल प्रदाता निकाला जाता है यह भी ठोक नहीं है । 
इसका भी विस्तारपूर्वक विवेचन वहीं होगा । 


अन्न द्‌ वें प्रजायन्ते ''' 'अन्नाद्‌ भूतानि जायन्ते। 
न्‍े ए 

जातान्यन्नेन वर्धन्त | 

स वा एप पुरुषविध एवं | तस्य पुरुषविधतामन्वयं 

श्र 

पुरुषविधः | तें० उ० २।२। १ 

अथात्‌--अज्नसे प्रजा उत्पन्न होती है. फिर वह अन्नसे ही 
जीती है। अन्नसे ही प्राणि उत्पन्न होते हैं. तथ। श्न्नसे ही बढ़त 
हैं । इस अन्नरसमय पिण्डसे. उसके भीतर रहने वाला दूसरा 
शरीर प्राशमय है । उसके द्वारा यह ( अन्नमय कोश ) परिपूण 
हैं। अज्नमय कोशकी पुरुषाकारताके श्रनुसार ही यह प्राथमय 
कोश भी पुरुषाकार है। आदि। इस प्राशमयकोशसे अ्ज्नमय 
कोशकी रचनाका नाम ही पुरुषक्री सृष्टि रचना कहल।ती है। 
यह सम्पूर्ण कार्य श्रन्नसे ही होते हैं. अतः इसीका 'अन्नेन अति 
रोहति' श्रुतमें श्न्नसे बढ़ता दे. यह कह्दा है। 

मन्त्र तीसरा-- द 


“एतावानस्य महिमा 
इस मन्त्रमें कहा है कि इस पुरुषके चार पाद है, इसके एक 
पादमें रूम्पू्ण संसार है, तथा तीन पाद चुलोकमें अमर हैं.। यहाँ 
भी इसी अतत्माकी चार अवस्थाओंका वर्शन है जैसा कि हम 


( शर€४ ) 

3 की व्याख्यामं लिख चुके हैं। अथोत्‌ वहिष्पज्ञ, अन्त-प्र्न, 
ओर ग्रज्ञानघन, ये तीन मात्रायें 3० की तथा चतुर्थ मात्रा इनसे 
ऊपर जिसको तुरीय अवस्था कहते हैं. वह आ।त्माकी शुद्धाबस्था 
है । इस आत्माकी प्रथम अवस्थामें ही सत्र ससार हे । ेु 

इसीको वहिरात्माव संसारी कहते हैं। इसकी अन्य अवस्थाओं 
में संसारका नाश हा जाता है । 

अथोत्‌--यह स सारसे विरक्त होजाता है । यहां मन्त्र छा« 
उ० ३।१०।६ में भी आया है। वहाँ श्री शंकराचाय लिखतहैं कि-- 

“पुरुष: सवव पूर्णात्‌ पुरिशयनाच |” 

. श्र्थात-सबको पूर्ण करनेसे व पुर (शरीर) में शयन करने 
से यह पुरुष है | तथा च यजुर्वेदिभाष्यमें उबट' लिखत हैं कि-- 

“ब्रयोशाः अस्य पुरुषस्य अमृतम्‌ ऋग्यजुः सामलक्ष- 
णम् आदित्य लक्षणं वा दिवि बयोतते इति ।* 

अथात--इस पुरुषके तीन अंश. (ऋग्वेद. यजुबंद सामकेद, 
लक्षण बाले. अथवा सूयरूप) य्ुलोकमें हे । इसी प्रकार अन्य 
भाष्यकारोंने भी श्रनेक कल्पनायें की हैं । परन्तु छान्दोस्य उप- 
निषद्ने इसे स्पष्ट कर दिया है। यथा-- 

यद्‌ वें तत्पुरुष शरीरमिदं वाव तदू यदिदमस्थिन्न अन्तः 
पुरुषे हृदयपस्मिन्हीमे प्राण: प्रतिष्ठिता एतदेव नाति 
शीयन्ते ॥ ४ ॥ 

अरे 

सपा चतुष्पदापड़ विधा गायत्री तदेतदचाभ्यनूक्रम ॥५॥ 

तावानस्य महिमा ततो ज्यायाश्र पूरुप:ः । पादोउस्थ 
विश्वाभूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि ॥ ६ ॥ 


( ९८४५ ) 


अर्थ--जों भी इस पुरुषमें शरार हे वह यही है जो इस अन्त: 
पुरुषमें हृदय हे. क्‍योंकि इसमें प्राण प्रतिष्ठित हैं. और इसीका 
अतिक्रमण नहीं करत । यह गायत्री चार चरणों बाली और छः 
प्रकारकी है यह मनन्‍्त्रों द्वारा कहा गया है। यह सब ( उक्त ) 
महिमा इस पुरुषक। ( आत्माकी ) है। / अस्य विश्वा भूतानि ) 
यह सब्र इन्द्रियं ओर श्राण आदि इसके एक अंशमें है और तीन 
भाग इसके स्वश्रात्मामें लान हैं | यह जांवन मुक्त पुरुषका वशुन 
हुआ । यहाँ मन्त्र 2 के अथर्मे स्वार्मी शंकराचार्यजीने स्तरय॑ 
लिग्वा है कि-- 


“भूत शब्द वाच्याः प्राण: 
अर्थात्‌--यहाँ भूत शब्द बाच्य प्राण हैं । 
तथा च गीतामें हे कि-- 
“कशेयन्तः शरीरस्थ भूतग्राममचेतसः । १७।६ 


यहाँ मूतग्रामका श्र्थ इन्द्रिय समूह दी किया गया है । अतः 
मन्त्रमे भूतानिका श्रर्थ इन्द्रियाणि ही है। इस प्रकार यह मन्त्र 
भी आत्मा वाचक दी है। अब इस अआ।त्मासे बिराट पुरुष (सन- 
देव) की उत्पत्ति बताई गई है । 


विराट 
तस्पाद्‌ विराट जायत विराजों अधि पूरुपः || ५ ॥ 


अथात्‌--उस आत्माके एक पादसे विराट पुरुष उत्पन्न हुआ। 
ओर उस विराटके ऊपर एक अधिप्नाता पुरुष हुआ | अथबवेद 
भाष्यमें सायणाचार्य लिखते हैं कि-.. 


( *ूं६ ) 


“अध्यात्मपत्ते अग्रे सृष्टयादी बिराद विविध॑ राजन्ति 
वस्तूनि यस्मिज्निति स विराट मनः संज्ञकः प्रजापति! सहस्र 
चाहु पुरुषपः इति प्रक्ृतात महापुरुषाद भ्जायत |” 

अथात--- अध्यात्मपक्तमें इसका यह अर्थ है कि उस सहस्र- 
बाहुः (सहस्रा क्ष०) पुरुषसे विराटन।मक मनरूपी प्रजापति उत्पन्न 
हुआ ।” आगे आप लिखते हैं कि-- 

श्रयते हि धर मान सीन आत्मा जनानाय पानसीनः 
मनसानिष्पन्न इत्यथ! ।” 

अ्रथात--बह मनुष्योंकी मनसे निष्पन्न होने वाली श्रात्मा है। 

तथा महीधर लिखते हैं कि-- 


“सर्ववेदान्त वेधः परमात्मा स्रथायया विराड़ देहम्‌ 
ब्रह्नाएडरूपं सृष्ठा तत्र जीवरूपेण प्रविश्य ब्रक्माण्डा भियानी 
देवतात्मा जीवो5भवद्‌ इत्यथ:। एतच्राथवंणोत्तरतापनीय- 
स्पष्टमुक्रपू । सवा एप भूतानि इन्द्रियाणि विराजं देवता! 
कोशांश्र सृ्ठात्र प्रविष्ट: इव विहरति ।” 

अ्रथातू-- सब वेदात्त ग्रन्थोंसे ज्ञातव्य त्रह्म अपनी मायासे 
ब्रद्मासडरूप विराट देह रचकर उसमें जीवरूपसे प्रविष्ट होकर 
प्रह्मारड अभिमानी देव जीव बन गया। यह भूतरूपी इन्द्रियोंकी 
तथा अन्नमय प्राशमय श्रादि कोशोंको रचकर उसमें ग्रविष्ट हुआ 
सा विचरता है।” 


शुद्ध ब्रक्षको जीव क्‍यों बनना पड़ा इसका उत्तर तो आज़ 
तक किसीने नहीं दिया । 


( न््ू७ ) 


अतः: हम भी यहाँ विस्तारभयसे इन प्रश्नोंकों नहीं उठाते | 
परन्तु इतना ता यहाँ स्पष्ट हे कि यह जीवात्माका कथन है | फिर 
वह केसे. क्‍यों, ओर कब जीव घन गया यह यहाँक़ा प्रकरण 
नहीं है | 


इससे आगे चलकर इस विराट पुरुषसे सम्पूर्ण सृष्टि उत्पन्न 


कराई गई है। उसके विषयमें आर्यसमाजके सुयोग्य विद्वान 
चतुबंद भाष्यकार पं० जयदेवजी विद्यालंकार लिखते हैं कि-- 


“किसी प्रजापतिके शरीरके मुख आदि अवयवोंसे गर्भंसे 
बालकके समान ब्रह्मण आदि वरणुकि उत्पन्न हानका मत असंभव 
हानेसे अप्रमाशित है। यह केवज समाजरूप प्रजापति पुरुष 
जिसकी हजारों आँखों और पेरों आदिका प्रथम मन्त्रमं वर्णन 
किया है उसके ही समाजमय अंगोंका वर्शन किया गया है ।” 

( श्रथवभाष्य ) 
यहाँ पं जी ने इश्वरकी कल्पनाका प्रत्यक्ष खंडन कर दिया है। 


सप्तास्यासन्‌ परिषयत्रिः सप्त समिध करता: । 

देवा यद्‌ यज्ञ तन्वाना अवधनन्पुरुषंपशुम्‌ ॥ १४ ॥ 

इस मन्त्रका भाष्य करत हुय स्वामीर्जी लिखत हैं कि-- 

“ह मनुष्यों : जिस मानुष यज्ञकों विस्तृत करते हुये विद्वान 
लोग ( पशुप्र ) जानने याग्य परमात्माको दृदयमें बाँध है ।” 


इनके पश्चात इनके शिष्योंने भी इसी अथंका अनुसरण 
किया । पं० सातवलेकरजी लिखते हैं कि--'पुरुषं ( पशुम ) 
परमात्मारूपी सर्वद्रष्ठाका अपने मानस यज्ञमें बाँध दिया अथात्‌ 
अपने मनमें ध्यानस स्थिर किया ।” 


(६ रपट ) 


स्वामीजीने इस इश्वरकोी बन्धवा दिया इसके लिये संसार 
आपका कृतज्ञ है| क्‍योंकि यह बहुत वे काबू होगया था| 


“उबट' के मतमें इन्द्र आदि देवोंने जब पुरुषमंध यज्ञमें 
मनुष्य रूप पशुकों बॉघा, यह अथ हे । 


( सप्तास्यासन्‌ ) का अभिप्राय सात समुद्रोंसे श्रधिष्ठित यह 
भारतवषं है | क्योंकि ये यज्ञ भारतमें ही हाते थे। अभिप्राय यह 
है कि यह सूक्त उस मनुष्यकी स्तुति परक है जिसका अभी बलि- 
दान होना है | तथा च वेंदिक 'इतिहासाथ निणय' में पं० 
शिवशंकरजी लिखते हैं कि-- 


सप्रपदसे नयन द्वय. कर्णद्वय. घ्राणद्वय, और सप्रमी जिह्ना 
का ग्रहण है | “इस जीबकों चारों तरफस घेरकर इस शरीरमें 
रखने हार यही सातों इन्द्रियगण हैं। ओर इन सातोंके उत्तम 
मध्यम अधमके भदसे «९ प्रकारके विषय हैं ये ही मानों 
समिधायें हैं ।” 


यहाँ जीवात्माका वर्णन स्पष्ट है । उपराक्त विवचनस यह 


सिद्ध है कि न तो यहाँ परमश्वरका कथन है ओर न सृष्टि उत्पत्ति 
का ही जिकर है । 


निरुक्त 
इस पुरुष सूक्तका अन्तिम १६वाँ मन्त्र निरुक्तमें आया है । 


“यज्ञेन यज्ञगयजन्तदेवाः | धरग्माणि प्रथमान्यासन॥ 


( ४५९८6 ) 


निरुक़--अप्निना, अप्निम्‌ श्रयजन्त देवाः। भप्ि 
पशुरासीत्‌ तमालभन्त तेनायजन्व इति च ब्राक्षणम्‌ | तानि 
धर्म्माणि प्रथमान्यासन्‌ | तेहनाक महिमानः समसेवन्त यत्र 
पूर्व साध्याः सन्ति देवाःसाथनाःवुस्थानोदेवगशाः, इति 
नेरक़ाः पूवदेव युगमिति आख्यानम्‌ । निरुक्र०आ० १२ 


अथात--पृत्र॑ समयमें देवताओंने अप्नरिसे अ्रप्तिका यज्ञ 
किया । ब्राक्मणमें भी लिखा है कि-- 

पहिले अ्प्नि ही पशु था उम्रीसे दवान यज्ञ किया। ये पुबे- 
समयके धम्म थे। तथा ब्राह्मण ग्रन्थमें अनेक स्थलोगम आया 
है कि-- 


( अ्रप्मि हिं देवानां पशु! ) 7०० १। १४ 

पशुरेष यदग्नः | शत० ६। ४ | १। २ 

इत्यादि, यहाँ यास्‍क्राचायका सकेन पुरुष सूक्तमें कथित 
विराटपुरुपकों अप्निका वगन बता रहा है। क्योंकि मन्त्र १४ में 
जो पुरुपरपो पशुका बधिनेका उल्लेखहे उसीका यहाँ अ्र्मि बताया 
गया है | 

हमने अम्ि देवताके तथा सूर्य देवताके वर्णुनरम अनेक 
प्रम णोसि यह सिद्ध किया हैं कि प्रजापति आदि नाम अ्रप्नि 
आदिके ही है. । अतः यास्कके मतसे यहां पुरुपके रूपऋसे 
अ्रप्रिका ही वग॒न है । 


तथा यजुर्वेदके इसी प्रकरणमें निम्न मन्त्र आया है । 
प्रजाणतथर तिगर्भ५न्तर जायमानो बहुधा विजायते।१ &। 


( २०० ) 


अर्थात्‌-यह प्रज,पति, ( जीवात्मा ) अजन्‍्मा होता हुआ 
भी अनेक प्रकारकी योनियोंमें जन्म लेता रहता है । 
तंतरीय आरण्यकमें इसी श्रतिकी स्पष्ट करने के लिये 
लिखा है कि-- 
शुक्रण ज्योतींषि समनुप्रविष्टः प्रजापतिथररति गर्भ अन्तः 
ते० आ० १०११ 
अथातू--यह आत्मा ( ज्यातीषि ) दिव्य प्राणोंके साथ, शुक्र 
( वीय ) द्वारा गभमें प्रविष्ठ हाकर जन्म घारण करता है। अतः 
अब इस विषयमें सन्रेहके लिय काई स्थान नहीं रहा कि यह 
बणन जीवात्माका ही वर्णन है | 
तथा च प्रश्नापनिषद्र्म लिखा है कि-- 
प्रजापतिथरमि गर्भ त्वमेत्र प्रति जायसे | तुभ्य॑ प्राण 
हक रे ह 
प्रजास्त्विपा वलि हरन्ति यः ह्राणें: प्रति तिप्ठसि । २।७ 
अथान--ह प्राण ते ही प्रज्ञापति है. त ही राभभें संचार 
करता हैं, तृ ही जन्म ग्रहण करता है । य सत्र प्रजाये ( इन्द्रियां ) 
तरका ही बलि समपंण करती हैं। क्योंकि तु समत्त इन्द्रियोंक 
साथ शरारमें स्थित हे । अथात प्राण ही इन्द्रियरूपी प्रजाका 
खार्मी है | इसका भाष्य करते हुए श्री शंकराचाय लिखने हैं कि- 


गर्भ चरसि, पितुर्मातुश्व प्रतिरूपः सम्प्रति जायसे । 
अथातू--यह प्रजापति माता पिताके अनुरूप जन्म लता है । 
अतः उपनिषद्कारने भी यह सिद्ध कर दिया है कि--इस 
प्रकरशमें प्रजाका अर इन्द्रियाँ हैं. और प्रजापतिका अथ प्राण है। 
यहाँ स्पष्टरूपसे जीवात्माका वगान है क्योंकि बही कमबश 
नाना यानियोमे जन्मत। रहता है | 


( ३०१ ) 


अतः यहां इश्वर अर्थ करना अपने ही सिद्धान्तका घात 
करना है । क्योंकि इश्वरका जन्म लेने बाला ईश्वर्वादी भी नहीं 
मानत । इसीलिये श्रे)माव पं० सत्यत्नतजी सामाश्रमीजाने एतरेया 
लाचनमें लिखा है कि--- 

| श्रगतिगर्मे अर >ि दोर्डा 

अजापतिथरतिगर्भअन्तः, इति श्रुतेः जीवो5पि प्रजा- 
पति रिति गम्यते ।” 

अर्थात- प्रजापतिश्ररतिगर्भ' इस श्रुतिसे यह जाना जाता है 
कि जीव भी प्रजापति है | पृ८ ,५४७ 

तथा प्रश्नोपनिषरकों टॉकामे लिखा है. ऋि-- 

“ये प्रजापतरिबिंराट सो5पि ल्वमेवेन्यन्ययः” ।२।७. 

अथानू--जो प्रजापति बिराट है वह भी प्राण ही है । अत; 
स्पष्ट है कि उपनिषदकारने उपरोक्त--वेद मन्त्रका ही खुलासा 
हें ट्ै नि हे च् 
किया है ओर उसी पुरुपको प्राण बताया है । 


पुरुष 

बृहदारण्यकापनिषदर्म विश्व स्ज पुरुषकी व्याख्या करते हुए 
लिखा है कि--.. 

स्‌ यत्यूवोड्स्पात्सबेस्मास्सवन्याप्पन औपततस्थात्‌ पुरुषः 

१।४।१ 


इसका भाष्य करत हुए श्री शंकराचायंजी लिखते हैं कि-- 

स च॒ प्रजापति रति क्रान्त जन्मनि सत्य कर्म ज्ञान 
भावानुष्टाने: साधकावस्थायां यद यम्मास्कः ज्ञान भावना5- 
नुष्टने प्रजापतित्व॑ प्रतिग्रत्यूर्ना पूर्व: प्रथतः सन्‌ । 


( २३०२ ) 


अ्स्मारप्रजा पतित्व ग्रतिपत्स सम्रदापत्‌ सवस्माद्‌ आदी 
ओपद दहत्‌ | किम भ्रासड्रा ज्ञान लक्षण स्सर्वान्पापमनः 
प्रजापतित्व प्रति वन्धकारण भूतान्‌। यस्मादेव॑ तस्मात्पुरुषः 
पूरे मोषदिति पुरुष! | 


अथात--प्रजापतिने अपने पृर्ष जन्ममें साधक अवस्थाम 
सम्यक-कम ( चारित्र ) ज्ञान ओर सम्यक दशन द्वारा प्रजापति 
बनने की भावनासे. प्रजापतित्वके बन्धन भूत अज्ञानादि सम्पूण 
पापोंका दग्ध कर दिया था। इसीलिये इसको पुरुष कहते हैं। 

अधथात--पृव में ऊपन दग्ध किया इसलिय पुरुष कहलाया । 

जिस प्रकार बदिक पुरुष सूक्तमें पुमषसे सब जग रचा गया 
है. यहाँ भी उमर पुरुपसे जिसने प्रजापति पदको प्राप्त किया है 
उसी प्रकार सम्पर्ण सप्तिकीं रचनाकी गई है । इसी पुरुषक घाता 
प्रजापति, हिरश्यगभ. ब्रह्मा, विश्रस्रज . विश्वकृत , आदि नाम 
बताये गय हैं | श्रत: यह सिद्ध है कि पुरुष सूक्त आदिमें तथा 
अन्य स्थाना जहाँ उपर.क्त नामास जगतकताका बशान है. बहू 
यही अन्तरात्मा पुरुष है । जिध्का जैन दशनर्म अहन्त, कबलो 
जाबन मुक्त आदि कहा गया हैं। उसने अथात प्रथम प्रजाप॑धन 
जीवाका सम्पण संसारकी वध्तुओंका ज्ञान कराया था. इसलिय 
उसका विश्वकृत , विश्वस्तज . आदि नामोंस भा सम्बाधन करत 
हैं और वास्तवमें न तो स॒ष्टि उत्पन्न हुई और न किसाने उत्पन्न 
की यह ता अनादि निधन हैं । 


विश्वकर्मा 


य इया विश्वा भ्रुत्रनानि जुदत पिहोतान्यसीदत पितान!! 
से आशिपाद विशपिच्छपान!प्रथमन्ड्दवरों आ विवेश।?। 


( ३०३ ) 


कि स्विदासीदधिष्ठानमारम्भण कतमत्‌ र्वित्‌ कथासीत। 

यतो भूमि जनयन्‌ विश्वकर्मा वि द्यामोणोन्मह्िना 
विश्वचत्ताः ॥ २ ॥ 

विश्वतश्चज्ुरुत विश्वतोम्रुखी विश्वतों वाहुरुत विश्व 
तस्पात्‌ स॑ वाहुभ्या धमति सं पतत्रेर्धावाभूपी जनयन्‌ देव 
एकः || ३ ॥ 

कि स्त्रिदनं के उ से वृत्त आस यतो द्यावाप्रथिवी निश्ट- 
तनु! । पनीषिशों मनसा प्रच्छतेदुत्तय दध्यतिष्ठदृश्ुवनानि 
धारयन ॥ ४ ॥ 

ते धापानि परमाणि यावमा या मध्यमा विश्व कर्मस्नु- 
तेषा शिक्षा सखिभ्यों दृविपिस्वथाव। स्वयं यजस्त्र तन्वं 
वृधानः ॥ ५ ॥ 

विश्व कमन्‌ दृविषा वा जृधानः स्वयं यजस्त्र प्रथिवी 
म्ुतद्याम्‌ | मुद्यं लन्‍्ये अभितों जनास हइद्दास्पाकं मषवा 
घरिसतु ॥ ६ | 

बाचस्पतिं विश्व क्मणि मृतये मनोजुब वाजे अ्रद्या 
हुवेम | स नो विश्वानि हवनानि जोषदिश्वशम्भूरबसे 
साधुकर्मा || ७ ॥ 


१--हमारे पिता ओर होता विश्वकर्मा प्रथम सारे संसारका 
हवन करके स्वयं भी अप्नमिमें बंठ गये। श्रोत्रादिके द्वारा स्वर्ग-घन 
की कामना करते हुए बे प्रथम सारे जगतसे श्रप्मिका आच्छादन 


( रें“४ ) 


करके पश्चात्‌ समीपके भूतोंके साथ स्वयं भी हुत होगय वा अग्नि 
में पठ गये । 

“-स॒ष्टि कालमें विश्वकमोका क्‍या आश्रय था ? कहाँसे और 
केसे उन्होंने सृष्टि काका प्रारम्भ किया ? विश्वदर्शक देव विश्व- 
कमाने किस स्थान पर रह कर प्रथिवीकों बनाकर शआआकाशकों 
बनाया ! 

३--विश्वकर्मा की आँखें. मुँह. बाँहे ओर चरण सभी ओर 
से हैं। अपनी भुजाओं और पदोंसे प्रेरणा करते बह दिव्य पुरुष 
यावा भूमिका उत्पन्न करत हैं| वह एक हैं | 

४--वह कोन वन ओर उसमें कानसा व्रृक्ष है, जिससे खष्टि 
कतांओंने द्यावा प्रथव्रीकों बनाया ? विद्वानों अपने मनसे पृद्ध 
देखो कि. किस पदाथके ऊपर खड़ें हाकर इंश्वर सारे बिश्यको 
धारण करत हैं | 

५--यज्ञभाग-ग्राही विश्वकर्मा यज्ञ कालमें हमें उत्तम, मध्यम 
ओर साधाग्ण शरीरेंका बतादो । अन्नयुक्त तुम स्वयं यज्ञ करके 
अपने शरीर पुष्ट करत हो | 

५--विश्वकमा. तुम द्यावा प्रथित्रीमें स्वयं यज्ञ करके अपनेको 
पुष्ट किया करते हा वा यज्ञीय हृ॒तिस प्रवुद्ध हाकर तुम द्याबा 
प्रधिवीका पूजन करा | हमार यज्ञ विराधों मुछित हों । इस यज्ञमें 
धनी विश्वकमा स्वग।दके फल-दाता हां 

७--इस यज्ञमें, आज़ उन विश्वकमांकों रक्षाके लियेहम 
बुलात हैं | वह हमार सार हवनोंका सबन करें । वह हमार रक्षण 
के लिय सुखात्पादक ओर साधु कर्म वाले हैं 

ऋग्वेद मं: ?८ के सू८ ८१. वे ८२, विश्वक्रमके सूक्त हैं। 
तथा यजुर्वेद अ० १७ के मन्त्र 23 से ३२ तक १६ मन्त्र विश्व- 


कर्मा के हैं। 


( दै४४ ) 
निरुक्त 


निरुक्तकारके मतसे विश्वकरमों मध्यमत्थानीय देवता है.। वहां 
लिखा है कि-- 

विश्वकर्मा, ताहये:. मन्युः, दधिक्रा, सविता, त्वष्टा, बातः, 
अग्नि: आदि मध्यम स्थानीय देवता हैं । 

निरुकृ--विश्वकर्मा, स्वस्थ कर्ता | अग्रेष मैश्वकर्मशो 
विश्वानि में कर्माणि क्ृतानि आसन्‌ इति विश्वकर्मा दि 
सो5 भवत ॥| तस्य एपा भवति । 

तम्रिद गर्भ प्रथम दध्न आप! ॥ ऋ० १०|८२।६ 

अथोत- विश्वकर्मा आदि ये मध्यम स्थानीय देवता हैं । यह 
सका कत्ता है इसलिये इसको विश्वकरमों कहते हें। यह सबका 
कत्ता केसे है इस पर भाष्यकार कहते हैं कि-“प्रथिवरी जल. तेज- 
वायु इन चार पदाथसे शरीरका निर्माण होता है। और उमाके 
द्वारा सब क्रियायें हाती हैं. जिसके कारण यह कर्त्ता कहा जाता 
है। अभिप्राय यह है कि--प्रथिवी और जल ये दो घातु पहले 
मिलते हैं, ओर इन दोनों मिली हुई धातुओंकों अप्नि तत्व पकाता 
है, जिससे इनकी हृढ़ता होती है. इसके अनन्तर विश्वकर्मा देवता 
अपने वायुरूप शरीरसे उस शरीरमें प्रवेश करके इस सब अद्भुत 
जगतको करता है. जो आत्मविचारसे रहित पुरुषोंकों श्रविन्त्य 
या दुर्जेब है । अथोत मध्यम लोकका देवता बायु है और उसीके 
अनुप्रवेशसे सब अन्य तत्व चलते हैं. या क्रिया करते हैं. अतः 
उसीके आधीन सब जगत बनता है, इसीलिये मध्यम लोकका 
देवता वायु ही विश्वका करने वाला होनेसे विश्वकर्मा है । मन्त्रमें 
भी यही कहा है । 


( ३०६ ) 


“त्प्िदगभ प्रथपं॑ दश्न आपः! 
अर्थात्‌-जलोंने उसीको आश्रय करके प्रथम गर्भ धारण 
किया ।” # 

यहां पर निरक्तकारने अ्रपनी पुट्टिमें अन्य प्रमाण भी दिये हैं 
ज़िनसे विश्वकर्माका मध्यम स्थानीय देव ( इन्द्र व वायु ) होना 
सिद्ध होता है। तथा च यारकाचार्यने विश्वकर्मा देवता वाले मन्त्रों 
का अध्यात्म अर्थ भी किया है। यथा-- 

“अशाध्यात्मम्‌ “विश्वकर्मा विभूतमना व्याप्ता घाता 
च्‌ विधाता च परमश्र सन्‍्दशयिता इन्द्रियाणामेपाम्‌ इश्टानि 
वा कान्‍्तानि वा गतानि वा मतानि वा नतानि वा अन्‍्नेन 
सह प्ोदन्ते यत्र इमानि सप्त ऋषीणानि इन्द्रियाशि एभ्पः 
पर आत्मा तानि एतस्मिन एक॑ भवन्ति इति आत्म गति 
पराचष्टे ।” 

विश्वकर्मा विमनाश्रादिहाया धाता विधाता परमोत 
सन्दक | तेषा मिष्टानिसमिप्रामदन्ति यत्रासप्त ऋषीन पर 
एकपाहु। ॥ १०८२।२ 

निरुक्तकारने इस मन्त्रकी व्याख्यामें उपरोक्त कथन किया है 


अर्थान-- विश्वकर्मा, ( विमना ) विभूतमना है |( विशाल 
हृदय वाला है ) तथा सब प्रकारसे महान है इसलिय यह धाता, 
विधाता तथा इन्द्रियोंका द्रष्टा, जो कि अन्नसे मोदको प्राप्त होती 
है । इन्द्रियोंसे परे आत्मा है. उसीसें ये सत्र ऋषि. ( इन्द्रियों ) 
एकीम[वको प्राप्त द्ोती है ।” 


# नोट -+निरक़ पर दगाचाय का भाष्य देखे । 


(५ रै०७ ; 


निरुक्तकारने इन सूक्तोंके दो ही भ्रकारके अर्थ किये हैं, अंतः 
स्पष्ट है कि उस समय तक इन मन्त्रोंके अर्थ संष्टिकता इश्वर 
परके नहीं थे। इसी प्रकार 'हिरण्यगर्भ! को भी यांघ्काचायने 
मध्यम स्थानीय ( वायु ) देवता हो माना है । जिस[प्रकार यहां हैँ 
( तमिद्‌ गर्भ प्रथमं देध्न अपः ) उसी प्रकार वहाँ भी ( आंपोद्‌ 
यद्‌ बृहतोर्विश्वमायन गर्भ दघाना जनयन्तीरक्रिम्‌ ) मन्त्र > 

उपरोक्त कथनके अनुसार यहाँ भी यह संब कार्य वायु द्वारा 
ही दांत हैं । 

अस्तु अध्य,त्म प्रकरगार्मे भी निरुक्तकारने स्पष्टरूपसे विश्व- 
कमोका अथ जीचात्मा दी किया हैं । क्योंकि यही जीजात्मा 'विश्व' 
अथात सबइन्द्रियोकी रचना करता रहता है । अतः यद सिद्ध हैकि- 

यह सूक्त भी व्तेमान इश्वरका द्योतक नहीं है । 

ज्येष्ठ ब्रह्म व स्कंभदेव 

कुछ विद्वानोंका कहना हे कि--ब्रक्ष आदि शब्दोंसे जीव 
अ।दिका ग्रदण होता है. परन्तु वेदोंमें ज्यपघ्त जरह्म व स्कंभ आदि 
शब्दोंस तो केवल इखरका हो वशुन किया गयाहे । हम प्रजापति, 
पुरुष, हिरण्यगर्भ व व्रह्म आदि शब्दोंका तो विचार कर चुके, इन 
शब्दोंस बे दिक साहित्यमें इंश्वरका कथन नहीं किया गया। अब 
हम इन ज्यप्र ब्रद्म, व स्क्रंम, यूक्तों पर भी ट्राष्टपात करने हैं । 
अथंववेदके का. १० सूक्त > ओर ८ स्कम सूक्त है इसी स्कंभक। 
नाम यहाँ ज्यप्ठ जह्म भी आया है । 

इन दानो सूक्तोंका विनियोग आदि नहीं मिलता, तथा न इसे 
स्क॑भका किसी अन्य संहितामें कथन है. तथा नहीं ब।द्मण भन्थोंमैं 
इसका उल्लेस्थ प्रतीत होता है अतः यह सूक्त नवीनतर है 
यह मिख्िंत है। पं: राजारामजजीने अपने अशथंर्ववेद भाधियर्म 


( रे०छ७ . ) 


लिखा है कि---' सृक्त, ७-८ दोनों परस्पर सम्बन्ध है। दोसोंमें 
स्कंभका वर्णन है । स्कंभ, रूभा, सहारा (सारे विश्वका ) 
परत्रह्म ब्रह्माका भी आदिभूत, इसीसे इसको ज्येष्ठ ब्रह्म कहा 
है। सारा विश्व इसमें स्थित है, यह सारे विश्व्में आविष्ट हे, 
विराट भी इसीमें टिका हुआ है, इसीमें सारे देवता स्थित है. 
यही सबके जीवनका मूलख्रोत है इत्यादि रूपसे स्कंमका वर्शान है । 
ये दोनों सूक्त उपनिषदोंमें कही, अध्यात्मविद्य/का मूल हैं, यहाँके 
यक्ष ( श्राश्चयंमयी सत्ताका विस्तार केनापनिषद्में है ।” 


इस कथनसे यह तो सिद्ध होगया कि-अह्या, विराट, पुरुष. 
हिरणए्यगर्भ आदि देवता कोई भी इंश्वरपद वाच्य नहीं है क्योंकि 
उन सबका निर्माण क॒ता ये स्कंभदेव हैं। अतः अब इन सुक्तोंमें 
जो स्क॑भ देवका कथन है क्‍या , वह वर्तमान इश्वर श्रथथंक। वाघक 
है । यही विचारणीय है | जब हम इन सूक्तों पर दृष्टिपात करत 
हैं ता हमें स्पष्ट ज्ञात हाजाता है कि यह म्कंभ भो परमंश्वर नहीं 
अपितु जीवात्मा ही है | 

हम इन सूक्तोंमें से कुछ मन्त्र उपस्थित करते हैं । 
यः श्रपात्‌ तपसो जातो लोकान्त्सवान्ससपानशे । 
५2०. # # च्े ञ्ये है २ ५ 
साम॑ यश्चक्रे केवलं तरसमें ज्येष्राय ब्ह्मणे नमः ॥| 

आ० १०।७।३६ 


अथं--भ्रम ओर तपसे उत्पन्न होकर जिसने सम्पूर्ण लोकोंका 
प्राप्त किया हे ( सम्पूर्ण इन्द्रिय आदिको प्राप्त किया हैं) तथा 
जिसने साम ( सामरस ) को केवल ( अपने लिय ) बनाया हैं 
उस ज्येष्ठ ब्रद्मकों हमारा नमः हा । इस मन्न्नमें स्पष्टरूपसे ज्यष्ठ 
ब्रद्वा. उस ज्ञानीकों कहा गया हे जिसने महान परिश्रमसे तथा. 


( हरै०६ ) 


कठोर तपसे इन लोकोंका ( शरीर आदि को ) अथवा इनके ज्ञान 
को प्राप्त किया है | यह जीवात्माके [सिवा अन्य कुछ भी नहीं है । 
यदि इसको इंश्वर माना जाय तो क्‍या ये लोक उसको प्राप्त नथे 
जो इम गरोबकों इनकी प्राप्रिके लिये इतना परिश्रम ओर घोर 
तप करना पड़ा। तथा ज्ञात होता है कि इस इश्वरकों सेम रस 
बड़ा प्रिय था तभी ता उसने इसका केंबल अपने लिय बनाया था, 
परन्तु बदिक ऋषि तथा इन्द्र आदि देवता भी इस से।म पर मुग्ध 
हुये बिना न रह सझे, उन्होंने इस निराकार इश्वरका ता साम : 
देना बन्द कर दिया अर अपने आप इसका ग्मास्वाद लने लगे 
नहीं नहीं इसीमें तलल्‍्लीन हागप । 

शायद इसीलिय इंश्वरने यह साम उत्पन्न करना बन्द कर 
दिया। तथा च. कां० १९१।१५।२३ में इस ज्यपष्ट ब्रद्मकोीं उत्पत्तिका 
कथन किया है । 


( तस्माउजात॑ ब्राह्म॒णं ब्रह्म ज्येष्ठ३ ) 
इसका अर्थ पं« राजारामजीने ही किया है कि--' उससे 
च झणाका ज्यप्र ब्रह्मा उत्पन्न हुआ )'' 
अतः यह उत्पन्न ह।ने वाला व्यक्ति इश्वर नहीं हासकता । 
यह ता दुइ सूक्त ७ को अवस्था अब आप थोड़ी सी व्य- 
दस्था सूक्त ८ की देख ले । उसमें लिखा है कि-- 


त्वं स्री त्वं पुपानधि त्वं कुपार उत वा कुपारी | 

त्वं जोरों दण्डेन बचसि सं जातो भर्वास विश्वतो- 
मुख: ॥ १०८२७ 

विये खिलश्रपस ऊध्य बुध्नस्तस्मिन्‌ यशो निहित विश्व- * 
रूपम्‌ । तदासत्‌ ऋषय। सप्त साक॑ ये अस्य गोपा महतो 
वभूवः || ॥ | ८ | & 


( ३११८५ ) 

उपरोक्त दोनों मन्त्रोंकी प्रायः सभी भाष्यकारोंसे तथा अन्य 
धिद्वानोंने मा जीवात्म। परक ही माना है । 

अर्थ--( ह ज्यष्ट ब्रक्ष ) तूख्यी है तू पुरुष हैं, तू कुमार व 
कुम री है, तू युड्/ परम डंडसे चलता हे, तू उत्पन्न हांकर सब ओर 
मुख वाला हाता है। अथोस सब ओर कामनाओं वाला 
हाता है ॥ «७ ॥ 

तिरछे बिल वाला ओर ऊपरकों ओर पेट बाला एक चमस 
( सिर ) है उसमें सत्र प्रकारका यश (इन्‍न्द्रय जन्य ज्ञान ) है 
उस चमस (सिर ) में सात ऋषि ( चच्चु आंद इन्द्रयों ) रहत 
है, जा इस ( अध्य महतः गापा: ) ज्यप्ठ ब्रद्षक रक्षक हैं । यहाँ 
स्पष्रहपसे सूक्तकार ऋषिने इस उपरष्ठ ब्रञ्चका जीवात्मा हा बताया 
है। शअ्रतः अन्य देवताओंकी तरह ही यहाँ भी इंश्वरका वणुन नहीं 
हे। सप्त ऋषयोंका अथ पं» राजारामजी अदि तथा सायण 
अ[दिन भी चच्चु अांद इन्द्रियां ही किया है । तथा इसका विशष 
विचार हम प्राणोंक वणनमें कर चुके हैं. बाचक बुन्द वहां देखें। 
इन मूल सूक्तोंक अलावा उपनिषदोम भा आ।त्म.का ही कथन 
है. इस कल्पित इंश्वरकी त। उस समय तक साष्ट ही नहीं हुई था । 

उपराक्त सूक्त ८ का 'तियगवलश्रमस' यह मन्त्र, ब्र- 3 


२ ।२।२ में भा आया है. वहाँ स्वयं महपे यश्ञवल्क्थने इसक। 
निम्न भाष्य किया है| यथ-- 
तदेष श्लोको भव्रति । अबांगू विलश्रथस उध्व बृध्न- 
स्तस्मिन्यशों निहित विश्वरूपम्‌ | तस्यासप्श्नृप्यः सप्त 
तीरे वागष्टमी ब्रद्मण संविदानेति ।'* *' प्राणा वे यशों 
विश्वरूपम्‌ प्राशानेतदाह तस्या सप्र ऋषय सप्त तीर इति। 
प्राणा वा ऋषयः । 


( ३११ ) 

यहाँ श्री शंकराचायजी लखने हैं कि-- 

प्राणाः परिस्पन्दात्मकाः, त एवं चे ऋषय! | 

अथोत्‌-उपरोक्त मन्त्रमें आय हय 'यश' और सप्त ऋषय:! 
शब्दोंका अर्थ परिरपन्दात्मक प्राण हैं । 'तथा च चमस. का अर्थ 
छय॑ श्रतिमें ही: सिर' किया गया है | इससे अगली अ्रतिमें इसको 
शोर भी स्पष्ट कर दिया गया है। उसमें इन सप्त ऋषियों के नाम 
भी बता दिये हैं। वहाँ दो कान दो आँख. दो नासिकायें और 
एक रसना. इनकों सप्त ऋषि कहा गया है। अतः स्पष्टरूपसे 
यहाँ जीवात्माका वर्शन है यह सिद्ध हुआ । तथा आ्रार्य समाजके 
महान वेदिक विद्वान पं5 शिवशंकरजी काव्यतीर्थ ने अपनी पुम्तक 
बैदिक इतिहासाथ निर्णयके प्र, ४€१ पर उपरोक्त मन्त्रके अर्थ 
जीवात्मा परक ही किय्र हैं। वहाँ आप लिखत हैं कि-- 

' यहाँ पर उध्य! पद शिगागत सप्त आणोंका ही ग्रहण कर 
वाता है ।” 

तथा निरुक्त अ८ १२४ में उपरोक्त मन्‍्त्रके अधिदेविक अर्थ 
तथा अध्यात्म परक श्रथ किय है । वहाँ अ्रधिदृविकमें सूथ देवता 
अथ किया, तथा अ्रध्यात्ममें जीवात्मा अर्थ किया हे। वहाँ 
इसी शरीरके प्राणोंको ऋषि तथा यश' का अ्रथं ज्ञान किया है । 
अतः यह स्कम सूर्य श्रथवा आत्मा वाचक है। इसमें कल्पित 
इश्वरका कोई स्थान नहीं है । 


केनोपनिषद और बह्म 
करेनो पनिषद्में-- 


“कनेपित पतति प्रवितं मन! | केन प्राणः प्रथम? ग्रेति 
युक्र! | १।१ 


+ ३१५ ) 
इत्यावि श्रतियोंसे प्रारंभमें आत्म।|का उपरेश है । 
तथा तीसरी श्रतिमें कहा है कि-- 
न तत्र चन्षुगच्छति न वाग गच्छृति न पनो न विदमो 
ने विजानिमः ॥ ३ ॥ 


अर्थात्‌--उस ब्रह्म तक न चक्ु जा सकता है न वाणी और 
न मनकी ही पहुंच है। आचार कहते हैं. कि--बह बुद्धि गम्य 
होनेसे हम उसको नहीं जानते तथा नहीं कुछ कह सकते हैं। जा 
कुछ अनुमान या शब्द प्रमाण द्वारा जानां गया है उस्ीको कहा 
जाता है । यहां शंका उत्पन्न हुई कि-आतत्मा किस प्रकार ब्रद्म हो 
सकता है. क्योंकि आत्मा तो कमोदिमें लिप्त संसारी जीवको 
करते हैं। यह कम से अथवा उपासनासे स्वर्गंकी अथवा प्रजापति 
इन्द्र आदि देवत्वकी कासना वाला है। अतः उपास्य और उपा- 
सना करने वाला एक नहों होसकता । इस लिय्र ब्रह्म आत्मासे 
भिन्न है । 

श्री शंकराचायने इस शंक्राका निम्न शब्देमें लिखा है | 

“कथं वान्मा अहम । आत्मा हि नामाधिकृतः कमएयु- 
पासने च संसारी कर्मोपासनं वा साधनपनुष्ठाय देवान्स्वर्गं 
वा प्राप्तुमिच्छति । तत तस्मादन्य उपास्यो विष्णुरीश्वर 
इन्द्र! प्राणी वा ब्रह्म मत्रितुमहति ने लात्म। लोक प्रत्यय- 
विरोधात्‌ | यथान्ये ता्किका ईश्वरादन्‍्य आत्मा हत्या 

के ना 

चत्तते । पत्र शंक्रिप्ठाः । 

इस शंकाका स्त्रयं उपनिषद्ने उत्तर दिया है। (उत्तर) ऐसी 
शंका मत करो. क्योंकि श्रति कहती है कि-- 


३१३ ) 


यदू वाला नभ्युदितं येन वागभ्युध्ते | तददेव ब्रह्म स्थ॑ 
विद्धि नेद यदिदिधप,सते || १ | ४ 

यन्पनसा न मनुते येना हुम नोमवम्‌ । ॥*' ४ 

यज्नचुपा न पश्यति येन चल्बंसि पश्यति ॥ ॥'*६ 

यच्छु।त्रेण न शुश्वोति येन ओजपिदं श्रृंसस | ॥* ७ 

यत्प्राखन न प्राश्िति येन ग्राशः प्रणीयते | ॥। ८ 


अथ--जिसका वाणी वन नहीं कर सकती किन्तु जिसके 
द्वारा बाणी अपना कार्य करता है. उसीका अह्य जानो, जिन 


रा] 


देवादिकी उपासना की जाती है बह ब्रह्म नहीं है । 

मन जिसका मनन नहीं कर सकता, जिसके द्वारा मन मनन 
करना है** 

आंखे जिसको नहीं देख सकती जिससे आँखें देखती हैं 
उसीका' * ' 

जिसका कान नहीं सुन सकते जिसकी कपास कान सुनत हें 
उरसीका' * 

जा प्राणक आश्रय नहीं है. अपितु प्राण जिसके आश्रय है 
उसी का ** 

तथा च अन्य श्रतियोंमें भी इसी आत्माका बक्ष कहाहे । यथा 


योवाचमन्तरोयम्गति | बृ० ३॥७।१७ 

न हि वक्‍तु वर्कतेत्रिशज्ञोपो विद्यते० बृ० ४।३॥२६ 
तस्यभासा स्ेधिद विभाति | मु” 3० २॥२।१ ० 
अभिष्राय यह है कि केन उपनिषद तथा अल्य सब श्रुतियामें 


( ३५४ ) 


भी इसी जीवात्माको ब्रह्म कहा है श्रतिमें 'एब' यह अब घारणाथ 
अव्यय है, जिससे अन्यदेव विष्णु, शित्र, प्रजापति, श्रादि 
देवोंका ब्रह्म माननेका निपेघ किया गया है । श्रतः यह सिद्ध है 
कि स्वात्मासे भिन्न ब्रह्म कोई अन्य जातीय पदार्थ नहीं है । यही 
अभिप्राय अथववेदके उपरोक्त सूक्तोंका है । 
उपनिषदोंकी श्रतियाँ स्पष्टरूपेणा उच्चस्वरसे घोषणा करती हैंकि- 
अन्यो प्सावन्यो5हस्मी ति न सवेद । बृ० १।४।१० 
यथा पशुरेव स देवानाम्‌ | बृ०? १।४।१० 
ग्रेडन्यथातो विदृसन्य राजा नस्ते क्स्यलोका भवन्ति। 
छा०७।२५॥२ 
मृत्योः स मृत्युपामोति | क० उ० २।१।१० 
अर्थात-- जो यह जानता है कि परमात्मा अन्य है और में 
अन्य हूँ वह उस ब्रह्मके यथाथ म्वरूपका नहीं जानता | अपितु 
बह पशुके समान देवताओंका पशु ही है | 
जो अपनेसे इश्वरका भिन्न जानन हैं, थे अन्य राज़ा वाले 
( दास ) हैं अतः वे क्षीण लोक वाले होते हैं अर्थात्‌ निरन्तर 
जन्मते मरते रहते हैं । तथा च जो अज्ञानी परमात्म।कों श्रपनस 
भिन्न समभता है वह मृत्युस म्रत्युका प्राप्त हाता रहता है । 
कक कर 
विष्णुदव 
बदिक साहित्यमें विध्णुदबका भी मुख्य स्थान है। ब्ाह्यगण 
प्रन्थोंपें विशेषतया यज्ञका ही विष्णु कहा गया हे । 
९ न 
विष्णुयज्ञः । गो० 3० ११२ त० ३।३।७।६ 
विष्णुवेयज्ञः | ए० ११४ श० १३१८८ . 


( र१५ ) 


यज्ञो वे विष्णु | की० 8२। ताँं० 8|६।१ ० 
इत्यादि शतशः प्रमाण दिय जा सकते हैं. जिनमें यज्ञका 
नाम विष्णु आया है।.. 


यजुर्वेद्म भी यज्ञके लिये विधा शब्दका प्रयोग हुआ है । 
शा 
सूय और विष्णु 


अग्नित्रां अहः सोमो रात्रि रथयदन्तरेण (अक्षों रात्ेअ- 
याउन्तरालः कालः) तद्विष्णु। | श० ३।४।४।१४ 

अथात दिनका नाम अप्नि और रात्रिका नाम साम है. तथा 
दिन वे गत्रिके सध्य ( सन्‍्ध्या ) समयका नाम विष्यु है। अमि- 
प्राय यह है| कि सायंकालके सूयंका नाम विष्णु है । 


निरुक्त 


निरक्तकार न सूयका नाम विध्णु बताया हे | 

निघरण टुमें, सबिता भग. सूथ. पृष्रा, विष्णु, थ्र जाम सूसके 
बताय हैं | 

इनका निर्वंचन करते हुआ निरुक्तक्ार लिखते हैं कि-- 

गकित' व्याख्यात;, तस्यपयकालो यदा दी। अपइत 
तपस्काकीणरश्मिभवति | 

“अधोरामः मावित्रः” इति पशु सपाम्नाये बिज्ञायते। 

कस्पात्‌ स मान्यात, इति अधस्तात्‌ तडलायां तमो भवति 
एतस्पात्‌ सायान्यात । 


( ३१६ ) 


“कृकवाकु/सांवित्र:” इति पशुसमाम्रायेविज्ञायते कस्पात्‌ 
हि को पृ 
सामान्यात्‌ | इति कालानुवादं परीत्य क्रकवाकीः पथ 
शब्दानुकरणं वचो उत्तरम्‌ ॥ 
सु 
भगः- भगः व्याख्यातः तस्थकालः प्रागू उत्तपणात्‌ । 
पूषा-अथ यदू रश्मि पं पुष्यति ततू 'पूषा मवति | 
विष्णु-अथ यद्‌ विषितों भवति तद्‌ विष्णु: । 
विशतेवा । व्यश्नोटेवां | तस्य एपा भवति | 
इदं विष्णुव्रिचक्रपे ओ्रेधा निदधे पदम | यजुरंद, ५॥१ ४ 
अथ--स बिताकी व्याख्या हा चुक्री. उसका समय उपाकाल 
हे. तथा च श्रनिमें अधा भाग काला तथा ऊध्ब भाग श्वत पशुका 
सबिताका पशु कहा है. इस समानतास भी स्िताका समय 
निश्चित हाता हैं| तथा च 'मुर्गीं का भी अनिर्स संविताका कहा हैं. 
इसस भा सावताका काल जाना जाता है. अथाबव जिस ससय 
( प्रात:काल ) मुगा बानता हे वहीं कल सबिता का हैं. अ्रथान 
डस ससयके सूयकों सबिता' कहते है । 
भग:--इसका काल उत्सपंग ऊपर आकाश देश चढ़नस 
पहले है । अर्थात-मध्य न्दसे पहलेके सूयंकोभगकहत हैं तथा 
उसके पश्चात उसकी सूरत संज्ञा है । 
पृपा--जब सू् तेजस पृर्ण होकर गश्मियोंका धारण करता 
है. उप समय वह 'पूपा' कहलाता है | 


विधाु--उसकेपश्रान उर्तासूयकरानाम बिष्युयु होता हैं । 
अथान सायंकालके सूयका नाम विष्णु है। जो बात ब्रद्यगाकार 


( २१७ ) 


ऋषिने कहो थी उसीकी पुष्टि निरुक्तकारने की है । निरुक्तकारने 
विष्णु शब्दका तीन घातुआओंसे सिद्धि की हे. । 


(५) बिप . (२) विश. प्रबेशन, से (३) थि. पृथक अश, घातु 
से । तीनों प्रक्ारके अरथकों सूर्य परक घटित किया है। साथ ही 
अपनो पुष्टिमें “इदं विष्णु विचक्रमे” यह प्रसिद्ध मन्त्र दिया है । 


रः कै रे र₹५प ९ ल्‍ा, ऊ+, 
इस मन्त्रका आर्थ करते हुए ओर बाभः' ऋषि कहते हैं कि- 
तह ऊ ह (६ 
“मपारोहण, विष्णुपदे गयशिरसि इति ओणवामः [ 


समाराहण -5 उदयगिरिम उदय होता हुआ विष्णुदेव एक पद 
घरता है, मध्यान्ह कालमें विधादेंव आकाश दूसरा पर रखते 
हैं, ओर सायंकालमें गय शिर! ( अस्प॑गरि .- अम्ताचल ) पर 
तीसरा पेर रखते है । 


पाक्त प्रमाण ते सूर्यका नाम हो विष्णु है इससे किसी 
प्रकारका सनन्‍्देह् नहीं रह जाता है। तथा चर पं५ शिवशंकरजी 
काव्यताथन त्रिद्र नशुय नामक पुमसम्तकस पुराण आ।दिक 
शतशः प्रमाणस यह मिद्ध क्रिया है. कि, श्रीराम, कृष्ण आदि 
विप्गुके अवतारोंका जितना भी बरसुन है बह सब सूयका ही 
बगान हैं । 

हमने विल्लतारभयस उन सचका यहां उल्लेख नहीं किया है | 
जा पाठक बिस्तारसइसका अध्ययन करना चादे वे वहाँ देग्व 
सकते मे । 

पं- सातवलेकरजीने 'मह/भारतकी समाह्यचना' भाग < में 
विष्णुका उपन्द्र मना है तथा उसका एतिहासिक वर्णान क्रिया 
है, पाठकोंकी जानकारीके लिये उसका हम यहां उद्‌ घृत करते हैं । 


“जिस प्रकार हरग्क जाति वाला मनुष्य अपनी जातिकी हे 


( रेश्ध ) 


से ही देखता है और संपूर्ण हिंदु समांजकी दृष्टिस कोई नहीं 
देखता: उसी प्रकार देवोंकी गण संस्थामें भी वही दाष था। इस 
कारण देवोके गणोंमें परस्पर विद्वेष, कगड़े फिसाद आदि थे ऑर 
समय समय पर बढ़ भा जात थ | आर असुर लाॉगाका विजय 
इन देवोंके आपसके फिसादके कारण हा जाता था। असुसास 
परास्त हाने पर देव आपसभे संघठन करत थे ओर श्रपना बल 
बढाने थे आर असरों पर विज्ञय प्राप्त करत थे इसके वशान 
ब्राह्मण ग्रस्थोंमे और पुराणोंमें भी बहुत हैं । 


(9) ते चतुर्वा व्यद्रावन , अन्योन्यस्य श्रिया आतिष्ठणना 
अग्निवंस भिः सापो रुद्रें), वरुण थादिस्य: ३ंद्रा मरुद्रिः, 
बृहस्पतिविश्वेदे वे: | 

(२) तान्विद्रतानसुररक्षसान्यनुच्येयु: || 

(३) ते बिदृः पपीयांसो थे मव्राभोड्सुररक्षसानि वे नो5नु 
व्यवागुः द्विपदृभ्यों वे रध्याप: । 

(७) हंत मंजान|महा, एकस्य श्रिय तिप्ठापद्दा इति | 

श० ब्रा० ३॥४।९२ 

(५) ते होचुः । हन्तेदं तथा करवामहे, यथा ने हृदपाप्नदि- 
बमवाजयम्साद ते ॥ 

(६) ते इंद्रस्य श्रिया अतिष्ठन्त तस्मादाहरिन्द्रः सर्वा देवता, 
इन्द्रश्रेष्टा देवा! | श० ब्रा० ३॥|४।२।१--४ 
(१) उनके चार पक्ष बन गये. वे एक दुसरेकी शॉभासे 

असन्‍्तुष्ट हुए; अग्नि बसुओंसे, से।म रुद्रोंस, वरुण आदित्योंस. 

इन्द्र मरुतोंसे ओर बृद्वम्पति विश्वदेवोंसे । 


( ३९६ ) 


(-) थे परस्परोंका द्वेष कर रहे हैं. यह देखकर असुर ओर 
राक्षस उन पर हमल। करने लगे । ह 

(३) तब उन देवोंके समममें बात आगईइ कि हम मूख बन 
गये. ओर अमुर राक्षत हम पर हमला करते हैं. ओर हम न 
सुधर तो शत्रुश्नोंस हम पीस जाँयग । 

५) तब्र उन्होंने निश्चय किया कि हम सघठन करेंगे. और 
परस्परकी शाभा बढ़ानेके कामसें लगेंगे। 

(५) वे कहने लगे कि हम बेसा करें कि जिसस यह (संघठन) 
कभी न दटे अथात हमेशा रहने बाला हा । 

(५) बे इन्द्रकी श्री के लिये खड़ हागये. इसी लिय कहत हैं 
कि इन्द्र हं। सब देवता हैं ।” 

ब्राह्मण प्रन्थोंमे इस प्रकारकी कई कथायें है. ओर यही ध्वनि 
पुराणों ओर इतिहासेंमें आई है. इससे सिद्ध है कि देबोंके गणों 
में आपसमें कगड़े बहुत थे इस कारण उनमें र/ष्ट्रीय कमजारी भी 
बहुत थी | अतः वे समय समय पर आपसमें सघठन करते थे 
ओर अपना सांघिक ब्ल बढ़ात थे और अपने शत्रुओंका 
मुकाबला करते थे। गणुम स्थाके कारण गणुंके अंदर यद्यपि 
सांधिक बल था तथापि गणांका परस्पर आपपमें कगढा और 
फिसाद होनेके कारगा सब देवजञातिमें जैसा चाहिये वेसा सांघिक 
बल न था । तथापि शत्रु उत्पन्न हाने पर वे आपसमे सममोता 
कर लत थे आर अपना सघटना करके शत्रुका भगा देत थे | 


इन्द्र और उपेन्द्र 


जिस प्रकार अध्यक्ष ओर उपाध्यक्ष होते हैं, मन्त्री और 
अपमन्त्री होते हैं. उसी प्रकार इन्द्र और उपेन्द्र भी होते थे, इसका 
वर्गान पाठक निम्न कछोकमें देय सकते हैं-- 


( ३४५० ) 


विष्णुनागायणः क्ृष्णो देकुण्ठी विष्रश्वा! || १८ ॥ 
उपेन्द्र इन्द्रावरजश्क्रपाणिश्रतुर्भुजः || २० ॥ 
अपरकोष १ | ? 


“विष्गु नारायण. कृष्ण, बकुएठ, बिष्टरश्वाः. उपेन्द्र, इन्द्रा- 
बरज, चक्रपाणि चतुभुज |” ये सब नाप विद्याके हैं और इनके 
नामेंमें “उपन्द्र. इन्द्रावरज” थे नाम इनका उपाध्यक्ष होना सिद्ध 
कर रहे हैं। इन्द्र स्त्रयं देवोंके अध्यक्ष और उपनद्र देवोके उपा- 
ध्यक्ष थे । उपन्द्र इन्द्रकी अपन्षा छाटा थ। यह सिद्ध करनेकी 
आवश्यकता नहीं है. क्योंकि यह बात उक्त शब्दोंसे ही सिद्ध हा 
रही है | तथापि “इन्द्र +अवर-ज” यह उसका नाम ही सिद्ध 
कर रहा है कि यह विष्सु इन्द्रस छोटा है ओर इन्द्रके पीछ 
बनाया जादा है । 'इन्द्र।वरज' शब्द इन्द्रसे छाट उपाध्यक्षका ही 
भाव बताता है | आजकल विष्शुका मान इन्द्रसे भी अधिक 
समभा जाता है, परन्तु वास्तत्रम अध्यक्षक सन्‍्मुख जितना मान 
डपाध्यक्षका हाना स भब है, उतना ही मान इन्द्रके सामने उपन्द्र 
का हाना सभव है। परन्तु यहाँ यह बात रपष्ट होती है कि देवों 
के राजा मुख्य इन्द्र सम्राट भारतवषमं बहुत कम आत थ, भारत- 
बधमें आना ओर यहाँका कार्यप्रबन्ध देखना यह कार्य “उपन्द्र” 
का होता था | यह बात विष्णुके कई नाम देखनेस स्पष्ट होती है। 


नारायण 


नारायण शब्दका अथ इस विषय पर बड़ा प्रकाश डाल रहा 
है | इसका अर्थ यह हे--(नारे) नरोंके मनुष्योके स घोमें जिसका 
( अयन ) गमन होता है, उसका नाम नारायण है। मनुष्योंक 
सचोमें जानेका कांग्र उपन्द्रक आधोन था | जिस प्रकार इस 


( ३६९१ ): 


समयके भारतीय सम्राट हिन्दुस्‍्थानमें बहुत कम आते.हैं, पंरन्तु 
उनका ग्रहोंका कार्य भारत सचीव अथवा बड़े ल्ाट साहेब करते 
हैं, ठीक उस,प्रकार देव सम्राट भगवान, इन्द्र खयं यहां कम 
आया करते थे, परन्तु यहांका सब कार्य उपेन्द्र अथोत्‌ विषध्णुदेव' 
के सुपुदे था, ओर इसी कारण उसका नाम “नारायण” ( नर 
समूहोंमें गमन करने वाला ) था। इस नामका यह अर्थ बिलकुल 
स्पष्ट है ओर उस समयकी राजकीय अज्रम्था स्पष्ट. बता रहा है । 

नराणां समूदो नार॑ तदयनं यस्य | 

अमरटीका (मट्ठोज्ी०) १॥१।१८ 

नरा अयन यस्य | अमरटीका ११॥१८ 

आपो नारा इति प्रोक्ा आपो थे नरखनवः | 

ता यदस्यायन पूव तेन नारायणः स्मृतः॥ मनु ० ११० 

(९) नरोंके समूहमें जाने बाला, (२) मनुष्योंमें जानेका स्थान 
है जिसका, बह नारायण कहलाता है. (३)-* 'नाराका भ्र्थ है 
नरोंके पुत्र, उनमें जिसका गमन है उसको नारायण कहते हैं । 

इन सत्र श्रथोका तात्पय यही है कि जो उपेन्द्र मनुष्योंके 
समूहोंमें आता जाता रहता है. उसको नारायण कहते हैं। इससे 
सिद्ध होता हैं कि देवोंके अध्यक्ष इन्द्र तो मानवोंके देशमें आते 
जाते नहीं थे अथवा कम आते जाते होंगे। परन्तु यहाँ आने 
जाने का कार्य उपाध्यक्ष अथात्‌ उपेन्द्रका हों था । 
उपेन्द्र इन्द्रावरज (छोटा इन्द्र, इन्द्रसे छोटा अधिकारी ), 
नारायण, विध्तु आदि नाम एक ही व्यक्तिके हैं । पुराशोंमें 
दमशा नारायण भूमिक्रे निवासियोंके दुःख हरण करता है, 
ऐसी कथायें बहुतसी आती हैं, इस कथा भागका तात्पयं यही 
है कि पूर्वोक्त देव राज्यके उपाध्यक्ष यहाँ आते थे ओर मारतवर्षके 


( ३६२ ) 


निब्रासियोंकी रक्षा असुरराक्षसादिकोंका पराभव करके करते थे । 
इसलिये इन्द्रकी अपेक्षा नारायण उपेन्द्र पर प्रेम भारतनिवासियों 
का अधिक था । क्योंकि इन्हींका साक्षात्‌ संबंध भारतीयोंसे सदा 
होता था और भारतीय जनता अ्रपने दुःख इनके पास जाकर ही 
सुनाती थी, भगवान्‌ सम्राट इन्द्रके पास साधारग जनताकी पहुंच 
नहीं थी । इसी लिये अन्य देवोंकी श्रपेक्षा उपेन्द्र नारायण पर 
भारतीय जनताकी भक्ति श्रधिक थी। त्रह्मलोक किंवा ब्रह्मदेशके 
ब्रह्मरेव. भूतलोक किंवा भूतानके इश महादेव, ये भी नारायण 
उपेन्द्रकी द्वी शरण लेत थे और उनकी प्रार्थना करते थे कि ' आप 
कृपा करके भूमि निवासियोंकी रक्षा करें ।” क्योंकि सब जानते थे 
कि ये ही सबसे अधिक सामथ्यवान हैं ओर अरायावर्तमें सदा 
शआने जानेके कारण वहाँकी अवस्थाका उनका ही पूरा पता है । 
भूमि, हिमगिरीकी चढ्ाई ओर ऊपरला त्रिविष्टप प्रदेश इन तीनों 
प्रदशोंमें विक्रम अथात पराक्रम ये करते थे इसी लिये इनका “त्रि 
विक्रम” नाम था । पूर्वक्त तीनों स्थानोंका “त्रिपथ” किवा त॑ 

ग॑ कहा जाता था। भारतका भूपथ, हिमालयका गिरिपथ ओर 
त्रिविष्टपका द्यपथ ये तीन पथ अथांन तीन मग थे. इन परथोंसे 
गुजरनेके कारण ही गंगा नदीका नाम “त्रि-पथ-गा” अथास्‌ 

पूर्वोक्त तीनों मागेंसि गुजरने वाली नदी है। इन तीनों प्रदेशों 
विक्रम करने वाले पूर्वोक्त उपन्द्र ही थरे। इस कार्यके लिय देवोंके 
मुख्य इन्द्रका फुरसत नहीं थी। अब हमें दंखना चाहिय,कि 
उपन्द्र विष्णु किस युक्तसे यह काय करते थे-- 


विष्वक्सेन 


उक्त बात पूर्णतासे ध्यानमें श्रानके लिये “विध्यक्सेन” 
यह विध्णुका अथवा उपन्द्रका नाम बड़ा सहाय्यकारी है। इस 


( रैशई ) 


शब्दका अथ यह है कि “जिसकी सेनायें चारों ओर थोड़ी थोडी 
विभक्त हुई हैं ।” चारों दिशाश्रोमें जितने देश हैँ. उनमें जिसकी 
सेनाएँ खड़ी हैं। अर्थात्‌ यह उपेन्द्र अपने स्थानमें रहता हुआ 
अपनी विविध सेनाश्रों द्वारा संपूर्ण देशका संरक्षण करता था। 
जिम प्रकार इस समय अँग्रेजोंकी सेनाएँ भारतत्रमें कई स्थानोंमें 
रखी जाती हैं शोर उनके द्वारा सब देशकी रक्षाका प्रबन्ध करने 
की याजना की गई है. उसी प्रकार देवोंके डपाध्यक्ष उपेन्द्र महाराज 
अपनी विविध स्थानोंमें रखी हुई सेनाओं द्वारा भारतबर्षकी 
जनताकी रक्षा करत थे। उपेन्द्रकों अथात्‌ विष्णुकों मानवोंका 
रक्षक माना है इसका का रण यही प्रतीत होता है । अद्मदेव विध्ययु 
ओर महादेव ये तीन देव त्रिदेवोंके अंदर हैं. उनमेंसे विष्णु ही 
उपेन्द्र हैं श्रौर सबकी रक्षा करने वाले हैं. | ब्रद्मदेवका राष्ट्र ब्रह्म- 
देश ही है क्योंकि इसकी पूर्व दिशा, मानी गई है। महतादेवका 
स्थान कलास पर्वत सुप्रसिद्ध है और इस उपेन्द्र विषुका स्थान 
किमी हिमालयकी पहाड़ीमें हाना संभव है. जिसका उस समयका 
नाम बकुएठलोक सुप्रसिद्ध है। इस स्थानमें रहता हुआ उपन्द 
जैसा अपना विक्रम भारत भूमि पर करता था उसमीप्रकार तिब्बत 
में भी जाकर करता था। जिस प्रकार मुख्य राजाकी अपेक्षा 
उसका मुख्य सादिव घिश्ष राजकारण पटु होता है अथवा होना 
चाहिय: उसी प्रकर उपेन्द्र विष्णु देवोंके इन्द्र सम्राटकी अपेक्षा 
पुएशर्मि अधिक राजतीतिज्ञ बताया है। कमसे कमर भारत- 
चसियोंके हित संबंधका देखकर हम कहू सहते हैं कि भारत- 
धासियोंके लिय उप्ेन्द्र ही अधिक सहायता करते थे और हरास्क 
प्रकारसे लाभकारी हाते थे। इसी लिये हरएक कटिन प्रसंग 
भारतवासी विष्गुकी ही शरण लेत थे । 


६ श०७४ ) 
उपेन्द्र के अंन्य नाम 


विष्णु--( उपेन्द्र )--के नाम अनेक हैं जो महाभारतमें 
प्रसिद्ध हैं उनमें निम्न लिखित नाम इस प्रसंगमें विद्यार करने 
योग्य हें 

१--( मेदिनीपतिः ) प्रथ्वीकां राजा, ( ज्षितीशः ) भूमिका 
मालिक, ये शब्द “भूपति” श्रथ्थ बता रहे हैं 

२--( लाकाध्यक्ष: ) लाकोंका अध्यक्त, ( लकस्वामो ) लॉकों 
का स्वामी, ( लोकनाथ ) लोगोंका नाथ, ( लोकबंधु ) जनताका 
भाई ये शब्द इसके साथ जनताका सम्बन्ध बता रहे हैं 

३--( सुराध्यक्ष: ) सुरोंका अध्यक्ष, ( त्रिदशाध्यक्षः ) देवोंका 
प्रधान ये शब्द इसके अध्यक्ष किंवा उपाध्यक्ष होनेकी सूचना कर 
रहे हैं । 

४--( धमाध्यक्ष: ) ध्की रक्षा करने वाला, धर्म विषयक 
सब प्रबन्ध करने वाला थे शब्द इसका धार्मिक क्षेत्र बता रहें हैं । 

५-- इन्द्रकमा ) इन्द्रके काय करने बाला यह शब्द उपन्‍्द्रके 
कर्म इन्द्रके समान हैं यह श्राशय व्यक्त कर रहा है । 

६--( अग्रणी ) मुखिया, ( ग्रामण्णी ) ग्रामका नेता य शब्द 
इसका ग्रामोंका अधिकारी होना सिद्ध कर रहे हैं । 

७--( महावबलः ) बड़े स॑ न्‍्यसे युक्त, ( मु-परेणः ) उत्तम 
सेनासे युक्त ये शब्द इसके स न्‍्यके बलके द्यातक हैं । 

बिशेष स न्यसे युक्त हानेके कारण ही यह ( जेता ) विजयी 
(समितिजय:) युद्धमें विजयी और ( अपराजितः ) कभी पराभूत 
न होने वाला है । 


€--( महात्साह: ) बड़े उत्साहसे युक्त, ( सुरानंदः ) देवोंको 


९ ३२५ ) 


आनन्द देने वाला ( शार्ता ) उत्तम राजशासन करने वाला, ये 
नाम भी पूर्व नामोंके साथ ही णढ़ने योग्य है । 


१०--( बीरहा ) शन्रुक़े बढ़े बीरोंका नाश करने: वालां 
( नंकसाय; ) अनेक कार्य कुशलताके साथ करने वाला ये शब्द 
उसका काय काशल बता रहे हैं । 


इस प्रकार उपन्द्रके नाम जो महाभारतके श्रनुशासनपव 
में प्रसिद्ध हैं देखनेसे उसके कार्यका पता लगता है । इससे भी 
अधिक इनके बहुतसे नाम है जो इनके अन्य।न्‍्य गुणोंका वर्णन 
कर ४ हैं उत सबको यहाँ उद्धृत करनेकी कोई आवश्यकता 
नहीं है । 


उपेन्द्रके काय 


उपेन्द्र विध्युक्े नामोमें "दत्यारि, मपुरिषु वलध्यंसी, कैसा- 
राति, कटमजित्‌ .” इत्यादि नाम उसके कायके दशक हैं। दत्यों 
का पराभव इन्होंने किया था; मधु, बलि कंस. कटभ आदि दुष्ठों 
का इन्हाने नाश किया था। इन नामोक अतिरिक्त इनके बहुतस 
नाम प्रसिद्ध हैं कि जो इनके . कार्यकि द्योतक हैं। उन सबका यहाँ 
विचार करनेकी आवश्यकता नहीं। यदि पाठक उन नामोंका 
विचार करेंगे तो उनको उक्त बातका पता लग सकता है ) 


इन्द्रके नामोंका विचार करनेसे इसी प्रकार उनके कार्योका 
पता लग सकता है। ब्त्रादि राक्षसोंका बध करना तथा देवों ओर 
आयको रक्ता करना इनका प्रधान कार्य था ओर यही इतिहासें 
ओर पुराणोमें विविध ऋथा प्रसंगोंसे व्यक्त किया है इसलिय इस 
विषयपें अधिक लिखनेकी आवश्यकता नहीं हे | 


पं: शिवशंक्रजी काठ्यताशने 'त्रिरेव निर्णय में रूद्र ( महाँ« 
देव ) को अ्रप्मिका रूपान्तर सिद्ध किया है । 

अथाव--वेढोंमें रद आदि नामोंसे अपग्नरिका ही श्रालंकारिक 
घर्गान हे । 

कई विद्वानोंका मत है कि. शिव लिंगकी जा जलेरी हे बह यज्ञ 
कुण्डका ही विक्ृतरूप है, तथा “लिंग! अग्न शिखाका रूप न्तर है। 

बदसे भी इस मभतकी पुष्टि होती है । 

( लमग्ने रुद्रः 0) ऋ० २.१ ६ 

तम्म रुद्राय नपोस्लग्नये । अ० काँ० ७|८७१ 

इन मन्त्रोमें स्पट्रूपसे अग्निका रुद्र कहा गया है । 


निरुक्त और रुद्र 


निमक्तमें रुद्रका मध्य स्थानोय देवता माना है | यथा-- 
वायु, वरुण, रुद्र!, इन्द्रः, पर्जैन्य, वृहम्पतिः, ब्रह्मगाम्पति!, 
ये सात मध्यम स्थानीय देवता हैं । इनमें वायु मुख्य है । 


यदरुदत तद्‌ रुद्रस्थ रुद्रत्वम | (काठक श्र ति) 
यदरोदीत्‌ तद्रुद्र स्प रुद्रस्वम । (यह हारिदू बिक श्रतिह 
अथात--जा राया से रुद्रका रद्रपना है। 


इन अ्रतियोके अनुसार इतिहास भी है. कि बढ़ रूट अपने 
पिता प्रजापतिकों वाणोंसे विवते हथे देख्जकर शोकसे रोया था 
इसीस इसका नाम रुद्र प्रसिद्ध हा । 


( ३५६७ ) 


रुद्र: रोति-इति सतः रोख्यमाणो द्रवति, इति वा । 
रोदयतेर्या ॥ 

अर्थात--जो राता है वह रुद्र है। अथवा बार बार या 
अतिशय राकर चलता है, इससे रुद्र हे। अथवा रोदयति प्राणियों 
को रुल|ता है इसस रुद्र हे । १०।१।४ 

अभिप्राय यह हैकि. (१) जो रोया. (+) जो रोता हैं. (२) जो 
रोता हुआ चलता है. (४) जो रुलाता है । बह रूद्र है निरुक्तकार 
के मतसे यह मध्यम स्थानीय 'वायु' देवता है। क्योंकि वायु 
शब्द करता हुआ चलता है। श्रागे निरुक्तकार ने-- 

“अग्नि रपि रुद्र उच्यते” 

कह कर अ्रप्मनिका नाम भी रुद्र सिद्ध किया है. तथा अपने 
इस मतका पुष्टिमं अथववदका मन्त्र भो लिख दिया है। अ्रतः 
निरक्तकारके मतमें 'रुद्र' अ्रप्म अथवा वायुका नाम हे इंश्वरका 


नहीं हे । 
ब्राह्मण ग्रन्थ ओर रुद्र 

अग्निवैरुद्र! । श० ५३११० 

रुद्रो अग्नि: | तूं० १२ ।४। २४ 

एप रुद्रः, यदम्म । त० १। १।४। ८ 

प्राणा वे रुद्राः प्राशाहीदं सब रोदयन्ति | 

. जे॑० 3० ४ | २। ६ 

कतमे रुद्रा इति दशेमे पुरेषे ग्राणा आत्मकादशस्ते 
यदस्मान्पर्स्यच्छरीरादुत्क्रामन्त्यथ रोदयन्ति तद्ररोदर्यान्त 
तस्माद्‌ रुद्रा | इति श० ११।६। ३। ७ 


( रेफ ) 


! एप (उदीची) वे रुद्रस्य दिकू | त० १ | ७। ८७ ६ 
। 
रुद्रस्य वाहू (आदरानिक्षत्रप्िति सायणः) ते० १४११: 
.. पं» भगवदचजीने बेदिक कोषमें लिखा है कि 
हे 
. “तमन्येतान्यष्टी (रुद्र! सबः पशुपति, उग्र), अशनि, भव: 
पहान्देवः, ईशानः, अभिरूपाणि, कुमारोनवम:) (कुपार- 
स्कान्दः रुद्र पुत्नो5मि पृत्र: अमरकोशे) 
परहभारते चनपवेणि, २२४ । १४-१६” 
रुद्रर--अग्नि व म देवस्तस्येतानि नामानि, शर्वे इवि 
यथा आच्या आचत्ञते भत्र इति यथा वाहिकाः पशुनां 
पति; रुद्राएभिरिति। श० १।/७। ३।६८६ 
अधथात्‌--“अप्िका नाम रुद्र है. तथा प्राणोंका नाम रुद्र है 
क्य्रोंकि य निक्लत समय रुलाने हैं. । रुद्र, शर्व. पशुपति, उम्र 
अशनि. भवः., महादव, इशानः, आदि सब शअ्रम्रिके रूप हैं | 
कुमार - स्कन्द, को जो कि _शिबजीके पुन्न हैं. उनको श्रप्रिका 
पुत्र लिखकर दोनोंकी एकता प्रदर्शित की है । रुद्रकी उत्तर दिशा 
है, तथा आरा नक्षत्र रुद्रके हाथ हैं । े 
इसी अर भिका पूर्व दिशा वाले 'शबं कहते हैं, श्रोर किसी 
प्रान्त वाले 'भव! ओर कोई इसको 'रुद्र' तो अनेक इसी अ्रप्निको 
'पशुपति' आदि नामसे पुकारत हैं ।”? 
.. सारांश यह है कि ऋग्वेद, अथव॑बद, निरक्त, सम्पूर्ण आह्मण 
प्रन्थ, तथा महाभारत ओर अ्मरकोश आदि सम्पूर्ण बुँदिक 
साहित्यमें, श्रग्मि, वायु, प्राण, व प्राण सहित संसारी आत्माका 


नाम ही रुद्र है. किन्तु बतमान ईश्वरकी कल्पनाका संकेतमात्र भी 
नहीं है | तथा च--- 


६ ३२६ 


ऋग्वेदके समयमें यह रुद्र अम्निका विशेषण मात्र था। पुनः 
. यह अप्रिका परिवर्तित रूपमें प्रकट हुआ, और यजुरवेदके समयमें 
बैदिक कवियोंने, अप्नि, बायु, प्राण, आत्मा, तथा उत्तर दिशाका 
राजा आदिके गुणोंकों आरोपित करके इस रुद्रको एक नये देवता 
का रूप प्रदान कर दिया | 
पुनः पुराणकारोंने इसको और भी भयानक रूप दे दिया। 


यही प्रजापति, विष्णु, आदि बेदिक देवोंकी श्रवस्था है | 
ऐतिहासिक राजा रुद्र 


जैसा कि--ऊपर लिखा जा चुका है, आह्मण प्रन्थोंमें रुद्रकी 
उत्तर दिशा बताई गई है 

इसस प्रतात होता है कि यह उत्तर दिशाका एक राजा था । 

क्‌ | रे के कं 
बे लॉग. चोरी. डाका, आदिका ही कार्य करते थ संभवत: इसी 
लिये वेदोंमें इसको चार. डाकुओं आदिका अधिपति कहा है । 


नपो बंचते परिवंचते स्तायूनां पतये नमः । 


यजुरवेद० १६ । २२ 
यजुबंदका यह पूरा अध्याय ही रुद्रकी स्तुतिमें लिखा गया 
: है, इसीलिये इस अध्यायका नाम ही रुद्राध्याय है। इसमें स्पष्ट- 
रूपसे रुद्र ( महादेव ) को चार, व द्ाकु श्रादियोंका अधिपति 
बताया है। पं> सातवलेकरजीने 'महाभारतकी .समालोचना' में 
: इसके ऐतिहासिक रूप पर अच्छा प्रकाश डाला है, व्रत: दम 

उसका अ्रक्षरशः यहाँ उद्धृत करते हैं। आप लिखते हैं कि-..- 


भृतनाथ 


“महादेवके नामोंमें भूततनाथ, भूतेश, भूतपति आदि नाम 


६ .रैरें० ) 


खुप्रसिद्ध हैं । “भूत नामक जांतिका एक राजा” इसना ही भाव 
ये शब्द बसा रहे हैं । भूसनामक जातिका राष्ट्र भुतान किया मूत- 
स्थान है । यह जाति इस समयमें भी अपने मूतानमें विधवमान है 
इसलिये इसके विकयमें श्रघिक लिखनेकी आवश्यकता नहीं । 
इस भूत्तजातिके राजा महादेव नामसे प्रसिद्ध थे। यश्वे आज- 
कलकर भूतान छोटा सा प्रदेश है तथापि प्राचीन कालमें ओर इस 
समयमें भी ये भूतिया लोग तिब्बतके दक्षिण भागमें रहते थ 
और रहते हैं | इसी कारण उनेके राजा महादेवने अपनी राज- 
गद्दी मानस तालके समीप वाले कंल्ास पत्रेत पर अथवा केलास 
के पास बनाई थी । यहाँ रहते हुए भुतनाथ महादेव सम्राट अपना 
शासन पूर्व दिशामें भूतनाथ परे तथा पश्चम दिशामें पिशाच 
जाति पर करते थे। 


“गिसश” इसका नाम स्पष्टतासे बता रहा है कि यह पहाड़ी 
पर रहने वाला राजा था । गिरी अथांत पह।ड़का राजा गिराश 
कद्दलाता है। इसी घरपत्नी भी पावता नामसे प्रसिद्ध है । 
“पावंती” शब्द यही भाव बताता है कि यह पहाड़ी ख्रीथी। 
पहाड़ी राजाका वित्राह पहाड़ी श्रीसे हाना ही स्वाभाविक है । 

.... इस महादेवका काल निश्चित करना चाहिये। इसका काल 
निर्णय हम इनके नामोंसे और इनके व्यवहारसे कर सकते हैं-- 


कृत्तिवासा: 


यह शब्द इस कार्यके लिये बड़ा उपयोगी हैं। इसका श्र 
यह हे... 'ऊत्तिः अर्म वास: यर्य /” जिसका कपड़ा चर्म ही हे 
अथात्‌ कपड़ेका कार्य चमढ़ेसे करने वाला. अथवा चमढ़ेको 
कपड़ेके समान पहनने वाला यह महादेव था । यह कृत्ति शब्द 
यश्पि सामान्यता चमंड़ेका बाचक है तथापि हाथीके यां हिरनके 


( रेऐ*१ ) 


फरचे चपड़ेका वाचक मुख्यतया है । उक्त पशुक्रों मारकर उसका 
उमड़ा उतारकर उसी करूचे चमड्ेका पहनना उस शब्दसे व्यक्त 
होता है| फठक॑ ही विचार कर सकते हैं कि यह भूतानी राजाकी 
रहने सहनेझ्ी पद्धति सम्यताकें किस स्थान पर होना संभष है। 
हमारा ता यह विचार है कि कपासके या ऊम के कपड़े घुनने 
ओर पहननेकी प्रथा शुरू होनेके पूर्व युगका यह वरणन है, क्योंकि 
जा मनुष्य एक यार ऊना या सूसी कपड़े पहननेकी सभ्यतामे ऋआा 
राय, वे कथा चमड़ा बंहननेके पूर्व युगमें जा ही महीं सकते. 
मनुष्य कितनी भी उदासीनतामें रंगा क्‍यों न हो. वह कच्चा चमड़ा 
घहन ही नहीं सकता. यदि एक बार बह कपड़ींकी सम्वतामें | 
गया हो | मह।देवके वखनमें उस अमडेस रक्तका यूं दे चारों ओर 
टपकनेका वन स्पष्ट ब्रा रहा है कि बह बिलकुल कथा चमड़ा 
ही पहनता था । कई दिनोंके पश्चान वहा चमड़ा सूख जाना भी 
संभव है. परन्तु यह शब्द उस समयक्रो सभ्यताकी दशाका बशन 
स्पष्टवास कर रहा है. इसमें किसीका काई शंका हा ही नहीं 
सकतो | भूतानकी उस समयकी हं। यह सभ्यता मानना उचित 
है; क्योंकि अन्य लागोंसे राजाका अबस्था कुछ अच्छी ही दाना 
सदा ही संभवनीय हे ओर जिनका राजाह। कथ। चमड़ा पहनता 
है उन लागोंकी सभ्यताकी अ्रवस्थ, उससे अच्छा मे ननका काई 
कारण नहों हे | अस्तु | अब इस शब्दक साथ हो। “कप,लू-भून ! 
शब्द देखना चाहिय-- 


कृपालभूत्‌ 


+ कपालसेत . कपाली, कपालघारी' आई शबघ्र समानाथक 
ही हैं । कपाल अथोत्‌ खाप;। हाथमें घारण करने बाला । हायमें 
बतंनके स्थ|नर्म खवापड़ीका इपयाग करने बाला । यह रिक्रज भी 


( ३२३१२ ) 


पूर्वोक्त अवस्थाकी ही सूचना करता है। जो कथा चमड़ा पहनने 
बाला है वही खोपड़ीके बतन उपयोगमें ला सकता है। दूसरा 
नहीं लायेगा । मिट्टी, ताँबे, पीतलके बतंनोंका संबंध ऊनी या 
सूती कपड़ोंके साथ ही है । जिस सभ्यतामें कपड़ोंका स्थान चमड़े 
ने लिया है उसीमें बतेनोंका स्थान खोपड़ी ले सकती है ।. 

इसीके साथ “रुण्डमाला धारी” यह शब्द भी देखने योग्य 
है, खोपड़ियों अथवा हड्डियोंकी माला पहनने बाला, हड़ियोंके 
ढुकड़े ही आभूषणोंके स्थानमें बरतने बाला । यह शब्द भी 
पूर्वोक्त सभ्यताके युगका सूचक है । 

इसके साथ “खड़वांगपाणि” शब्द देखने योग्य है । इसका 
अर्थ है-' खटियाका भाग हाथमें धारण करने बाला" अर्थात्‌ 
शख्रके रूपमें खटियाकी लकड़ी बर्तने वाला। इस शब्दके साथ 
बलरामजी का बाचक “मुसली, हली, हलायुध' आदि शब्द भी 
विचार करने योग्य है । चावल साफ करनेका मुसल, भूमि हलन 
का हल इनके श्र बतेने वाला बलराम था। अथात साधारण 
घरके कार्यमें आने वाले पदार्थ मूमल हल या चारपाई आदि 
उन्दींका शह्नऊे स्थान पर बत॑ने वाला। हलका उपयोग शख्रके 
समान करने लिये तथा चारपाईका उपयोग शब््रके समान करने 
के लिये प्रचए्ड शक्ति चाहिये इसमें संदेह नहीं है, परन्तु यहाँ 
हम देख रहे हैं कि जो सभ्यता विविध साधनोंके बतनेके कारण 
समभी जाती है उस सभ्यताकी अपक्षा इनकी सभ्यता किस दर्जे 
पर थी । विचार करने पर पता लग सकता है कि वे महापुरुष 
उस सभ्तताके समयके हैं कि 'जिस समय लोग बस्तोंके स्थान पर 
धरम; वतनोंके स्थान पर ,खापड़ियाँ बतते और शज्नोंके स्थान पर 
चारपाईकी लकड़ियाँ भी उपयागमें लाते थे । 

यद्यपि महादेवके शख्राल्रोमे हम देखते हैं क इनके पास 


( रै३१३ ) 


“परशु, जिशूल, धनुष्यवाण, तथा अन्य शख्र थे “पाशुपताश्ल” 
नासक बड़ा तेजस्त्री अ्य महादेवके पास था, तथापि साथ साथ 
हम पूर्वोक्त शब्बोंको भी भूल नहीं सकते | पांडवोंका अर्जुन बीर 
महादेवके पास शब््राख सीखनेके लिये जाता है. ओर उनसे शख 
प्राप्त करके अपने आपको अधिक बलवान अनुभव करता है। 
ये बातें भी हमें इस समय विचार कोर्टामें लानी चाहियें। परशु, 
त्रिशुल बाण य शब्त्र अच्छा फोलाद बनाने बालोंका युग बता रहे. 
हैं। और पूर्वोक्त ' कृत्तिवासा:” आदि शब्द बहुत पूवंकालकी 
श्रोर हमें ले ज। रह हैं । इसलिय हम अनुमानके लिये दोनों युगों 
के मध्यका काल इस सभ्यताके लिये मान सकत हैं । 


भूमि पर एक ही समय विभिन्न अवस्थाओंकी सभ्यतायें 
विभिन्न देशोंमें रहती हैं| देस्खिय इस समय युरोपमें विमानों ओर 
मोटरोंकी सभ्यता है. भारतमें बलगाड़ीकी सभ्यता है शोर तिब्बत 
में पंदल चलनेकी सभ्यता है । परम्तु भारतवर्षमें युरोपीयनोंके 
कारण विमान और मो”रें आती हैं ओर कई घनी भारतीय लोग 
भी मोटरोंकी सवारी उपभोगते हैं । तथापि यह माना नहीं 
जायगा कि इस समय भारतकी सभ्यता माटरोंकी है. क्योंकि 
यहाँ भ'रतियोंको बुद्धिमतासे माटरें ता क्‍या परन्तु माटरका एक 
भी भाग बनता नहीं हे। इस प्रकार अ|फ्रदा लोग युरोपकी 
उत्तम बंदूक बतंते है. परन्तु वे स्त्रयं उन बंदुकोंको बना नहीं 
सकते | पठान लोग स्वयं करीब कच्चे चमड़ की सभ्यतासे थाड़े 
ऊपर रहते हुए भी विमानोंके युगकी. बंदुर्फ बत सकते हैं। इसका 
कारण यही है कि अन्य देशके बने हुए पदार्थ दूसरे देशमें लाये 
जाते हैं ओर वहां उसका उपयोग किया जाता है; इसी प्रकार 
मूतिया लोग बहुत प्राचीन कालमें करे चमड़े बतनेकी अवस्था 
में रहते हुए मी बाहरके. देशसे बने हुए फोलाद आदि लाकर कुछ 


प्रयोग विशेषसे अपने शख्त्राल्ष बनाते होंगे | परशु, निशुल, घाश 
ओर पाशुपतास््रके उपयोगके कारण उनकी सभ्यत्तका दो बहुत 
ऊँचा मानना कठिन है । क्योंकि इनके साथ साथ कच्चे चमदोंका 
कपड़ोंके समान उपयोग. : खोपड्रीक। बतनोंके समान जपसाम 
हड्डियोंका अआभषणोंके समान उपयोग करनेकी प्रथा भी उनका 
विशिष्ट दंजा निश्चित करती है। भूत ओर पिशाच जातिके लोग 
उस समयके असभ्य अवस्थ।क लोग थे, यह ब/त महाभ'रताईिं 
प्रन्‍्थ पढ़नेसे उसी ससय ध्यानम आजाती है. परन्तु महादेबादि 
घीर महापुरुष उनसे विशेष उच्च अवस्था पर मानना याग्य है 
क्योंकि इनको मान्यता अन्य र/तिसे भी उस समय सबकी म.न्‍्य 
हुई थी । 
४ कि 
क्रतध्वसा 
महादेबका विचार करनेके समय उसका यज्ञविध्यंसक गुण 
भी देखना चाहिये। “क्रतु-ध्यंशा” शब्दका अथ यक्षका लाश 
करन वाला है | महादेव यज्ञका नाशक प्रशिद्ध है । दक्षप्रज|पतिक 
यज्ञका नाश उसने किया था । दल्ञग्रजापति डसमका संबंधी भी 
था । यज्ञका विध्वंस करनेके हेतु इस महादेवके विषय थे।ड़ी 
शंका उत्पन्न होती हे ओर बह शंकर रढ़ होती है कि जिस समय 
हमे देखंत है कि महादेव सदा असुरों और राक्षसांकी सहायता 
करता है | बाणासुरादिकोंको महादेवकी सहायता हुईं थी ओर 
उसी कारण देवों और आयोको बड़ कष्ट हुए थ । बाणासुर जैसे 
वासियों राक्षस को महादेवसे सहायता मिलती थी ओर इस 
कारण बह बल होकर देवों ओर आयका सताते थे। मद्ादेबका 
यज्ञ विध्यंस करनेका स्वभाव ओर असुरोंका देवों और आयोकि 
किरुद्ध प्रबल बनानेकी राजनीति स्पष्ट सिद्ध कर रहा हे कि य 
प्रारंभ में न तो देवोंके पत्तपाती थे ओर न आयकि सहायक थे | 


( 3३५ ) 


परन्तु बहुत समय ठक अपने ढड़ले चलने काले खतन्‍्त्र और 
देवों या आयेके कल्याणके जिषयमें पूर्ण उचमसीन हूं। रहे थे। 
परन्तु उपेन्द्र विष्णु के प्रयल्तसे अनेक बार असफन्ता प्राप्त होने 
के कारण मेहादेवने अपने आपको देवोंके पक्तमें रखना योग्य 
सममा और तत्पश्च!त्‌ उनसे देवों और अयोको कोई कष्ट नहों 
हुए। अथात ये पूर्व आयुर्म रक्षसांके सहायक थे परन्तु पत्चात्‌की 
वृद्धावस्थामें देवों श्र आरयेके हितकारी बन गये । 


यज्ञभागके लिये युद्ध 


इससे पुत्र बताया ही हे कि महादेव 'क्रतुध्वंशी, यज्ढ़न . 
यज्नघाती” आदि नामोंसे प्रसिद्ध हैं। दक्त प्रजापतिका यज्ञ इन्होंने 
नष्ट भ्रष्ट किया था | इसका कथायें रामायण महाभारत आदि 
का ि प्रशिद्ध हैं और प्रायः पुराणोमं भी हैं । इसका वृत्तांत 
यहू ६-+-- 


“दक्षप्रजापतिने यज्ञ किया था उन्होंने संपूर्ण देवोकों निमं- 
त्रण दिया था. परन्तु मह।देवका निमन्त्रण देना भी उसने उचित 
न समझा । इस पर झगड़ा हुआ ओर महाढ़ा बढ़त बढ़ते युद्धमें 
परिणत हुआ । महादेवने अपने भूतगर्णोंकी अपने सेनापरतिके 
साथ यज्षके स्थान पर भेजा ओर. उन्होंने वहां जाकर यक्षमंडप 
ओर संपूर्ण यज्ञका नाश किया-- 


कैचिट्रभंजुः प्रार्ईंशं पत्नीशालां तथापरे। 

सद भाग्रीप्रशाला च तद्विद्वारं महानसम्‌ | १४ ॥ 
रुहजुयज्ञपात्राणि तथेकेलप्रनिनाशयन्‌ । 
कुणडेष्तमृत्र पन्केचिद्धिभिदृन् दिमेखलाः ॥ १४ ॥ 


( ३3४६ । 


मरी 6 
अवाधन्त मुनीनन्य एके पत्नीरतजयन्‌ | 
झपरे जयूहुदवान्धत्या पत्नान्पतायितान्‌ ॥ १६ ॥ 
श्री भागवत ४ | ५ 
“कईयोंने यक्ञशालाके बांस तोड़ दिये पत्नीशालाका भेदन 
किया, सभास्थान. आम्नीप्रशाला ओर पाकशालाका नाश कईयों 
ने किया. कईयोंने यज्ञपात्र तोड़े, दूधरोंने अप्रिय्रोंकी बुकाया, 
यज्ञकुंडोंमें कईयोंने मृत्र किया. बेदी मेखला कईयोंने तोड़ दिये, 
ऋषि मुनियोंको कई ऐेने घसकाया पत्नोयों--ख्रियोंका अपमान 
भी कईयोंने किया. अन्योंने देवोंका पकड़ कर खूब ठोक दिया | 
इस बलवेमें देवांको भी खूब चोटें लगीं कई देवोंके दांत टूट 
गये, कईयोंकों बड़ी जखमें होगई, कईयोंक आंख फट गये इसका 
बणेन भी देखिये-- 
जीवनाइजपा नो5्य॑ प्रपधेताउत्षिणी भगः । 
ढ़ *. पे 
भृगोः श्पश्रृणि रोहन्तु पृष्णो दन्‍्ताश्र पूवेबत्‌ ॥ ४१ ॥ 
देवानां भग्रगात्राणामृलिजां चायुधाश्मतिः | 
भवतानुगृद्दीतानामाशु मन्योस्त्वनातुरम्‌ | ५२ ॥ 
श्री० भागवत ४ | ६ 
“यजमान जीवे, भगके आँख ठीक हों. भ्रगुकी मूछियाँ ठीक 
हों, पृषाके दांत पहिले जैसे हों, पत्थरोंसे फटे देबोंके गान्न और 
ऋणत्विजोंके अंग ठीक हों ।” इस वर्णनस पता लगता है कि यजञ- 
मान दक्ष प्रजाप्रति बहुत घायल हुआ था, यहां तक कि उसके 
जीवित रदनेमें भी शंका उत्पन्न हुई थों, भग देवत।के आंख टूट 
गये थे, पूषाके दाँत टूट गए थे, श्रगुकी दाढ़ी मूछें काटी गई थीं 
ओर अन्यान्य देबोंके शरीरोंपर अन्यान्य स्थानोंमें बढ़े भारी भारी 


( जेरे७ ) 


जखस बने थे। इस भंगडे से महावेक को जो यह भाग श्राप्त हुआ 
इसका भी वन यहां देखिये-- का 


एप ते रुद्र भागो5स्तु यदुच्छिशे5प्वरस्थ वें | 
यज्ञस्ते रुद्र मागेन कल्पतामध यज्ञदन्‌ || ५० ॥ 
: श्री० भागवत । ६४ । 

“है यज्ञघात करने वाले रुद्र महादेव ! यज्ञ का उच्द्विष्ट अन्न- 
सांग आपका हांगा | इससे यज्ञ बढ़े।” 

अथोत्‌ यज्ञका उच्छिष्ट अ्न्नभाग महादेव श्र उनके भूतगणों 
को देने का निश्चय करने से महादेब ओर भूतगणों ने आगे कर्मी 
यज्ञका घातपात नहीं किया | उच्छिष्ट अन्न माग का तात्पय भूठा 
अन्न ऐसा ही समभने का कोई कारण नहीं हे, उसका इतना ही 
तात्पय दीखता है कि अन्यान्य देंबों का अन्नभाग देने के पश्चात जो 
अन्नभाग अबशिष्ट रहगा वह रुद्र को दे देना । इतने अ्न्नभाग पर 
भूतगणों की संतुष्टी हुईं। युद्ध करके अज्न का भाग किंवा अन्नका 
अग्र भाग भी नहीं लिया, परन्तु यश्ञके उच्छिष्ट भागपर ही संतुष्ट 
हो गये । द 

दत्तादि आर्य लोग देवों का सत्कार करते थे ओर उनको अ्रन्न 
भाग देते थे | परंतु भूत लोगोंको या उनके भूतनाथ महादेबको न 
कोई यज्ञ में निमंत्रण देता था ओर न अन्नभाग देते थे। यज्ञ के 
समय देबजाती के लोग यज्ञमंड॒प में आकर प्रधान स्थान में बैठते 
थे और ताजा श्रन्न का भाग मक्षण करते थे । आय लोग भी उस 
प्रकार यज्ञमें समिलित होते थे ओर शेष बचा अन्न भूमिमें गाडते 
या जल में बहा देते थे । परंतु भूत लोगों को यश्ञमंडप में आने 
की ओर अन्न भाग प्राप्त करने की आज्ञा न थी। आजकल भी 
जिस प्रकार ढ्विजोंके यज्ञादि कर्म करने के स्थानमें अ्रंत्यज, देड़ 


( शे३८ ) 


चमार, अथवा म्लेच्छ, यवन आदि अन्य धर्मीय लोग नहीं आ 
सकते हैं, उस प्रकार पूर्व समय की यह बात होगी । इसलिए भूत 
लोग यज्ञमंडपके आस पास अन्नकी इच्छासे घूपमें तड़पते ओर 
बरसातमें भींगते हुए भ्रमण करते रहते होंगे। परंतु घंमडी भाय॑ 
शक्तिके अभिमानी देव इन भूतोंकी भूखसे पीडित अवस्थाका कुछ 
भी ध्यान नहीं करते थे । पाठक देख सकते हैं. और विचार कर 
सकते हैं कि भूखे लोग इतना अपमान ओर कष्ट कितने दिन तक 
बरदाश्त कर सकते हैं? अंतमें इन भूत लोगोंने यक्षमंडप पर पत्थर 
फेंके और एकदम अंदर घुस कर यज्ञकी बड़ी खराबी की ।” 


.. ईश्वर विषयक 


झाय समाजके पहान वेदिक पिद्वान भ्रीमान्‌ पं" सातबलेकर 
| जी का मत | | 


. आप “इश्वरका स्ञात्कार' पुस्तकके प्रथम भागमें लिखते हैंकि 
. “ये सभी (वेदिक) ऋषि “ईश्वर विश्वरूप हे! ऐसा ही कह रहे 
हैं। पाठक यहाँ यह बात स्पष्ट रीतिसे समभें कि, ईश्वर विश्वमें 
व्यापक है” ऐसा इनका भाव यहाँ नहीं है । प्रत्युत जो विश्वरूप 
दीख रहा है, या अनुभवमें आ रहा है, वही प्रत्यक्ष ईंश्वरका 
स्वरूप है। ऐसा ही इनका कथन है । आज ईश्वरको अदृश्य माना . 
जाता है, पर विश्वरूप दृश्य होनेसे वेदिक ईश्वर भी दृश्य ही है। 
यही उपनिषद्‌ और गीताके “विश्वरूप” वर्णनसे स्पष्ट होता है । 
आजकल की प्रचलित कल्पनासे यह सर्वथा विभिन्न है, इसमें 

सन्देह नहीं है ।” वरतंमान मानवायें, ३ 


(१) ईश्वर बहुत दूर है, (२) इंश्वर हरणक बस्तुमें हे, (३) इश्वर 
अन्दर है भौर वाहर भी है, (४) ईश्वर सबसमें है और सब ईश्वर: 


( रे३ेह ) 


में है, (४) इंश्वर ही सब कुछ है । इनमें अन्तिम धारणा बेदिक 
है।” प्ृ० ६ & 

एक इश्वरकी साथ भोम. सत्ता मानने पर, तथा ईश्वरको. सर्व 
व्यापक मानने पर दूसरी र॒ष्टिकी सत्ता मानना कठिन है'। क्योंकि 
एंक ही स्थानमें दो वस्तुओंका रहना भ्रसंभव है। जहाँ सृष्टि है 
वहाँ इश्वर नहीं और जहाँ इश्वर हागा, वहां सृष्टि नहीं ऐसा मानने 
की ओर प्रवृत्ति होती है। सच भूतोंमें इश्वर है. ऐसा माननेसे 
इसका श्रर्थ सब हि खोखले हैं । अतः वहां खोखले पनमें इश्वर 
रहा है ऐसा होत 

इसी तरह ईश्वरमें सब भूत है, ऐसा कहते ही ईश्वरमें एसा 
स्थान है. जहां सब भूत रह सकते हैं, ऐसा ही मानने पड़ेगा । 

दो या तीन पदार्थ इश्वरके अतिरिक्त हैं ओर उनके साथ 
इश्वर भी सर्व व्यापक है, इस कथनका तक दृष्टिसे कुछ भी मूल्य 
नहीं है । तथापि यें.लाग तथा द्वतसिद्धान्तका मानने वाले सब 
सम्प्रदाय ऐसा ही मानते आग्र हैं । 

ये ईश्वर, प्रकृति और जीवको अनादि मानते हैं. और बसा 
मानते हुये इश्वरको स्वव्यापक भी मानते हैं ।” प्रृ० €८ 

यहाँ आर्य समाजके मूल सिद्धान्तकों ही तक ओर वेद विरुद्ध 
सिद्ध क्रिया गया है। 


चोर आदि सब ईश्बर हें 


झागे आप लिखते हैं. फकि-- 
' घातक, चार, ढाकू, लुटेरे, ठगने वाले, घोखवाज, फरेवी 
भंकार, कपटी, छल करने बाला, नियमोंका उल्लंघत करने वाला 


जलन >-५3+«२०«».९०२००ज५+०ननके क्‍ॉननननकीननऊ-नलऊननानाआ 


# इसमे तृतीय और चतुर्थ सिद्धान्त आय समाजका है, जिसको 
स्पष्टरूपसे अबंदिक बताया गया है । 


( ३४० ) 


सत्रिके समय दुष्ट इच्छासे भ्रमण करने वाला, निःसन्देह ये दुष्ढ 
भाव वाले मानवोंके बाचक ( शब्द ) हैं । परन्तु ये भी; रुद्रके ही 
रूप हैं । जिस तरह ज्ञानदाता ज्राइणश, सबके पालन करने वाले 
क्षत्रिय, सबके पोषणकर्ता वेश्य, ओर सबकी सहायतार्थ कर्म 
करने वाले शू द्र, रुद्रके रूप हैं, उसी प्रकार चोरी करके लोगोंको 
लूटने वाले रुद्रके ही रूप है पाठकोंको यह माननेके लिये बड़ा 
कठिन कार्य है । चोर भी परमात्माका अंश है । क्‍या यह सत्य 
नहीं है | प० १६३ 
. चार वर्णंके मानवोंका जीव जैसा परमात्माका अंश है, 
बसा ही चोर, डाकू, लुटेरोंका जीव भी परमात्माका अंश है ।' * 

बेदका कथन है कि--जिस तरह चार वर्णोमें विद्यमान जनता 
संसेव्य है, इसी तरह चार. डाकू, आदि भी बेस ही संसेव्य हैं।'' 

ह | प्र» १६४ 
जन्म आदि कर्मसे नहीं हे 

“आ[ज़कल जा बताया जाता है कि--पूव कमंक पापक भाग 
भोगनेके लिय जीव शरीर धारण करता हे. अथात जन्म पाप 
मूलक है, यह बेदका सिद्धान्त नहीं है । यह जैन, बाद्धं:की कल्पना 
बेदिक धाम्मयोंक अन्दर घुस गइ है ।" प्रृ८ २८ 

इस प्रकार आपने यह सिद्र कर दिया कि--हेश्वर विपयक् 
बतमान सम्पूर्ण मान्यतायें अबदिक हैं। 

इसके लिय हम आपको शतशः धन्यवाद हा देंगे। किन्तु 
यदि आप थाड़ा ओर विचार करत ता आपका! अपनी यह नर्वान 
कल्पना भी अवेदिक और तक हीन प्रतीत हारी | 


मुक्त नहां 


आप लिखते हैं कि--' समूच। विश्व एक हो सत्ता है (पर 


( ३४१ ) 

सत्‌) यहाँ विभिन्न सत्ताके लिए स्थान नंदहीं | सब मिलकर एक ही 
सत्तामें परिशत-होनेसे मुक्ति सबकी मिलकर एक हागी ।” प्र०४५५४ 

इस प्रकार आपने कर्म सिद्धान्त तथा मुक्ति, ओर मुक्ति के 
साधन, तप आदिके लिए सन्‍्यास धारण आदि सबको वेदिकधर्म 
पर जनियों की अ्रमिट छाप,बताया है । परंतु इस-प्रश्न का इनके 
पास काई उत्तर नहीं है कि यह इंश्वर विना कारण चोर, डाकू 
लुटेरा, व्यभिचारी, घातक आदिबननेके लिए क्यो प्रवृत्त होता हे& 

तथा आपके सदक्यवाद के मानने पर पाप ओर पुएय आदि 
को व्यस्था का आधार क्‍या है ? 

क्योंकि आपके मतसे जन्म कर्म मूलक तो है नहीं ' अपितु 
अआपक मतानुसार ता इश्वर बिना प्रयाजने , अर बिना किसी कारण 
के स्वयं ही प्रत्यक समय गधा, घोड़ा. कुत्ता बिल्ली पशु पत्ती 
व मनुष्य आदि का रूप धारण करता रहता है. । इस प्रकार 
अनेक शंकाये है जिनका विवेचन हम आगे वेदान्त दर्शन प्रकरण 
में करेगे | यहां तो यही कहना है कि आपकी यह मान्यता 
भी अ्रवेदिक है। क्योंकि आपने जिन बंदिक मंत्रोंक आधारसे 
अपने मतकी स्थापना को है, हमने उन सब मन्‍्त्रोंके यथार्थ अर्थ 
लिख कर सप्रमाण यह सिद्र कर दिया हैकि सब कथन जीवात्मा 
की अवस्थाओका है। अथाोत किसी जगह तो निश्चय नयसे 
शुद्धात्मा (परमात्मा) का वर्णन है, ओर कहाँ अन्तरात्मा (आत्म- 
ज्ञानी महात्मा) का कथन है, तो कहीं बहिरात्मा. अथात्‌ संसारी 
आत्मा ( संसार में लिप्तका वणुन है । 


यह वण न रुद्रका है, जिसको आपने स्वर्श (मद्राभारतकी समालोचना 
में) भूत जाति (भूटान) का तथा पिशाच जातिका राजा सिद्ध किया है 
अतः यह चोरो व डाका डालने बाली जातियोंका अविपति था यह सिद्ध 
है | इसको ईश्वर कहना ईश्वस्का मज्ारू उड़ाना हैं | 


(६ ४२ ) 


प्राण महिमा 


इसी विषयक्रों विशेष स्पष्ट करनेके लिए हम बेदिक साहित्यमें 
झो प्राणोंकी महिमाका वर्णन है, उसको लिखते हैं। इस 
बर्णनसे पाठकोंको वेदिफ अध्यात्म विद्याका भी रहस्य सममभमें 
श्राजाण्गा, तथ। वेदोंमें जो सृष्टि रचना के मन्त्र प्रतीत ह्वोते हैं 
उनका भेद भी प्रकट हो जायगा। 


प्राणोंका माहात्म्यः 

“( बेदिक बांगमयमें )--सूर्यके जितने अ्रश्व, वृषभ, हंस 
आदि आरोपित नाम आते हैं जीवात्मा को भी उन नामों से 
पुकारते हैं | सूय्यके सप्त प्रकार किरण हैं। जीवात्माके भी दों 
'चक्तु, दो कर्ण. दो नासिकायें, एक बाणी ये सप्त किरण सम हैं । 
सूथ्यके साथ भी कहीं प्राण और मन, कहाँ प्राण. मन और 
चाणी, कहीं प्राण. सन: बाणी, ओर विज्ञान, कहीं चक्तु श्रोत्र. 
सन बाणी. कहीं पंचेन्द्रिय पष्ठ मन इत्यादि समानता है । जैसे 
सूख्यके गुलोंक, श्रन्तरिक्ष ओर प्रथिवी तीन लोंक हैं। सद्बत्‌ 
जावात्माके पेरसे कटि पर्यन्त एक प्रथिवी ल्ञाक. मध्यशरीर दूसरा 
अन्तरिज्षलाक, तीसरा द्ुलाक । अथवा एक स्थूल शरीर, दूसरा 
इन्द्रिय, तीसरा मन ये तीन लोक है. भाव यह हे कि जीवात्मा 
और सूर्यको अनेक प्रकारसे परम्पर उपमित करते हैं । यह 
जीबात्मविशिष्ट जो नयन, कर्ण, ना|सिका. रसना आदिक गण हैं। 
बे यहाँ प्राण नामसे उक्त हैं | 


न्‍् जे ५ 
प्राण ही सपण (पत्ती) है 
यत्रा सुपर्णा श्रम्ृतस्य मागम | 
अनिमेष॑विदथा।मिखरन्ति | 


( ३४३ ) 


इनो विश्वस्थ श्ुवनस्य गोपाः | र्ः 

से माधीरः पाकमत्राविवेशं ॥ नि० । ३। १२ ॥ 

यहां य/र्काचाय्ये सूथये और जीवात्मा दोनोंका बर्णान करते 
हैं सूथ्य पक्षमें सुपर्ण - किरण । भ्त्मपक्षमें सुपर्ण -इन्द्रिय । 
जीवात्म विशिष्ट प्राण ही पत्ती है। 

पुरथ के द्विपदः पुरथक्र चतुष्पदः ' 

पुरः स पद्ची भृत्वा पुर पुरुष आविशत्‌ | बै०२।१।१८ 

इस प्राण सहित जीवात्माके टद्विपद. चतुष्पद सब ही पुर 
(प्राम) हैं अतः यह पुरुष कहता है। पक्ती ही के सर्वत्र प्रविष्ट है।' *- 

ब्रक्षा देवानां पदवीः कवीना मृपिविप्राएं महिषी सगा- 
णाम्‌ । श्येनी ग्रधाणां स्वधितिवेनानां सोमः पवित्रमस्पेति 
रेमन ॥ नि० परि० २; १३ ॥| 

इस ऋचामें अह्या, पदवी, ऋषि महिष, श्यन, स्वधिति और 
सेम ये सब जीवात्माके ,नाम ओर देव, कबि, विप्र, मृग, मृध्र, 
बन ये सब इन्द्रियोंके नाम हैं। ऐसा यास्काचार्य कहते हैं। 

हंसः शुचिपद्‌ वसुरन्तरिच्सद्‌ होतावेदिषदतिथिद रोश-: 
सत्‌ | तपदू वरसदृतसद्‌ व्योगसदब्जा गोजा ऋतजा भद्विजा 
ऋतम्‌ । निरुक्त | 

यहाँ हंस आदि प्राण सहित जीवात्माके नाम कहे गये हैं। 

प्राण ही सप्त ऋषि हें 
स्॒त ऋषयः प्रतिद्विताः शरीरे । 
सप्त रचन्ति सद्‌ प्रप्रभादम ॥... 


( ३४४ ) 


सप्तापः स्वपतों ल्लोकपीयु)। क्‍ 

तत्र जागृतो अस्वप्नजों सत्रसदो च देवो || नि०दे ० ६३७ 

यहाँ भी दोनों पत्षो। में घटाते हैं। सूर्य रूप शरीर में सात 
किरण ही सप्त ऋषि हैं | वे ही किरण प्रमाद रहित हो सम्बत्सर 
की रक्ता करते हैं। सूर्य के अस्त होने पर भी ये ही सात (आप:) 
सबंत्र व्यापक होते हैं। सूय और वायु दोनों जगते रहते हैं। 
इत्यादि सूर्य पक्ष में (बड़ + इन्द्रियाणि + विद्या +सप्त्मी ) छः 
इन्द्रिय ओर सप्तमी विद्या य सातों ऋषि हैं। ये ही शरीर की 
रक्षा करते हैं, सोजाने पर ये सातों आत्म रूप लोक में रहते हैं. 
प्राज्ष और तजस आत्मा सदा जगते रहते हैं प्राज्ञ -जीवात्मा । 
तेजस - प्राण यहाँ यास्क छः इन्द्रिय कहते हैं। पद्न ज्ञानेन्द्रिय, 
पष्ठ मन | 3 हे 

प्येग्‌ विलश्रमप ऊध्ववुध्नो | 

यस्मिन्‌ यशों निहित॑ विश्व रूपम्‌ ॥ 

अन्रासत ऋषयः सप्त साकम्‌ | 

ये अस्य गोपा महतो वभूबुः ॥ नि० दं० ६ | ३७ ॥ 

यहाँ भी यास्क दोनों पक्ष रखते हैं। आत्म पक्तमें सप्त ऋषि 
पदसे सप्त इन्द्रिय लेते हैं। दो नयन, दो घ्ाण, दो नोसिकायें 
ओर एक जिद्दा प्राग्रः ये ही सात अमिग्रेत हैं। 

इसकी व्याख्या शतपथ बत्राह्मणमें भी हे परन्तु यहाँ पाठ 
इस प्रकार है। कि 
अवाग्‌ विलथ्रमस ऊध्यवुध्नः । 
तस्मिन्‌ यशों निदह्िितं विश्वरूपम्‌ ॥ 
तस्था सप्त ऋषयः सप्त तीरे | 
वामश्टमी अक्मणा संविदाना / 


( ३२४४५ ) 
इस शरीरमें जो शिर है वही चमस्र ( पात्रवत्‌ ) हे (अवोग- 


ब्रज च्भ 


बिल ) इसका सुखरूप बिल! (छिद्ठ) मीचे'है | मूंल ऊपर है। इस 
शिरोशिंब चमस पांत्रमें प्राणरूप सम्पूर्ण यश स्थापित है इसके . 
तट पर प्राश रूप सांत ऋषि हैं। ओर अष्टमी बासी चेद ( अह्ान 
भ्रात्मा ) से सम्बाद करती हुई. विद्यम्रान है ।. आगे. इन सातोंके 
नाम भी कहते हैं। दीनों कर्ण “ गींत॑म/ मरद्वाज। दोनों चक्षु - 
विश्वामित्र, जमदमपक्‍़्ति । दोनों नासिकाएँ>असिद्न, कश्यप -। 
बाजी #-शअ्त्रि [ 


प्राण ही ऋषि हूं 
. श्रतएव ब्राह्मण अन्थोंमें 
“प्राणा वे ऋषयः” शत० ६ | १ “प्राक्षा वे ऋषय:' 
: इस प्रकारका पाठ बहुत आता हैत.. 


'ग्राणा उ वा ऋषयः ॥८।७॥ गणा-वें वालखिल्या॥८॥ 
इत्यादि शतपथादि ब्राह्मणोंमें देखिये । 
. शत पथवा० के अप्टम काण्डके आरस्भमें ही लिखा है | 
“प्राणों मोबायलः । प्राणो. वे वसिष्ठऋषिः । ६। मनो 
वे भरद्वाज: ।च नुवजपद्मि ऋषिः | वाग व विश्वकर्माऋपि 
इत्यादि अनेक प्रमाणसे सिद्ध दोता हैं कि बेदोंमें जो बसिद्ठ . 
आदि पद आए. हैं. वे प्राणोंके .. अथवा प्राण . पिशिष्ठ जीवात्माके 
नाम 
... प्राण ही स॒प्त शो्॑ण्य प्राण हें 
स॒प्र वे शीपन आंखाः । ऐतरेय ॥ ३ ॥ ३ ॥ 


( ३१४६ ) 
“सप्त शीषेए्याः प्राणाः! 


ऐसा पाठ ज्ाह्मणोंमें बहुत आता है दो चजह्ु, के दो कर्ण, 
दो नासिकाएँ और एक वाग ये ही सप्त शीषंण्य प्राण हैं। 


कक 
प्राण ही भूभु वादि सप्त लोक हें 

प्राणायाम के समयमें 
. “ओं भू! झों श्रुवः ओ स्वः झों महः ओं जनः भों 
तपः ओं सत्यम्‌ 

यह मन्त्र पढ़ते हैं.। 

प्राण + आयाम - प्राणोंके अवरोध करनेका नाम प्राणायाम 
है भू आदि प्राणोंके नाम हैं । 

१४--चतुदंश लोकोंका जो वर्णन है वह्‌ प्राणोंका ही वर्णन 
है। ये ही सात प्राण-दो चहु, दो कर्ण, दो नासिकाएँ और बाग 
ऊपर के लोक हैं, + ओर दो हाथ दो पेर एक मूत्रेन्द्रिय मलेन्द्रिय 
ओर एक उद्र ये सात नीचेके सात लोक | अतल, वितल, सुतल, 
महातल, रसातल ओर पाताल नामसे पुकार जाते हैं। 


प्राण ही ६ वाय हैं... 

_महाभारतादिकों में गाथा है कि कश्यपकी स्त्री दितिकों जब 
गर्भ रहा तब “इन्द्र यह जान कर कि इससे उत्त्पन्न बालक मेरा 
घातक होगा” दितिक उदसरसें प्रविष्ट हो गर्भत्यथ बालककों प्रथम ७ 
सात खण्ड कर पुनः एक एककों सात २ खण्ड कर वाहर निकल्ल 
आया । दिति ने इसके साहसको देख अपने ४६ पुत्रों को इन्द्र के 
साथ कर दिया तब ही से वे मरुत्‌ वा मारुत्‌ कहते हैं और इन्द्र 
के सदा साथ रहते हैं। भाव यह है किः-- दिति नाम व्यष्टि शरीर 


(६ ३१४७ ) 


का और अदिति नाम समष्ति शरीरका है। ( दो अवखण्ड ने ) 
जा सीमा बद्ध, विनश्वर शरीर है बह दिति तद्धिन्न अदिति। इन्द्र 
नाम जीवात्मा का है । इन्द्रिय शब्द का अर्थ इन्द्र .लिब्न है 
. अथोत इन्द्रका चिन्ह करण द्वारा इन्द्र ( कह )का बाघ 
होता हे अतः इस नेत्रादिक समृहको इन्द्रिय कहते हैं। इस 
से विस्पष्ट सिद्ध है कि इन्द्र नाम जीवात्मा का भी है. । मनुष्य से 
: लेकर कोट पर्यन्त का जो शरीर वह दिति, क्‍यों कि यह सीमाषद्ध 
खगडनीय और विनश्वर है | इस सम्पूर्ण ज्ल्मास्डका जो अखरणड, 
असीम, अविनश्वर शरीर है बह अदिति है। इस अदिति के पुत्र 
जीत्रके सदगुण आदि देव हैं। अतः ये भी अविनश्वर हैं । और 
दितिके पुत्र राक्षस हैं। वे विनश्वर हैं। काम, क्रोष, लोभ आदि 
जो शरीरके धर्म हैं वे ही यहां राक्षस हैं। इन दोनोंमें सदा सम्राम 
रहता है| परन्तु प्राण ( नयन, कर्ण नासिका इत्यादि ) भी तो 
भोतिक हैं अतः ये भी दितिके पुत्र हैं फिर प्राणों ओर जीवात्मा 
में बड़ा विराध रहना चाहिये। परन्तु रहता नहों । यद्यपि ये 
भोतिक और विनश्बर हैं. तथापि ये सदा जीवात्मा इन्द्रके साथी 
हैं। भोतिक होनेके कारण ही थे ही इन्द्रिय कभी २ अ्रसुररूप 
धारण कर जीवात्मासे घोर संग्राम करते हैं, इसी भावके दिख- 
लानेके लिय इस अआख्यायिका की सृष्टि हुई हे। इस शरीरमें 
मुख्य एक ही प्राण है । जीवात्माके योगस यही एक प्राण सात 
होते हैं. दो नयन, दो कर्ण, दो नासिकाएँ ओर एक जिह्ा, पुनः 
इन सातोंकी अ्रनन्त विषय त्रासनाएँ है। इसीको ७+ ७ सातको 
सातसे गुणाक< ४६ दिखलाया है । विनश्वर होनेके कारण 
मरुत्‌ « मरण शील कह।ता है ओर ये सदा इन्द्रके साथ रहते 
हैं। इन्द्र घिना इनका अस्तित्व नहीं रह सकता। अतः बेदोंमें 
भी इन्द्रको मरुत्वान कहा है। - 


वममाव मै | अमान, 


(६ ३४८ ) 


प्राण: ही सक्त होता हैं 
... के़यों होत्रं प्रथमा मॉयेजे | मनुः समिद्धाग्निधनसा संप्त 
'होतमिं।॥ १०। १३। ७॥ 


मनु“जीक्षात्वा । ( सम्रिद्माप्नि ):ज़िसने - हत्यरूप .अप्निका 
'प्रदीप्त फिया है वह (मतुः ) ज्योबात्मा, (मनसा+सप्तदाढ़मिः ) 
“झन ओर सप्रेन्द्रिय रूप सप्त होताओंके साथ ( प्रथम्ााम ) उत्तम 
 (होत्राम + आश्रेजे ३ ग्रज्ञ सम्पादन करता है । ; 


होव्राहयन्ते हवींपि यत्र 'सा 'होत्रा यज्ञ: .। साम० ॥॥ 
येन .ज्ञस्तायतें सप्र होता । येजुः । 
जिस सज्ञमें चक्ु आदि,सप्त होता है.। वेदों आर - शतपथादि 
बक्राह्मणा।के, इखनेस यह प्रतात हाता हक यकज्ञादि विधान, भा 
"क्रेवल प्रतिनिधि, स्वरूप हैं! अध्यात्म यज्ञों के. स्थान में विविध 
ऋत्विकोंके साथ बाह्य यज्ञ करके दिखलाप्र ज्ञात हैं,। कहाँ;तक 
वर्णन किया जाय + सप्रसित्धु, सप्र्नाक, सप्तराशि, सप्ाचि 
सफ़ाप्रि; सप्रदात्र आदि पदोंसे भी सप्रेन्द्रियोंका ही ग्रहण है । 
बवृहृदारण्यकापेनिषद में ययाज्ञतल्क्य कहत दे 


'इल्याग्य यज्ञस्य होते |  २-चन्ुवेयज्ञस्याउध्वयु 
3-प्राणों वे यज्ञस्य उद्गाता । ४-मनों वे यघ्लस्य अक्ा। 


यहाँ: पर देखते हैं बाय , चन्तु, प्राण, ओर, सन यह चार 
ता है, अध्ययु उदगाता ओर ब्रह्मा है।.... श 


पुनः वाह्य यज्ञ तान प्रकारकों ऋचाएं त्रीन समयम पढ़ी ज़ाती 


हैं व पुरोनुवाक्या १ याज्या ६ और: शस्या कह्दाती हैं ।.. -, 
याज्ञयल्क्य कहत हैं, 


( ( ३४५७ ) 


+म्लश एवं पुरोड्लुवाषया; अयानोयाज्या, व्यानः शसये 
.. प्राण ही पुरोहनुवाक्या है, ' अपान यॉन्‍्यों है ओर व्यान- 
शस्या है। ऐतरेय त्रोझण ६, १४ में कहा है) 
प्राणोे व होता | आणे।! सव॑ ऋत्िज! | ६ । ३. में 
बाख सु ब्रह्मगर्या, २ । २८ में।यनों थे यज्ञस्ख प्रत्रा बरूणः 
"२ । २७ में, आशा “वें ऋषयों:देव्यासः | १ 9 में 
प्राणा पानो अंग्रीपोमी' चक्तुपी एव अग्नीपोगो । 


प्राण ही गो, धनु ओर विप्र हैं। ओर आत्मा सेम हे । 


सोम मावों धेनवों वाबशानाः-। 
सोम विग्रा मतिति! प्रच्छमानी॥ 
. सोषः सुतः पूयतेश्रेज्ययानः । 
सोभे अ्रकाप्रिष्टुभ: संतबन्ते | नि० परिशिष्ट २॥ 
सूय पक्तमें मी. घनु और विप्रपदर्तें: किरणोंका, ओर आत्म- 
पत्तमें, इन्द्रियोंका गहूण है । 
इसी प्रकार हंस, समुद्र, ड्र्पा'आदि दोनोंके नाम कहे गए हैं। 
: प्राण ही चन्द्रमा हे 
विधु' दद्राण सपने वहूनां । 
युवामें सन्त पलितों जैगार || 
देवृस्थ पश्य काव्य: महिलाईया ममार र। हा समान । 
न का | ५ १» ५ 37० परि० र्‌। 
(पत्यक आदित्य ( संभने बहनां + ह॒द्ाण॒फ़ ॥ आक्राश 
'में विविध नक्ञत्रोंक़्े मध्यम दमनर्शीला ( युवानमक सन्‍्पं + 


- ( ३५०! ) 


“ बिधुम ) युवा चन्द्रमा को ( जगार ) निगल जाता दे । (देवस्थ + 
महित्वा+ काव्यम्‌ + पश्य ) सूर्यके मद्दान्‌ सामथ्यंकों देखो 
( अद्य + ममार ) चन्द्रमा आज मरतां है। ( कः + सं: + सम्‌ + 
आन ) परन्तु कल ही पुनः जी उठत। हे ( समने ) संहाररूप 
संग्राममें जो प्राण (बहूनाम्‌ + दद्राणम ) बहुतोंकों दमन करने 
हारा है ( युवानम्‌ + सन्‍्तम्‌ ) और जो सदा युवा .रहता है 
( विधुम ) 'उस प्राणरूप चन्द्रमाकों ( पतितः ) जराबस्थाके 
कारण शुक्ल केश रूप पुरुष ( जगार ) गिरजात है। इस देवकी 
महिमा देखो । यह प्राण श्राज मरता है कल्न पुनः जन्म लेता है। 

सम्‌ आन > अन-प्रणने । अन ध'तुसे “आन” लिट में बना 
है। इत्यादि कहाँ तक उदाहरण लिखें जाय । निरुक्तमें अध्यात्म 
ओर अधिवेवत पक्ष देखिये। यद्यपि परिशिष्ट यास्कृत प्रतीत नहीं 
होता तथापि यास्कानुकूल है इसमें सन्‍्देह नहीं क्योंकि द्वादशा- 
ध्यायी निरुक्तस भी उभयपत्ष दिखलाया गया है | 


जगत और शरीर 


ऋषियोंने इस मानव शरीर को जगतसे उपमा दी है यथा-- 
छान्‍्दोग्योपनिषद्के चतुथे प्रपाठऊ॒क तृतीय खंडमें कहते हैं 

“वायु ही संवर्ग अर्थात अपने में सब पदार्थंका लय करने बाला 
है” | जब अमन अत्त होता हे तब वःयु में ही लीन होता है । सूर्य 
शस्त होता है तब वायु में ही लोन होता है इसी प्रकार चन्द्र और 

. -जल भी वायु में लीन हाते हैं। यह अधिदेवत है”। “ अब 
अध्यात्म कहते हैं प्राण तो संवर्ग है । जब वह ( जीव ) साता है 
तंत्र वाणी प्राण में ही लीन होती है इसो प्रकार चन्षु, क्रात्र और 

. मन ये भी प्राण में लीन हीते हैं। थे हो दो संवर्ग है । देवों में वायु 
आर आणों ( इन्द्रियों ) में प्रण” यहां बाह्य जगत में जेसे बायु, 


( ३५९ ) 


अ्रप्नि, सूर्य, चन्द्र ओर जलदेव हैं. और उन में सूचात्मा वायु मुख्य 
है | तढ़त शरीर में प्राण, वाणी, चक्षु, श्रीत्र ओर मन येपांच प्राण 
इन्द्रिय ) हैं इनमें प्ररण मुख्य है। 


पुनः ३-१७ में कहा है कि अध्यात्म जगतमें मनको बृहत्‌ 
जान इसके गुणोंका अध्ययन करे | इस मनके वाणी. प्राण, चक्तु 
ओर क्रोत्र चार पद हैं ओर आकाशके श्रप्नि, वायु, आ्रादित्य और 
दिशा चार पद हैं । 


यहां मनकी आकाशसे तुलनाकी है । क्योंकि दोनों ही अनन्त . 
हैं।वुह। १।५।४ में कहत हैं। बाग प्थित्री लोक, मन अन्‍्त- 
रिक्ष लोक, और प्राण घलोक हैं । 


वृह १। ५। २१ में कहते हैं। इन्द्रिय गण परस्पर स्पा 

करने लगे कि वास ने कहा कि में ही बोल गी । चछुने कहा कि में 
ही देखू गा। भोत्रने कहा कि में ही सुन गा इस प्रकार सब इन्द्रिय 
कहने लगे । परन्तु मृत्यु आकर इन सबोंकों वशमें करने लगा। 
इसी कारण वाग थकती है । चह्चु ओर शक्रोत्र शान्त होजाते हैं 
सृत्यु इनको विवश कर प्राण की आर चला। परन्तु प्राणको 
विवश न कर सका । श्रतः प्राण सवदा चलता हुआ थकता 
नहीं । अतः यह मध्यम प्राण सबब श्रेष्ठ हे यह अध्यात्म है । 


अब अधि देवत कहते है। (अप्रिने कहा कि मैं प्रज्वलित 
होऊँगा | सूर्यने कहा कि में तपूंगा। चन्द्रने कहा में भाषित 
होऊँगा। उन्हें भी झुत्युने अपने वश कर लिया। परन्तु बायुदेव 
को बशमें ना कर सका । क्‍योंकि सुन्नात्मा वायु सबंदा प्रलय काल 
में भी बना रहता है। इत्यादि ओपनिषद्‌ प्रयोगोंमें इस शरीर 
को ब्रह्माश्डसे उपनित किया है। ओर प्राशकी भ्रेष्टता मानी है | 


( रैरह५८) ) 


इम्द्रिय ( प्राण ) ही पंचजन हैं 


यस्मिन पश्व पश्चजना आकाशश्र ग्रत्िष्ठित::॥ , .. 
का बृ० ४ । ४। १७ 


जिस शरीरमें पंच,स॒स्या पांच जन हैं। ओर शआकाश ग्रति 
छित॒ हैं । यहां, “पद्चजन सब्दसे, प्राणपरेका ही महण है इसमें 
चेदान्त सूत्र १ । ४। १२। प्राणयादयोवाक्यशेषान्‌ । देखिये चाग 
मन, चज्ु, भात्र ओर प्राण ये पतन्न प्राण कहात हैं । इनके ही 
नाम 'पश्चज॑न, पत्चमानव पम्चक्तिति/ पत्वकृष्टि दि भी हैं | कहीं 
पप्नल्नानेन्द्रिय, कह।'पत्नग्राण, कहीं दशप्राण,कहीं एकादश प्राण । 
कहीं पद्न ज्ञानेन्द्रिय, पप्ठमन जाइकर पषटप्राय। इत्म्ादि कल 
आता हे । 


प्राण ही झरप़ालके प्रंस्च बह्य पुरुष है 


छा० ३। १३ में लिखा कि इस हृदयक पांच'दंव सुषिः्रथान 
छिट्न हैं। ९--पू्व में चन्नु रूप छिद्र हे वहीं प्राय ओर आदित्य है 
२--दक्तिण में भोत्र रूप छिद्र हे | वही' व्याम ओर चन्द्रमा हे। 
३-पश्चिम में वाग रूप लिए है । वहीं अपान ओर अग्नि हे। 
४--उत्तर में मनोरूप छिद्र हे वही समान ओर पर्जन्य हो । ५-- 
ऊपर वायुरुप छिद्र हे बही मन आर आकाश है । ये पांच ब्रह्म॑&" 
पुरुष है । स्वर्ग लोकके द्वरपालक है । | 


:. प्राण ही देव ओर असर हें 


छीत्दा2 १॥ २। ओर बृह॒द्यरए्य॒क १।३। में कहा है कि 
इक्छिय ही देव ओर, असर, है. दुष्टेन्द्रियों के नाम अ रथो 
वशीक्ूत् डृद्धियोंके , नाम देव है,। अथवा इन्द्रियोंकी साधु. 


ग्न्क 
ड़ 


। देश३ ) 


असाधु दो वृत्तियाँ हैं वे ही देव श्रोर असुर हैं। इन के ही महा- 
युद्धों का नाम देवासुर संग्राम है । प्राणायाम सत्यादिके प्रहणंसे 
इनके असुरत्व भावका नाश होजाता है | इसका वरंव बृहदाश्यक 
में बृहृत्पृूवंक है निष्पाप बाणी को अग्नि देव. निष्पाप प्राण, 
को वायुदेव.निष्पाप चहक्तु को आदित्यदेव. निष्पाप श्रोत्र को 
दिग्देव और निष्पाप मनको चन्द्रदेव कहते हैं । 


इन्द्रिय ही श्वान (कुत्ते हैं) 
छान्‍्दों (| १२ में कहा है कि मुख्य प्राण श्वेत कुत्ता ओर 
वाणी. चक्तु श्रोत्र और मन ये साधारण कुत्त हैं। ये अ्रश्नके लिये 
व्याकुल होत हैं । 
इन्द्रिय ही अश्व (घोड़े) हैं 
आत्मानं रथिनं विद्वि-शरीरं रथमेतर तु । 
बुद्धिस्तु सारिथ विद्वि-पनः प्रग्रह मेव च ॥ ३ | 
इन्द्रियाणि हयानाहुविषयं स्तेषु गोचरानू। क० 3० : 


यह शरीर रथ है । आत्मा रथी है । बुद्धि सारथी है। मन 
लगाम है | इन्द्रिय हय (घोड़े) हैं.। इनमें विषय निवास करते हैं। 


मुख्य गोण प्राण ओर पञ्च शब्द 
पैर से शिर तक व्यापक प्राण के मुख्य, वरिष्ठ आदि 
नाम हैं इनके ही प्राण अपान, समान, उदान,व्यान आदि पांचवां 
दश भेद हैं और वाग,मन,चक्तु, श्ोत्र ये चार गोण प्राण कहाते हैं। 
तानू वरिष्ठः प्राण उवाच- वाड्मनश्रत्चु भ्रोत्र॑च ते प्रीताः 
प्र।णस्तुवन्ति ॥ 


( ३५४ ) 


इत्यादि प्रश्नोपनिषद्‌ ओर अन्यान्य उपनिषदोंमें देखिये। 
यहाँ प्राणांमें चेतनत्व और पुरुषत्वका आरोपकर सम्बाद ओर 
स्तुति आदिका वर्णन हे । 


पं न 

प्राणों में ब्रोल्वारोप 
छान्‍्दाग्यापनिषद्‌ के पंचम प्रपाठक के आदि में ही कहा है 
कि सब प्राण प्रजापतिके निकट जाकर बोले, कि हम में श्रेष्ठ कोन 
है। प्रजापतिने कहा कि आपमें से जिनके न रहनेसे यह शररार 
पापिष्ट हो जाय वही श्रेष्ट है। प्रथम वागदेवी इस शरीरसे बाहर 
निकल गई | परन्तु इसके निकलने से शरीर पापिष्ठ नहीं हुआ 
क्यों कि मूक (गंगा ) वत्‌ सब प्राण निवाह करने लगे। इसी 
प्रकार चन्तु, श्रात्र ओर मन, भी क्रमपूवंक अपनी २ शक्ति की 
परीक्षा करने लगे। अन्ध, बधिर, ओर बालक वत्‌ सबक। निव्रोह 
हो गया । परन्तु जब मुख्य प्राण निकलने लगा तब ये वाग. चक्षु, 
श्रोत्र, ओर मन देव सब मिलकर भी शरीरको धारण न कर सके 
शरीर पापिष्ठ होने लगा । तब ये प्राण मुख्य प्राणकी स्तुति करने 
लगे। वागने कहा हे प्राण ! आप वसिष्ठ ओर में वसिष्टा हूं। 
चक्षुने कहा आप प्रतिष्ठ है ओर में प्रतिष्ठा हं। ओत्ने कहा आप 
सम्पद है. ओर में सम्पदा हूं । मनने कहा आप आयतन हैं और 
में आयतन हूं । इत्यादि प्रयोगमें बाग , मन, श्रोत्र, चक्तु और 
प्राण य ही पाँच पंच प्राण कह्दाते हैं, यह सदा ध्यान रखना 
चाहिये | 


प्राणों की संख्या 
सप्तगहेविंशेषितत्वाच | वेदान्तसत्र २। ४ ४ 


( रे** ) 


' सप्त प्राणाः प्रमचन्ति | यहां सप्त प्राण । 
अष्टोग्रहा अ्रष्टावति ग्रहा। । यहां अष्ट प्राण | 
सप्त वें शीपंण्याः प्राणाः द्वाववाओं | यहां नव प्राण। 
नव वे पुरुषे प्राणा नामिदंशमी । यहां दश प्राण । 
: दशेमे पुरुषे प्राणा आत्मकादश! | यहां एकादश प्राण । 
ः सर््षां स्पर्शानां लगेकायतनम्‌ । यहां द्वादश प्राथ । 
चत्तुश्॒ द्रष्टव्यश्व | यहां त्रयोदश प्राण | 
थे सब भेद शंकराचार्य ने इसी सूत्र पर दिये हैं। अन्त्मे 
इस सूत्रके अनुसार स्थिर करते हैं. कि सात ही प्राण हैं । 
“सप्रवशो  णयां: प्राणा/” | “गुहाशया निद्विता सप्त सप्तँ 
इत्यादि प्रमाशांसे सप्र प्राण कहे है. इस प्रकार देखेंगे तो 
प्रागांका निरूपणा विविध प्रकारसे आया है |” 


( बदिक इतिहासाथ निर्णयमें पं+ शिवशंकरजी काव्यतीर्थ ) 
प्राण स्तुति 


एपो5ग्रिस्तपत्येप सये एप पजेन्यों मघवानेप वायुरेप 
प्ृथिवरी रविदेवः सदू सचामृ्त च यत्‌ ॥ ५॥ अरा एव 
रथ नाभो प्राण सर्व प्रतिष्ठितम्‌ । ऋचो यजू पि सामानि 
यज्ञः ज्ञत्रं ब्रह्म च | ६ ॥ प्रजापतिथरसि गर्भ लमेव प्रति: 
जायसे । तुम्य॑ प्राण प्रजास्त्वा था वलि हरन्ति यः प्राणी 
प्रतितिष्ठसि ॥ ७॥ देवानामसि वन्दितमः पितुर्णा प्रथया 


( ३५६ । 


स्वया | ऋषीशां चरित्य॑ सत्यमथवा गिरसाप्सि ॥| ८ ॥ 
इन्द्रस्त्व॑ ग्राण तेजसारुद्रोइसि परिरत्तिता | त्वमन्तरित्ते चरसि 
सर्यस्त्व॑ ज्योतिषां पतिः | यदात्वमभिवष्स्य थेमाः प्राण ते 
प्रजा | आनन्दरूपास्तिप्ठन्ति कामायान्नं भविष्यतीति ।१०। 
व्रात्यसत्व॑ प्रारेंक ऋषिरता विश्वस्य सत्पतिः | वयमाद्रस्य 
दातार; पिता त्व॑ मातरिश्रनः ॥ ११ ॥ या ते तनूववि 
प्रतिष्ठिता या श्रोत्रे या च चक्चुषि | या च मनसि संतता- 
शिवा ता कुरु मोस्करपीः ॥१२॥ प्राणस्य्द चशेसव त्रि|दिवे 
यत्मतिष्टितम । मातेव पुत्रान रक्षस्व श्रीश्र प्रज्ञां च विधेद्धि 
न इति ॥ १३ ॥ ( प्रश्न 3० २ ) 


यह प्राण अग्नि. बायु. सूर्य. पर्जन्य, इन्द्र ,प्रथिवी.रयि आदि 
सब हैं । जिस प्रकार रथ-नाभां मे आर जुड़े हात है, उस। प्रकार 
प्राण में सब जुड़ा हुआ 3 । ऋचा, यज. साम. यज्ञ. क्षत्र, ओर 
ज्ञान सब ही प्राण के आधार से हैं। हे प्राण ? न्‌ प्रजापति है 
ओर गभ में तू ही जाता है | सब प्रजायें तर लिय ही बलि अपण 
करती है । तू देवों का श्रष्ट संचालक ओर पितरों की स्वकोय 
धारण शक्ति हैं। अथवा आंगिरस ऋषियों करा सत्य तपाचरण 
भी तेरा ही प्रभाव है | तू इन्द्र, रूद्र, सूर्य, है तू ही तेजसे तेजस्वी 
हा रह। है। जब त्‌॒वृष्टि करता है, तब सत्र प्रजायें आनन्दित 
होती हैं. क्‍यों कि उनको बहुत अन्न इस वृष्टि से प्राप्त होता है । 
तू ही ब्रात्य एक ऋषि ओर सब विश्व का स्व्रार्मी है, हम दाता हैं 
ओर तू हम सब का पिता है। जो तेश शरीर बाचा चक्तु श्रोत्र 
ओर मन में हें, उस को कल्याण रूप करो और हम से दर ने हो। 


( ३४७ ) 
जो कुछ त्रिलोकी में हे वह सब प्राण के वश में हैं | माता के 
समान हमारा संरक्षण करो ओर शांभा तथा प्रज्ञा हमें दा । 
प्राणों वाव ज्येष्ठश्न श्रष्ठण ॥ (छा०५॥१।१, बृ०६।१।१) 

'प्राण ही सब से मुख्य ओर श्रेष्ट है।! सब अन्य देव इस के 
श्राधार से रहत हैं | ( अथांन्‌ वेदों में ज्यघ्त्रद्म के नाम से प्राण 
का ही बर्णन है। ) तथा-- 

(१) प्राणों वे वल॑ तम्प्राण प्रतिष्टितम्‌ (ब्ृ० ५।१४।४) 
(२) प्राणो वा ग्रमृतम्‌ ॥ (बृ० १॥६।३) 
(३) प्राणों व॑ सत्यम्‌ ॥ (बृ० २।१।२०) 
बे 
(४) प्राथी वे यशोवलम्‌ ॥ (० १२६) 

“( १) प्राण ही बल हे, बह बल प्राणम रहता है। (२) प्राण 
ही अमृत है । (३) प्राण ही यश ओर बल है ।” इस प्रकर प्राण 
का महत्व है | प्राण॒की श्रश्नंता इतनी है.कि उप्तका वर्णन शब्दों 
से नहीं हो सकता | 

प्राण कहसि आता है 

परन्तु इस प्राशशक्तिकी प्राप्ति प्राशियोंकों केसे होती है, इस 
विषयमें निम्न मन्त्र देखने याग्य हैं--- 

आदित्य उदयन्‌ यत्माची दिशं प्रविशति तेन प्राच्यान्‌ 
आशणान्‌ रश्मिषु संनिधत्त ॥ यद्दचिणां यत्प्रतीचीं यदुदीचीं 

रच ९ ४ 
यदधों यद्ध्वय यदन्तरा दिशों यत्सत्र प्रकाशयति तेन सर्वाने 
प्राणान्‌ रश्पिषु संनिधत्ते || ६ ॥ से एप बश्वानरों विश्व- 
रूपः प्रागो5ग्रिरुष्यते। तदेतरचाभ्युक्रम || ७ | विश्वरूप॑ 


( शश८ ) 


रिण जातवेदस परायणं ज्योतिरेक॑ तप॑ तम | सहस्नरश्मिः 
शतधा वतथानः प्राणः प्रजानामुदयत्येष सय! ॥ 

( प्रश्न उ८ १।६-८ ) 

९) देबानां बह्वितमः प्राण 'इन्द्रियोंकी' चलाने बाला 


है. 'सूयोदिकोंको' चलाता है, प्राणायाम द्वारा 'बिद्वान' उन्नति- 
प्राप्त करत है । 


(०) पितणां प्रथमास्रधाअसि । सम्पूर्ण पालक शक्तियां 
सबसे श्रेष्ठ ओर ( प्रथमा ) अव्बल दर्जेकी पालकशक्ति प्राण है 
आर वही (म्त्र-धा ) आत्मतत्वका धारणा करती है | 

(३) ऋषीशणु सत्य चरितं असि । >सप्त ऋषियों का सत्य 
(चरितं) चाल-चलन अथवा आचरण प्राण ही करता है । दा 
श्रॉख, दो कान. ओर एक मुख ये सप्त ऋषि हैं ऐसा वेद ओर 
उपनिषदोमें कहा हे | ह 

अथवॉगिरसां चरितं असि | (अथवा अंगि-रसां ) स्थिर 
अंगोंके रसोंका ( चरितं ) चलन अथवा भ्रमण प्राण ही करता 
है। प्राणकरे क रण पोषक रस सब अंगोमें भ्रमण करता है ओर 
सबंत्र पहुंच कर सबंत्र पुष्टि करता है । 


बिक 
प्राण का प्ररक 

केन उपनिषद्म प्राणके प्रेरक का विचार किया है। प्रागके 
अधीन सम्पूर्ण जगन्‌ है. तथापि प्राण॒का प्रेरणा देने वाला कोन 
है ? जिस प्रकरर मंत्रीके आधीन सत्र राज्य होता है. उसी प्रकार 
प्राणके आधीन सब इन्द्रियादिकोंका राज्य हैं। परन्तु राजाकी 
प्ररणास मन्‍त्री काय करता है उस प्रकार यहाँ प्राण का प्रेरक काने 
है, यह प्रश्नका तात्पय है | 


( १४५६ ) 


केन प्राण! ग्रथमः युक्र! ॥ (केन 3० १।१) 

“किससे नियुक्त होता हुआ प्राण चलता है १” अथोन 
प्राण की प्रेरक शक्ति कोनसी हे ? इसके उत्तरमें उपनिषद्‌ 
'कहता है कि--- 

स 3 प्राशस्य प्राण। ॥ (केन 3० १|२) 

“बह आत्मा प्राणका प्राण है” अर्थात प्राणका प्रेरक आत्मा 
है | इसका वर्णन और देखिये -- 

यत्प्राणन न ग्रणिति येन प्राणः प्राणीयते | 

तदेव ब्रह्म त्व॑ विद्धि नेदं यदिद झुपासते ॥ (केन3० १८) 

जिसका जीवन प्राणसे नहीं होता. परन्तु जिससे प्राणका 
जीवन हाता है वह ( ब्रह्म ) आत्मा है, ऐसा तू समझ | यह नहीं 
कि, जिसकी 3पासनाकी जाती हे ।” अथात्‌ आत्माक्री शक्तिसे 
प्राण अपना सब कारोबार चला रहा है, इसलिये प्राणकी शक्ति 
आत्मा ही है | इस विषयमें इशो पनिषद्क। सन्त्र देखने योग्य हे- 

योउ्सावसो पुरुष! सोपहमस्मि ॥ (ईश० १६) 

योअसावादित्ये पुरुषः सोउसावहम्‌ ॥ १७ 

'जो यह (असो) असु अथात्‌ प्राणके अन्दर रहने वाल हे 
वह में हूं ।' में आत्म! हूं. मरे चारो ओर आण विद्यमान है ओर 
में उसका प्रेरक हूं। मेरी गरेरणासे प्राण चल रहा है ओर सब 
इन्द्रियोंकी शक्तियोंका उत्तेजित कर रहा हूं । इस प्रकार विश्वास 
रखना चाहिये ओर अपने प्रभावका गोरव देखना चाहिये । इस 
विषयमें ऐतरय उपनिषद्का बचन देखिये | 


नासिके निरभिधतां नासिकाम्यां आणः प्राणाद्वायु। ॥ 
(ऐ० 3० ११४) 


( २३६० ) 


वायुः प्र णा भूल्वा नाभिक्े प्राविशर्‌ (ए० 3०१२४) 
'जासिका रूप इन्द्रिय खुल गय, नासिकासे प्राण ओर प्राण 
से वायु हां गया ।' अथात्‌ अत्माको प्रवल इच्छा शाक्ते थी 
कि में सुगंधका आस्वाद लेलू । इस इच्छाशक्ति से नासिका के 
स्थान में दा छुट बन गय, ये ही नासका के दो छेद हैं । 
इस प्रकार नाक बनते प्राण हुआ ओर प्राण से वायु बना है। 
आत्माकी इच्छा शक्ति कितनी प्रबल है, इसकी कल्पना यहाँ स्पष्ट 
हो सकती है। इस प्रकार शर्ररमें छेद करने वाली शक्ति जो 
शरीरके अन्दर गहती है, वही आत्मा है. इसको इन्द्र' कहते हैं 
क्योंकि यह आत्मा ( इदं-द्र ) इस शरीरमें सुराख करनेकी शक्ति 
रखता हे । इसकी प्रबल इच्छा शक्तिसे विलक्षण घटनायें यहाँ 
सिद्ध हो रही हे. इसका अनुभव अपने शरीरमें ही देखा जा 
सकता है । जो ऐस। समर्थ जीवात्मा है । बही प्राण॒का प्रेरक है. 
यह प्राण, वायुका पुत्र है, क्‍योंकि ऊपर दिये हुए मन्त्रमें कहा है 
कि 'वायु प्राश बनकर नासिकामें प्रविष्ट हुआ है ।' इसलिय वाथु 
का यह प्राण पुत्र है | 
पुरुषस्य प्रयतो वाद्मनसि संपध्ते, मनः प्राण, 
प्राणस्तेजसि, तेजः परस्यां देवतायाम्‌ ॥(छा ०3० ६।८।६) 
“पुरुषकी वाणी मनमें. मन प्राणमें, प्राण तेजमें ओर तेज 
पर देवतामें संलग्न होता हे ।” यही परंपरा है । परदेवताका 
तात्पर्य यहां आत्मा है। प्राण विद्याकी परम सिद्धि इस प्रकारसे 
सिद्ध होती है । 
प्राण ओर अन्य शक्तियाँ 
प्राशके श्राधीन अनेक शक्तियां हैं उनका प्राशके साथ संबंध 
देखनेके लिये निम्न मंत्र देखिये-- 


( शे३१३ ) 


प्रासो वावसंबर्गः | स यदा स्वपिति, प्राशमेव, वाग- 
प्येति, प्राणं चक्कुः प्राणं भोज, श्राण पने, प्राणोश्वे बेतान्‌ 
संब क़ ॥ ३॥ (छां० ४।३।३) 
“जब यह सोता है तब बाक , चक्ु, भोत्र, सन आदि, सब 
पाणोंमें ही लीन होती है, क्‍यों कि प्राण ही इनका संवारक है ।” 
जिस प्रकार सूर्य डगनेके समय उसके किरण फेलते हैं और 
अस्त के समय फिर अन्दर लीन होते हैं, इसी प्रकार प्राण रूपी 
सू्यका जागृतिके प्रारम्भमें उदय होता है उस सम्रय उसकी किरणों 
इन्द्रयादिकोंमें फेलती हैं ओर निद्राके समय फिर उसमें लीन होती. 
हैं। इस प्रकार प्राणका सूर्य होना सिद्ध द्वोता है । इसका दृश्य 
एक अंश में हे, यह बात भूलना नहीं चाहिये। सूर्य के समातल 
प्राण भी कभी अस्त नही होता परन्तु अस्त ओर उदय ये शब्द 
हमारी अपेक्षा से उसमें प्रयुक्त हो रहे हैं। इस विषय में निम्न 
चचन ओर देखिये | -- 


कं 


पतग 


स यथा शक्ुनिः बत्रेण प्रवद्धों, दिश पतित्वा, अन्य- 
आयतनमलऊ्ध्य, बंधन मेवोपभ्रयत्‌ एव मेष खलु, सोम्य, 
तन्मनोदिशंपतित्वा भन्यप्रायतनमलब्घ्वा, प्राणमेवोपश्रयते, 
प्राशबंधनं दि सोम्यमनः ॥ (छां*3०६।८।२) 

“जिस प्रकार पतंग” डोरी से बंधा हुआ, अनेक विशाओं 
में घूम कर दूसरे स्थान पर आधार न मिलनेके कारण अपने मूल 
स्थान पर ही झा जाता है, इसी प्रकार निश्चय से हे प्रिय शिष्य ! 
बह मन अनेक विशाओं में घूम कर दूसरे स्थान पर आश्रय से 


€ ईरेह२ ) 


सिलने के कारख प्राएं का ही आश्रय करता है, क्‍यों कि हे प्रिय 
शिष्य | सन प्राण के साथ द्वी बंधा है” 


वसु, रुद्र, आदित्य 

प्राणा, वाव चेसव, एते हीद॑ सब बासयंति || १ ॥ 

ग्राणा बाव रुद्रा एसे दीद॑ सब' रोदयंति ॥ २ ॥ 

प्राण वावादित्याः एते हीदं सबमाददते।।३॥ (छा ० ३१६) 

“प्राण बसु हैं क्यों कि ये सब को बसाते हैं। प्राण रुद्र हैं 
क्‍यों कि इनके चले जाने से सब रोते हैं । प्राण आदित्य हैं क्‍यों 
कि ये सब को स्वीकार करते हैं | इस स्थान पर श्रथांत्‌ “प्राण 
रुद्र हैं, क्यों कि ये इस दुख को दूर करते हैं।” ऐसा वाक्य होता 


तो प्राणका दुःख निवारक का व्यक्त हो सकदा था । परन्तु : 
उपनिषद्‌ में 


4 एतेहीद॑ सव रोदयन्ति' ) 


श्रथांत्‌ ये प्राण जब चले जाते हैं तब वे सब को रुल्ाते हैं, 
इतना प्राणों पर प्राणियों का प्रेम हे ऐसा लिखा है कि शतपथादि 
में भी रुद्र का रोदन धरम ही वर्णन किया है, परन्तु दुःख निवारक 
धर्म भी उनमें उससे अधिक प्रबल हे। इसका पाठक बिन्ार करें 
इस प्रकार प्राणका महत्व द्वोने से ही कद्दा हे-- 


प्राणो है पिता, प्राणो माता प्राशे आता प्राण स्वसा, 
प्राथ आचाय;, प्राण ब्राह्णः ॥ (छा० उ० ७१४१) 


“प्राय ही माता, पिता, भाई, बहन, आचार्य, जाह्मण आदि 
है।” ये शब्द प्राण का महत्व चता रदे हैं। (१) माता--मान्य 


( देह३ ) 


हित करने बाज़ा, (२) पिता--पाता, पालक, संरक्षक, ( ३ ) 
अआाता--भरण पोषण करने वाला (४) सखसा--( सु-असा ) 
उत्तम प्रकार रखने वाला (५) आचार्य--अआत्मिक गुरु है क्‍यों 
कि प्राण के झ्रायाम से आत्मा का साक्षात्कार होता है. इसलिये, 
(६) आद्ाण:--यह ब्रह्म के पास ले जाने बाला है । 


तीन लोक | 
वागेवायं लोकः पनो अंतरिक्ष लोक! प्राणोड्सो लोक: 


.._ (ब० १५४) 
“बाणी यह प्रथ्त्री लोक है, मन अंतरिक्ष लोक है ओर प्राण 
बह स्वर्ग लोक है।” 


पंच मुखी महादेव 


प्राशा पानो व्यानों दानो ॥ (अ० ११।८।२६) 

यहां प्राण, अपान व्यान, उदान आदि नाम आगये हैं। उप- 
प्राशोंके नाम बेदमें दिखाई नहीं दिये। किसी अन्यरूपसे होंगे, तो 
पता नहीं । यदि किसी विद्व/लकों इस विषयमें ज्ञान हो, तो उसको 
प्रकाशित करना चाहिये । पंच प्राण दी पंचमुखी रुद्र हैं. । रुद्रके 
: जितने नाम हैं, थे सब प्राणवाचक ही हैं। मदृर[देब शम्मु आदि 
मद रद्र के नाम प्राण बाचक हैं। महादेव के पांच मुख जा पुराणों 
में हैं। उनका इस प्रकार मूल विचार है । महादेव मृत्यंजय कसा 
है, इसका यहां निर्णय होता है। शतपथ में एकादश रुद्रों का 

बंणुन है 


कंतमे रुद्रा इति । दशेमे पूरुषे प्राणा अत्मकादशः ॥ 
(शत्‌० जा० १४।४) 


( ईं४४ ) 

. “कौनसे रुद्र हैं ? पुरुषमें दश प्राण हैं, और ग्यारहषां आत्सा 
'है। ये ग्यारह रुद्र हैं।' अर्थात्‌ . प्राण ही रुद्र हैं ओर इसकिये 
भव, शव, पशुषति आदि देकता के सब सूक्त अपने अमेक अथों 
में प्राण वाचक एक ही अर्थ व्यक्त करते हैं । पशुषति शब्द प्राश 
वाचक मानने पर पशु शब्द का अथ इन्द्रिय ऐसा ही होगा । 
इन्द्रियों का घोड़े, गोवों, पशु आदि अनेक प्रकार से वर्णन किया 
गया है। अब प्राण॒को सत्ता कितनी व्यपपक है उसका वर्शान निम्न 
मन्त्रों में देखिये । 


प्राण का मीठा चाबुक 
पहत्तपो विश्वरूपमस्याः समद्रस्थ त्वोतरेत आहुः। 
यत एति मधु कशा रराणातत्प्राणस्तदमृत॑ निषिष्टम्‌ ॥२॥ 
माता दित्यानां दुद्दिता बसुनां प्राण प्र जानायमृतस्य नामिः 
हिरएयवर्णा मधुकशा घृताचीमदानामंश्ररति मर्त्येदर ॥४॥ 
( भ्र० ६१ ) 
“(अस्था)) इस प्रथिवीकी ओर समुद्रकी बड़ी (रेतः) 
शक्ति तू है, ऐसा सब कहते हैं। जहांसे चमकता हुआ मीठा 
चाबुक चलता है वह्दी प्राण ओर वही अम्रत है। आदित्योंकी 
माता वसुश्रोंको दुद्ता प्रजाशंका प्राण श्र अमृतकी नामि यह 
मीठा चाबुक है । यह तेजस्त्री, तेज उत्पन्न करनेवाली भौर (मत्यें- 
घुगर्भः ) मर्त्यों के अन्दर संचार करने वाली है। 
इस मन्त्र में मधु कशा!; शब्द है । मधु का श्र मीठा स्वादु 
है ओर कशा” का अर्थ चाबुक है चाबुक घोड़ा गाड़ी चलाने 
वाले के पास होता है । चाबुक मारने से गाड़ी के घोड़े चलते हें । 
उक्त मन्त्रोंमे 'मधुकशा” अथोत्‌ मीठे चाबुकका वर्णन है । यह मीठा 


( ६५ ) 
चाबुक अश्विनी देवोंका है.। अश्वनीदेव प्राण रूपसे नासिका 
स्थान में रहते हैं। प्राण-अपान, श्वास उच्छवास, दांयें ओर 
जायें नाकका खास, यह अश्वनी देवोंका प्राथमय रूप शरीरमें 
है। इस शरीर रूपी रथके इहन्द्रिय रूप धोढ़ोंको चला रहा है। 


देवताओंकी अनुकूलता 


जो ब्रद्माचारी देवताओं का निरीक्षण और भप्रदण करता है, 
उस में झ श रूप से त्रिवास करने वाले देवता उसके साथ अश्रनुकूल 
बन कर रहते हैं। मर कंदृता है कि--“तस्मिन्‌ देव!ः स-मनसों 
भवन्ति |” अभीत्‌ उस ब्रह्माचारी में सब देव अनुकूज मतके साथ 
रहते हैं ।” उसके शरीर में जिन २ देवताओं के श्र श हैं, वे सब 
उस ब्रह्मवारीके मन के अमुकूल अपना मन बना कर उसके 
शरीर में निवास करते हैं. । अपने शरीरमें देवताओंका निवास 
निम्न प्रकार से होता है । देखिये-- 


१--अम्निव म्भूला मुर्ख प्राविशत्‌ । 
२--आपुः प्राणों भृत्वा नासिके प्राविशत्‌ । 
३--आदित्यभ्रक्ञुभूलाइदिणी प्राविशत्‌ | 
- ४-दिशःओ्रीत्रं भूला कर्णों प्राविशन्‌ । 
४--ओपधिवनस्पतयों लोमानि भला त्वचं प्राविशन्‌ | 
६--चन्द्रमा पनो भृत्वा हृदय प्राषिशत्‌ । 
७--प्रत्युरपानो भूल्वा नाभि ग्रविशत्‌ । 
८--आपोरेतो भूल्वा शिश्न॑-प्राविशन्‌ ॥ (ए०३०२।४) 
१-..अग्नवकतृत्वका इंद्रिय बन कर मुखमें प्रविष्ट हुआ 
(<) बायु प्राण बन कर नासिकामें संचार करने लगा (३) सूययने 


( 8६ ) 


यत्ुका रूप धारण करके आंखोंके स्थानमें निम्रास किग्रा 
(४) दिशाएं क्ोत्र बन कर कानमें रहने लगीं, (४) ओषधि 
बनरपतियां केश बन त्वचा रहने हगीं , (६) चन्द्रमा सन बल 
कर हृदय स्थानमें प्रविष्ट हुआ, (६) रूंत्यु अप्रानका रूप धारण 
करके नाभि स्थानमें रदने लगा, . (८) जल्ञ देवता रेत घन कर 
शिश्न में रहने कगा ।” 


इस ऐतरेश उपनिषद्के क्षज्ञानुसार अग्नि, वायु, रवि 
दिशा, औषधि, चन्द्र, ध्रृत्यु, आपू इन झआाठ देवताका निवास 
उक्त आठ स्थान में हुआ है। पाठज्न जान सकते हैं कि इसी प्रकार 
श्रन्य देवता, जो बाहरऊे जगवमें हैं ओर जिनका वर्शन बेदमें 
सर्वत्र है, उनके श्रंश मनुष्यके शरीरहक्‍्ं विविध स्थानों में रहते हैं| 
इस प्रकार हमारा एक २ शरीर सब द्वेवताओंका दिठव साम्राज्य 
है और उसका श्रधिष्ठाता आत्मा है। तथा इसी आत्माकी शक्ति 
उक्त सब देवताश्रोमें प्रविष्ट होकर कार्श करती है, इसका अधिक 
विचार करनेके पूर्व अथर्व वेदके निश्न लिखित मंत्र देखने 
योग्य हैं 
१--उश साकम जाग्रत देवा केशैश्य! पुरा | 
यो वे ताख्बिध्ास्त्यक्ष॑ स भरा अद्य महद्वदेदू ॥ ३ ॥ 
.. २--ये ते आसन दश जाता द्वेश्ा देवेभ्यः पुरा 
पुत्रेश्यों लोक॑ दत्वा करिगए्ते लोक आसते ॥ १० ॥ 
३--मंसिचों नाथ तेदेवा ये क्भारान्त्समाभरस्‌ | 
.. .. सब संसिच्य मत्य देवाः पुरुष माविशन्‌ ॥ १३ ॥ 
.. #गायदा लष्टा व्यत्णत्‌ पिलात्वष्टये उत्तरः | 
गृह कृत्वामस्य देवा: हुरुपपातिशन्‌ | १८ ॥ 


( रे६७ ) 


 ४--अरिथि इत्वा समिध तदष्पो असादयन्‌ । 
रेतः ऋृत्वा55ज्यं देवाः पृरुषमाविशन्‌ ॥ २६॥ 
६--या आयो याश्र देवता या पिराड्‌ ब्रक्षणा सद्द । 
शरीर ब्रक्ष प्राविशच्छरी रेडथि प्रज्ञापतिः ॥३०॥ 
७--बयश्र छुर्वातः प्राण पृरुषस्य विभेजिरे ।* 
.... अथास्थेतर मात्मानं देवाः प्रायच्छन्षमये ॥३१॥ 
८--दस्पाद विद्वान पुरुषमिद अक्षति मन्‍्यते | 
सर्वाह्म स्मिन्‌ देवता गावो भोष्ठ इवास्ते ॥ हेर॥ . 
द (अथ१० ११८) 
४(१) सबसे प्रथम (देवेभ्यः दश देवा: ) देबोंसे दस देव 
उत्पन्न हों गये । जो इनको प्रत्यक्ष (विद्यात्‌) जानेगा, वह अन्य 
आज ही (महत्‌ बर्ेन) महत्‌ ब्द्षके विषयमें बोलेगा । (२) जो 
पहले देवोंसे दस देब हुए थे पुत्रोंकी स्थान देकर स्वयं किस लोकमें 
रहने लगे हैं. ? (३) सिचन करने वाले वे देव हैं कि जो सब 
सामग्रीकों एकत्रित करते हैं । (देवा) ये देव सब (मत्य) मरण 
धर्मी शरीर को सिंचित करके पुरुषमें प्रबिष्ट हुए हैं । (४) जो 
(त्वष्ठः पिता) कारीगर देवका पिता (उत्तरः त्वष्टी) अधिक उत्तम 
कारीगर है. बहू इस शरीरमें छेद करता है, तब मरण धर्म वाला 
(गृह) घर बना कर सब देव इस पुरुषमें प्रविष्ट होते हैं । 
(५) हड्डियों की समिधायें बना कर रेतका थी बना कर (अर 
आप:) आठ प्रकार के रसोंकी लेकर .सब देबोंने पुरुषमें प्रवेश 
किया है । (६) जो अ।प तथ। अन्य देवताएं हैं. और ब्रह्मके सत्‌ 
वतंमान जो बिराट है ब्रह्म ही उन सबके साथ (शरीर प्रावितान ) 
शरीरमें प्रविष्ट हुआ है, ओर प्रजापति शरीरमें अधिष्ठाता हुआ 


( ईेषंट ) 

है । (७) सूर्य चक्चु बना, वायु प्राण हुआ, ओर थे देव इस पुरुषमें 
रहने लगे, तत्पश्चात्‌ इसके इतर आत्माको देवोंने अधिक लिये 
अपंण किया । (८) इसलिये इस पुरुषको (विद्वान ) जानने 
चाला ज्ञानी (इदं ब्रह्म इति) यह ज़ह्म है, ऐसा ( मम्यते ) आनंता 
है । क्योंकि इसमें सब देकताएं उस प्रकार इकड़े रहते हैं कि 
जैसी गोबें गोशाल्ामें रहती हैं ।” 

इन मंत्रोमें स्पष्ट कड्ठा है कि अभ्रि, वायु आदि देववाएं इस 
शरीरमें निवास करते हैं। अथात प्रत्येक देवताका थोड़ा २ अंश 
इस शरीरमें निवास करता है । यही देवोंका “अंशावतरण” है । 
जो इस प्रकार अपने शरीरमें देवताओंके अंशोंको जानता है वह 
अपने आत्माकी शक्ति जान लेता है भोर जो शरीरमें रहने वाले 
देवताओंके समेत अपने आत्मा को जानता है, वही परमेष्ठी 
परमाध्माको जानता है| इस विषय निम्न मंत्र देखिये--- 


ये पुरुषे ब्रह्म विदुस्ते विदुः परमेष्ठिनम्‌ । 
यो वेद मरमेष्ठिनं यश्र वेद प्रजापतिम । 
ज्येष्ठ ये ब्राक्षणं विदुस्ते स्क्रम पनु संविदु) ॥। 
(अथवं० १० | ७। १७ ) 
“जो पुरुषमें त्नह्म जानते हैं, वे परमष्ठीकोी जानते हैं | जो 
परमेष्ठीको जानता है श्रोर जो प्रजायतिकों जानता है, तथा जो 


(ज्पेष्ठ ब्राझणुं) श्रष्ठ ब्रह्मा हो जानते हैं, वे स्कंभको उत्तम प्रकार 
से जानते हैं ।” 
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& इस मन्त्रमें, पुरुष, ब्रह्म, परमेष्ठी, प्रजापति आदि सन्न नाम इसी 
आत्माके बताये हैं। जे ब्रह्म, व ध्कंम आदि भी इसी आत्माके वाचक 
हैं। परमात्मा भी इसी आत्माकी अवस्था विशेषका अथवा मुक्तत्माका 
नाम हे | कि 


( २६६ ) 


: अपने शर्रीरके अन्दर ब्रह्मका अनुभव करनेकां यह फल हैं 
परमात्माके साज्ञात्कारका यही मार्ग है। इसलिये अपने शरीरमें 
देवताओंके अंशोंका ज्ञान प्राप्त करके उन देवताओंका अ'धष्ठाता 
जो एक आत्मा है, उसका श्रनुभव प्रथम करना चाहिये। पूर्वोक्त 
ऐसरेय उपनिषद्क वचनमें प्रत्येक देवताका भिन्न २ स्थान कहाँ 
है। उस २ स्थान उक्त देवताके अंशका स्थान समभनों 
चाहिय | बाहरकी सष्टिमें अभि. व/यु आदि देवता विशालरूपमें 

!। उनके श्रंश प्रत्येक शरीरमें आकर रहते हैं, और इस प्रकार 
यह जीवात्माका साम्राज्य श्रथोतर शरीर बन जाता है। 
(बेद परिचय में पं: सातवलेकर) 


सो5कामयन ज्ञाया में स्थात्‌ (बृ० 3० १।४।१७ ) 
प्रन णवास्य सथा वाग जाया । ( १४१७ ) 
मन बाण प्राण अप््माके अन्न हे । 
स प्राणपस जत प्राशर्छुश! ख॑, वायु ज्योतियप: । 
पृथवीन्द्रियं मनोउन्न' मन्नादूरीय तथों मन्‍्त्राः । 
५ 
कर" लोकालोकेषु च नाम च | प्रश्न० ६ । ४ 
आत्मन एप प्राशों जायते यथपा पुरुष ढ्षाय तम्मिनिलदा- 
तेत॑ मनो क्रनेनायात्यस्मिज्छुरीर | प्रश्न ३ | 3 
छायेत्र देहे, पनो कतेन पतः संकल्पनन्‍आदि नियम 
१ त्तने पु > थ 
फमनिपित्तनेत्येतन्‌ | तदेव सक्ृः सह कमेशा (ब्रृ०४।४।६) 
अथान--अरत्माने कामनाकी कि 3 जाया स्त्री हा जाया नाम 
चाणीका है. क्‍यों कि श्रुति में अया है कि. मन, इसको आत्मा है. 
चाणी जाया है। उस आत्माने प्राणका उत्पन्न किया. प्राणसे सृष्ट 
को--अराकाश. कायु. ज्योति जल, प्ृ"वा. हन्द्रियोंका उत्पन्न किया 


( ६७: ) 


है । धात्माते यह प्राण छ/याकी तरह उत्पन्न- होता है, तथ। इस 
शरीरमें मानसिक संकल्पों द्व रा यह प्रण आता है। श्र/त्मा इस 
आये हुये प्राणसे अधिष्ठ.न करण, देवता, रूपसे सम्पूर्ण इन्द्रियों 
को रचना करता है | सबसे प्रथम जब उसने संकल्प लिया जो 
इसमें स्पन्दन 'हलन चलन हुआ जिसको जेन परिभाषामें 'योग' 
कहते हैं । यही मानों उसका मुख खुला । उससे वागादि इन्द्रियें 
उत्पन्न हुई, उनसे इन्द्रियोंक गोलक बने. उसके पश्चान उनमें 
प्रकाश आया, अथात उनके रेवताओंकी रचना हुई । यथा मुखसे 
“वाक ” वाकसे अप्रि, वाक हीका नाम श्रप्नि है अतः प्रथम व/क 
से भावेन्ट्रिय आ्रादि अ्भिप्रत हे, तथा अप्निसे जिह्ा, के आकारका 
प्रहण हे । इसी प्रकार सबंत्र समझ लेना चाहिय । 


अत्ति चक्तु, आदित्य, मन. हृदय चंद्रमा ये सब यहां पर्याय 
बाची शब्द हैं| जिनका अभिप्राय, अधिप्रनकरण. देवसे हैं। 


प्रजापति का फ्रंसना 


यह आत्मा (प्रजापति) अपने आप यह भात्र कम और द्रव्य 
कर्म अथात्‌ कारण शरीर, सूक्ष्म शरीर. और स्थूल शर्रीर गच 
कर अपने आप इसमें प्रवेश करत है, परन्तु--अब बह इसमें से 
निकल नहीं सकता. उसका शास्त्रमें एक सुन्दर आख्यान है । 
प्रजापतिः प्रेजांसृट्ठा प्रमेश।न पाविशत्‌ । 
ताभ्य; पुनः सं भवितु' ना शक्नोत | सो5बबीत 
ऋषबदित्‌ स-यो मेतः पुनः-संचिन वदिति | 
कृष्ण यजु ते० सं०"५।.४-। २ 
: प्रजापतिने इस जगतका सर्जन करके इसमें प्रेम्नसे, प्रवेश 


( ३७१ ) 


किया । किन्तु उसमेंसे पुनः वह निकल न सका। उसने देवोंसे 
कह्दा कि जो मुझे इसमेंसे निकाल देगा वह ऋडद्धिवान होगा ।” # 


उपरोक्त लेखोंसे यह प्रमाणित होगया कि--बेदिक वांड्मय 
में. पुरुष, ब्रह्म, ज्येप्रत्द्य, स्क॑स, दिरिण्यगर्भ, प्रजापति विराट 
विश्वकर्मा, आदि नामोंसे जिसका वर्णन हुआ है वह प्राण है। 
तथा जीवात्मा भाव प्राणोंसे द्रव्य प्राणांकी एवं द्रव्य प्राणेंसे स्थूल 
अं रचना करता हे इसीको प्रजापति आदिकी सृष्टि रचना 
कहते हैं | 


अब हस उन सूक्तों पर प्रकाश डालेंगे जिनसे सृष्टि रचना 
तथा महा प्रलय आदिका प्रतिपादन किया जाता है। सबसे 
प्रथम सुप्रसिद्ध 'नासदीय सूक्त' (जिसको सृष्टि खूक्त भी कहते हैं) 
का विवेचन करते हैं , 


नासदीय वा सृष्टि सृक्त 


ऋउज्वेद मं० १० के सू० १०६ का नाम नासदीय सूक्त है। 
यह नाम इसका इसलिये है कि इसका प्रथम मन्त्र 'नोसदासीत! 
इस पदसे प्रारम्भ दाता है । रुष्टि विषयका विचार करने बालोंके 
लिये यह सूक्त बड़े ही मदत्वका है, यही कारण होकि प्रत्येक, ऐति- 
हासिक ने तथा प्रत्येक दार्शनिक लेखकने इस सूक्त पर अवश्य 
अपने विचार प्रकट किये हैं। अतः हम भी इस पर विचार करना 
आवश्यक सममभते हैं । प्रथम हप यह सूक्त और इसका 
प्रचलित अर्थ लिखते हैं । पुनः झन्य विद्वानोंकी सम्प्रतियां तथा 
उनकी समालोचना लिखेंगे. तत्पश्चात्‌ अपने श्र प्रकट करेंगे। 


“न ना प्लाजा सन +3० ५५७>५दमानक +-०स०- "मे लंड डर कट ५ ५0 + लोन हम सो पनयान+ कामयाबी -तामल+कननज कम जप. टन ७ २क 4 जमन«+न हा पिनननान जनक “नल जन ५आ33.५-+> न -नक-+ए-।न+-वन>के 3 -नहककान+--+-०+ ना ५+क्क थक 0००क.. 


& यह वर्शन स्पष्टरूपसे जीवात्माका है।..$# . गे 


( ३७० ) 


नासदासीओ सदासीत तदानीं, नासीद्रजो न व्योपा- 
परायत्‌ ; क्रिपावरीवः कुहकस्य शरम्मन्‌ नभ्यः किपासीदू 
अहने॑ गभीरम | १॥ 

अ्रथं--उस समय अथोत्‌ सष्टिक आरम्म कालमें न असत्‌ 
था, न सत्‌ था, न अन्तरिक्ष था, न अन्तरिक्षके ऊपरका आकाश 
था। ऐसी अवस्था में किसने किस पर आवरण डाला ? क्रिस 
स्थल पर डाला ? और किसके सुखके लिये डाला ” अगाघ और 
गम्भीर जल भी कहाँ रहा हुआ था ? 


न मृत्युरासीदमृतं न तहिन रात्या अहना आसीतकेतः। 
खानीदवातं स्वधयातदेक | तस्पाद्वान्यन्मपरः किच नास।२। 

अर्थ--उस समय पृत्यु शील > जगत भी नहीं था । बसे ही 
अमृत +- नित्य पदार्थ भी नहीं था । रात्रि ओर दिनका भद्‌ सम- 
भनेके लिय कोई प्रकेत + साधन नहीं था | स्धा + माया श्रथत्रा 
प्रकृतिके साथ एक वम्नु थी. जो कि बिना वायुके ही स्वास ले रही 
थी। उसके सित्राय दूसरा उपसे अन्य कुछ भी नहीं था | 


राप आसीतमसा गुल्हयग्रे5प्रकेत पलिलं सवेधा हृदम्‌ । 
तुच्ख्य नाम्वपिहित॑ यदासीव्‌ तप सस्तन्पहिन 5 जायते कम । ३। 


श्रथं---अप्रे - सृष्टिक पहले प्रलय दशामें अज्ञान रूप यह 
जगत तम - मायासे आच्छादित था । अप्रकेत- अज्ञात था। 
दूध और पानी की तरह एकाकार. एक रूप था । 


आमु >त्रष्टा, तुच्छच - मायासे आच्छादित था | बह एक जह्य 
तप की महिमास प्रकट हुआ झथात-नाना रूप धार किये | 


१७३ ) 
कामस्तदग्रे सपवतंताधि, पनसो रेतः प्रथम यदासीत । 
सताबन्धु मसंति निरविन्दन , हृदि प्रतीण्या कायो पनीषा |४। 
अथ।|त्‌--त्रक्ष के मन का जं। प्रथम रत था, वहीं सृष्टि के 
आरम्भ काल में सूष्ट बनाने की ब्रह्म को कामना अथोन शक्ति 
थी। विद्वानों से बुद्ध अपने हृदयमें प्रतो्ा करके इसी श्रसत्‌ - 
ब्ह्ममें सत का बिनाशी दृश्य - सष्टि का प्रथम संबंध जाना । 


तिरथ्ी नो बिततो रश्पिरेष/मधः स्विदासीदुपरिस्विदासीत्‌ | 
रेतोधा आसन्महिमान आसन त्थथा अवस्तात्ययतिःपरस्तात ५ 
थं--अविद्या, काम ओर कर्म का सृष्टि के हतु रूप बताया 
गया | इनकी कृति सुथ को ।करणकी तरह एक दम ऊंची नीची 
आर तियक्र जगन में फेल गई | उत्पन्न हुए कम में मुख्यत 
स्ताधा> रत - बीज भूत कर्म को घारण करन बाल जीव थे। 
महिसान अथीत आकाश आ।दि महत्पदाध थे. स््रधा भोग्य 
प्रपंव विस्तार आर प्रकृति अथात्‌ भोक्त विस्तार | इनमें भोग्य 
विस्तार अवस्तात्‌ - उतरती श्रेणी . आर भाक्त विस्तार पदस्तात्‌ 
ऊंची भ्रणी का है | 
को भरद्धा वेद क ह६ प्रवोचत्‌ , कुंत झा बाता कुत इय॑ विद्युष्टि:। 
» (६ 
झवेंग्‌ देवा अस्प विसज नेना था, को वेद यत आवभूष,।६| 
अर्थ--इस जगत्‌ का बिस्तार किस उपादान कारण से ओर 
किस निमित्त कारणसे हुआ है यह परमार्थ रूपसे (निश्चयसे)कोन 
जान सकता है या इसका वणन कोन कर सकता हैं! कोई नहीं 
कर सकता। कया देवता नहीं कर सकते और कह सकते ? इसके 


उत्तरमें कद्दतें हैं कि--देवता सृष्टिके बाद उत्पन्न हुये हैं इस 
लिये वे फले की बात फेसे जान सकते हैं ? यदि देवताओंकों भी 


( ई६७४ ) 


यह मालूम नहीं हे हं। उनके बांद उत्पन्न होने बाले म॑नुष्यादिककी 
तो बात ही क्या कह्टना ? अर्थात्‌ मनुष्य केसे जान सकते हैं, कि 
अमुक निश्चित कारणसे ही यह सृष्टि उत्पन्न हुई है । 


इयं विसृष्टियत आवभूव, यदि वा दथे यदि बान | 

सोठस्याध्यक्तः परमे व्योपन्‌ ,सो अंग वेद यदि वा न वेद।७| 
अआर्थ--गिरि, नदी, समुद्रादि रूप यह विशेष सष्ट जिससे 
उत्पन्न हुई है उसे कौन जानता है ? अथव। इस सृष्टिको किसी ने 
धारणकी है या नहीं की है यह भी कोन जान सकता है ? क्योंकि 

* इस सृष्टिके अध्यक्ष परमात्मा परम उच्च आकाशमें रहते हैं । ड्स 
परमात्माकों भी कोन जानता है ? वह परमात्मा स्त्रयं ख््रृष्टि को 

जानता है या नहीों ? इसकी भी किसका खबर है ? 


सृष्टि सक्त ओर तिलक 


“उपयुक्त विवेचनसे विदित ह।गा, कि सरे मोक्ष धर्के मूल 
भूत अध्यात्म ज्ञान की परम्परा हमार यहां उपनिषदोंसे लगा कर 
ज्ञानेश्वर, तुकाराम. रामदास, कर्वारदास. सूरदास, तुलसीदास, 
इत्यादि श्राधुन्कि साधु पुरुषों तक किस प्रकार अव्याहत चली 
आ रही है । परन्तु उपतिषदोंके भी पहले यानी अत्यन्त प्राचीन 

, कालमें ही हमारे देशमें इस ज्ञानका प्रादुभोव हुआ था, और तब 
से क्रम कमसे उपनिषदोंके विचारोंकी उन्नति होती चली गई है। 
यह बात पाठकोंका भल्नी भांति समम्क देनेके लिये ऋग्वेदका एक 
प्रसिद्ध सूक्त भाषान्वर सहित यहां श्रन्त में दिया गया है, जो कि 

,उपन्षदान्तर्गत बह्मविद्याका आधारस्तम्भ है । सृष्टिके अगम्य 
मूलतत्व और उससे किविध दृश्य सृष्टिकी उत्पत्तिके विषयमें जैसे 

विचार इस सूक्तमें प्रदर्शित किये गय हैं बेसे प्रगल्‍म, स्व॒तस्त्र 


( रेअु ) 


और मूल तत्वकी खोज करने वाले तत्व आनके मार्मिक विचार 
अन्य किसी भी धर्मके मूल प्रन्थमें दिखाई नहीं देते। इतना ही 
नहीं, किन्तु ऐसे अ्रध्यात्म विचारोसे परिपूर्ण और इतना प्राचीन 
लेख भी अब तक कहीं उपलब्ध नहीं हुआ है । इस लिये अनेक 
पश्चिमी पंडितोंने धार्मिक इतिहासकी दृष्टि से भी इस सूक्त को 
अत्यंत महत्व पूर्ण जान कर आश्चयं-चकित हो अपनी अपनी 
भाषाओं में इसका अनुवाद यह दिखानेके लिय किया है. , कि 
मनुष्यके मनकी प्रवृत्ति इस नाशवान और नास-ऋपात्मक रेष्टिके 
परे नित्य और अ्चिन्त्य ब्रह्म शक्तिकी ओर सहज ही केसे मुक 
जाया करती है। यह ऋग्वेदके इसवें मंडलका १०८वाँ सूक्त है. 
और इसके प्रारम्मिक शब्दोंसे इसे ' नासदीय सूक्त" कहते हैं। 
यही सुक्त तैत्तिरीय ब्राझ्ण (<। ८ । 6) में लिया गया है. और 
महाभारतान्तर्गत नारायणीय या भागव॒त--धममें इसी सूक्तके 
अ्राधार पर यह बात बतलाई गई है. कि भगवानकों इच्छासे 
पहल पहल सृष्टि कंसे उत्पन्न हुई (म ० भा ५ शां ८ ३४२. ८) | 
स्वातुक्रमशिकार के अनुसार इस सूक्तका ऋषि परमेष्ठि प्रशापति 
है और देवता परमात्मा है. तथा!इममें त्रिष्ट॒प्‌ वृत्तके यानी ग्यारह 
अक्तरों के चार चरगोंकी सात ऋचायें हैं । 'सत' और 
'असत' शब्दोंके दो दो अर्थ होते हैं, अतएव सृष्टिके मुलतत्वको 
'सत्‌! कहनेके वरिषयमें उपनिषत्कारोंके जिस मतभेदका उल्लेख पहले 
हम इस प्रकरण में कह चुके हैं, बही मतभद ऋग्वेद में भी 
पाया जाता है उदाहरणाथ इस मूल कारण के विषय में कहीं तो 
यह कहा गया है. कि ' एक सद्दिप्रा बहुधा बदानेत" (ऋ.१.१६४ 
४६) अथवा “एक सन्त बहुघां कल्पयन्ति (छ०८ / ११४. ५. )-7 
बह एक ओर सत्‌ यानी सदैव स्थिर रहने बाल है . परन्तु उसी 
को लोग अनेक नामों से पुकारते हैं. ओर कहीं २ इसके विरुद्ध 


यह भी कहा है. कि”''देवानां पूत युग&सतः सदजायत' (ऋ८१० 
७२, ७ )--देवताओं से भी पहले असते से अथान अ्रव्यक्त 
से 'सत! अथात व्यक्तसष्टि उत्पन्न हुई | इसके अतिरिक्त किसी न 
किसी एक दृश्य तत्व से सृष्टि की उत्पत्ति के बिषय में ऋग्वेद हींमें 
. भिन्न भिन्न अनेक वर्णन याय जात हैं, जेसे सृष्टि के आरम्भ में 
मूल हिरस्यगर्भ था अम्रत ओर सृत्यु दोनों उसकी ही बाया हैं 
अर आगे उसी से सारा स्रष्टि निभित हुई है (ऋ: १८।१- ११.२ 
पहले बिराट रूपी पुरुष था ओर उमसे यज्ञ के द्वारा सारी सृष्टि 
हुई (ऋ": १०६०) पहल पानी (आप) था. उसमें प्रजापति उत्पन्न 
हुआ(ऋ -१०।७२।६। १०८२६ ) ऋत और सत्य पहले उत्पन्न हुए 
फिर रात्रि (अन्धकार) ओर उसके बाद समुद्र (पानी). मंवत्सर 
इत्यादि उत्पन्न हुए ( ऋ: १०. १८०, ५ )। ऋग्वेदमं बर्णित इन्‍्हों 
मूल द्रव्योंका आगे अन्यान्प्र स्थानों में इस प्रकार उल्लेग्ब किया ु 
गया है. जसे:--(१) जलका तेत्तरीय बाह्मगा्मे | 


आपो वा इृढ्मग्र सलिलपामीत 
यह सब पहले पतला पानी था (तं० ब्रा ५ | १।३।४) 
(-) असतका, तत्तरीय उपनिषद में 


असद्वा इृदप्ग्र आसीत 
यह पहल असत था (बैं० २। 3) ; (३) सनका डांदेस्य में 
सदेव सोम्येदम्ग्र आसीद' 
यह सब पहले सत्‌ ही था (छां:६ | २) अथवा (/) 
अाकाश का । 
'आकाशः परायणम' 


(-आकाश ही सबक! मूल है (छां / । ४) ; (५) मत्युका ) 
पृष्ददारण्य में 


( ३७७ ) 


'लैवेह किंचनाग्र आधीन्‍्य्ृत्युनेवेद माबृतमासीत्‌ 


पहले यह कुछ भी न था, मृत्युसे सब आच्छादित था, (बृह० 
१।१। १);और (३) तमका मेश््युपनिषदमें 


मो वा इृदपग्र आसीदेकर्श (मे० ४२) 

पहले यह सव अकेला तम ( तमोगुणी, श्रन्धकार) था,-- 
भागे उससे रत और सत्व हुआ | 

सार वेदान्त शास्त्र का रहस्य यही है, कि नेत्रों को या 
सामान्यतः सब इंद्रियों को गोचर होने वाले विकारी और 
विनाशी नाम-रूपात्मक अनेक दृश्यों के फरे में फंसे न रह कर, 
ज्ञान-दृष्टिसे यह जानना चाहिये, कि इस दृश्यके परे कोई न कोई 
एक ओर अमृत तत्व है। इस सक्खनके गोलेको ही पानेके लिए 
उक्त सूक्‍तके ऋषिकी बुद्धि एक दम दौड़ पड़ी है, इससे यह 
देख पड़ता है, कि उसका अस्तज्ञोन कितना तीज था ! मूलारम्भमें 
श्रथोत सृष्टि के सारे पदार्थों के उत्पन्न होनेसे पहिले जो कुछ 
कहा था, वह सत्‌ था या असत, मृत्यु था या अमर, श्राकाश 
या जल, प्रकाश था या अ्रन्धकार | ऐसे अनेक प्रश्न करने वालों 
के साथ वादविवाद न करते हुय उक्त ऋषि सबके आगे दोड कर 
यह कहता है, कि सत्‌ ओर श्रसत्‌, मत्यं ओर अमर 
अन्धकार ओर प्रकाश, अ|च्छुदन करने बाला ओर अआाच्छाद्त 
सुख देने वाला 'श्लोर उसका अनुभव करने बाला, ऐसे अरद्वेत 
की पररपर-सापेकज्ष भाषा रृश्य सृष्टिकी उत्पत्ति के अनन्तर 
की है, अतणव सृष्टि में इन इन्दों के उत्पन्न होने के पूर्व अ्रथोत्‌ 
जब 'एक ओर दसरा' बह भेद ही न थ। तब. कौन किसे 
आच्छदित करता ? इसलिये आरम्भ ही में इस सूक्त का ऋषि 
निभेय हो कर यह कहता है. कि मूलारन्भ के ए क दृव्य को स पे 


( ३७८ ) 


या असत्‌ , आकाश या जल, प्रक'श या अन्धकार. अमृत या 
मृत्यु, इत्याद कोई भी परस्पर सापेक्ष नाम देना उचित नहीं 
जो कुछ था वह इन सब पदार्थों से विलक्षण था, आर अकेला 
एक चारों ओर अपनो अपरंपार शक्ति से स्फूर्तिमान्‌ था। 
उसकी जोड़ी में या उसे आच्छादित करने वाला अन्य कुछ 
भी नथा। 


दूसरी ऋचा में 'आनीति' क्रिया पद के 'अन धातु का 
अर्थ हे, श्वासोच्छ बास लेदा या स्फुरण होना, ओर 'प्राण 
शब्द भी उसी धातु से बना है, परन्तु जो न सत्‌ है ओर न 
असत्‌ उसके विषय में कोन कह सकता है, कि वह सजीब 
प्राणियों के समान श्वासोच्छु बस लता ओर श्वासोल्ध वास 
के लिये वहाँ बायु ही कहाँ है ? अतणब 'अनीत' पद के साथ 
ही-- अवात' ++ विना वायु को ओर 'स्रधया' - स्वयं अपनी" 
ही महिमा से इन दोनों पदों को जोड़ कर “सृष्ट का मूल तत्व 
जड़ नहीं था” यह अद्ठग तावस्था का अथ द्व॑ं त की भाषा में बड़ों 
युक्ति से इस प्रकार कह। है, कि वह एक बिना वायु क केक्‍्ल 
अपनी ही शक्ति से श्वामोच्छ वास लेता या स्फूतिमान होता 
था? ? इसमें वाह्य दृष्ट मे जो विरोध दिखाई देता है. वह 
ह्वेती भाषा की अपूणता से उत्पन्न हुआ हैं । 


नेति नेति! 'एकमेव्राइिलीयम! या स्वेमहम्नि प्रतिष्ठित: 


( छा० २२४१) 

अपनी ही महिमासे अथात्‌ अन्य किसी को अपेक्षा न करते 

हुए श्रकेला ही रहने बाला-इत्या द परअड्ञके वर्णन उपनिषदोंमें 
पाय जाते हैं. वे भी उपरोक्त अथके धोतक हैं । सारी सृष्टि के 
मूलारम्भमें चओें करार जिस एक अनिवाच्य तत्वके स्फुरण होनेकों 


+ः 


( रैकर्ट ) 


बात इस सूक्तमें कही गई दे वी तत्व ष्टिका प्रलय दने पर भी 
निःसन्रेह शेष रहेगा । अव रब गातायें उप पर झक कुड् परे ये 
से इस प्रकार वन है. कि सत्र पदुथयका त'श होते पे! भो 
जिसका नाश नहीं होता” (गौ , ८२.) और आते इपः खूकके 
अनुसार रपट कहा है कि वह सर मे नहीं है” (गोता .३। १२ 
परन्तु प्रश्न यह है, कि ज॑ब सृष्टिके मुलारम्भ में निगुण बब्य के 
सिवा और कुछ भी न था, तो फिः बेडोंमें जो ऐपे बणुन पाये 
जाते हैं कि आरंभमें पानी, अंधकार या अमु ओर तुच्छ 
की जाड़ी थी” उनका क्या व्यवस्था होगे  अ्रतएवब्र तोसर। ऋचा 
में कविने कहा हैं. कि इस प्रकारके जितने बण । रै जये के सष्टे 
के आरन्भमें अन्धक्वार था या अन्धशारसे श्र उद्धांदत पाना था 
या आभु (अह्) और उसका आच्छादित करने वाली माया 
(तुच्छ) ये दोनों पहले थे इत्यादि--त्रे सब उस समयके हैं जव्रांक 
अकेले एक मूल परज्रद्याके तप--महात्म्य से उसका विविध रूप से 
फेलाब हो गया था--यरे वर्णन मलारम्भके नहीं हैं. इम ऋचार्मे 
“तप' शब्दसे मूल त्रह्मको ज्ञान मय विलकज्षण शक्ति विवजक्षित हे 
ओर उसीक। वेणन चोथी ऋच।में किया गया है (मुं० (।१।४)देखो 


एतावान्‌ अस्य महिमाइतोज्यायाँश्र पूरुष: (ऋ ० १०॥६०।३) 

इस न्यायसे सारी सृष्टि ही जिसकी महिमा कदलाई, उस मूल 
दृतयके विषयमें कहना ले पड़ेगा कि वह इन सबके पर. सबसे श्रेष्ट 
ओर भिन्न है दृश्य बध्तु और दृष्टा. भोक्त भोग्य परंतु आच्छादन 
करनेवाल। और अच्छा अंधकार ओर प्रकाश मत्य आर अमर 
इत्यादि सारे दतोंको इस प्रकार श्रलगकर यद्य पे यह निश्चय किया 
गया कि केवल एक निमल चिद्रृर्पी विलक्षण प' ब्रह्म ही मूलारंभमें 
था तथापि ज्ञब यह बतलानेका समय आया कि इस आनदाच्य 
निगुण अकेले एक तस्स आकाश जल इत्यादि द्वंद त्मक विनाशी 


( : ३६० ) 


सगुण नाम रुपात्मक बिविध सृष्टि या इस सष्टिकी मूल भूत त्रिशु- 
णात्मक प्रकृति कसी उत्पन्न हुई, तब तो हमारे प्रस्तुत ऋषिने भी 
मन, काम, असत्‌ और सत्‌ जैसी द्वेती भाषाका ही उपयोग 
किय्रा है, ओर अन्तमें स्पष्ट कह दिया है, कि यह मानवी बुद्धिकी 
पहुँचके बाहर है । चौथी ऋणचामें मूल त्रद्मको ही 'असत' कहा है 
परन्तु उसका अर्थ “कुछ नहीं? यह नहीं मान सकते, क्योंकि 
दूसरी ऋचा में भी स्पष्ट कहा है कि “बह हे” । न कि केवल इसी 
सूक्तमें , किन्तु अ्न्यत्र भी व्यावहारिक भाषाकों स्त्रीकार करके 
ही ऋग्वेद और बाजसनेयी संहितामें गहन बविषयोंका बिचार 
ऐसे प्रश्नोके द्वारा किया गया है (ऋ० १०। ३५। ७ ; १०।८१ | 
४; वा० सं० १७। २० देखो) जेसे दृश्य सृष्टिको यज्ञककी उपमा 
देकर प्रश्न किया है, कि इस यज्ञके लिये भ्वश्यक घृत, समिधा 
इत्यादि सामग्री प्रथम कहांसे आई ? ( ऋ: १९८० । १३०१३ ) 
अथवा घरका रृष्टान्त देकर प्रश्न किया है, कि मूल एक निगुंणसे 
नेत्रोंको प्रत्यक्ष दिखाई देने बाली आकाश--प्ृथ्व'की भव्य इसा- 
रत को बनाने के लिये लकडी ( मूल प्रकृति ) कैसे मिली ? 

कि स्वि्रनं क उस 2ज् आस यतो द्यावा प्रथिवी तिश्टत्तचुः। 

इन प्रश्नों का उत्तर उपयु क्त सूक्त की चोथी पांचवी ऋचा में 

जो कुछ कहा गया है, उससे अधिक दिया जाना संभव नहीं है, 
( वाज सं० ३३ | ७४ देखो ) , और बह उत्तर यही हैं, कि उस 
अनिवोच्य अकेले एक ब्रह्म ही के मन में सृष्टि निमोण करने 
का काम,--रूपी तत्व किसी तरह उत्पन्न हुआ, और वस्त्र के 
धागोंके समान या सूर्य प्रकाशक समान उसी की शाखाएऐं' तुरन्त 
नीचे ऊपर और चहुं ओर फेली गई' तथा सत्‌ का सारा फेलाब 
हो गया. अथोत आकाश प्रश्वी की यह भव्य इमारत बन गई । 
उप निषदों में इस सुूक्त के अथे का फिर भी इस प्रकार प्रकद 
किया है. कि-- 


( शैए१ ) 


सो5कामयत । 'बहुस्यां प्राजायेयेति । 
( तै० २६। छा" ६॥२३ ) 

उस पर तह को ही अनेक होनेकी इच्छा हुई (ऋ ९४ देखो) 
और अ्रथर्ववेद में भी ऐसा वर्णन है, कि इस सारी दृश्य सृष्टि के 
मूलभूत द्रव्य से ही पहले पहल “काम? हुआ (अथर्ब० 6२१६ ) 
परन्तु इस सूक्त में विशेषता यह है, कि निगुण से सगुण की, 
असत्‌ से सत्‌ की, निर्न्द से इन्द्र की अथवा असंगसे संग की 
उत्पत्ति का प्रश्न मानवी बुद्धि के लिए अगस्य समभ कर सांख्यों 
के समान केवल तकंवश हो मूल प्रकृति ही को या उसके सदृश्य 
किसी दूसरे तल को स्रयंभू और सततंत्र नहीं माना है, किन्तु 
इस सूक्तका ऋषि कहता है कि/जो बात समभमें नहीं आती; 
परन्तु उसके लिए शुद्ध बुद्धि से और श्रात्म प्रतीति से निश्चित 
किए गए अनिवाच्य ब्रह्म की यीग्यत। को दृश्य सृष्टि रूप माया 
की योग्यता के बराबर मत सममो, ओर न परख्रह्म के विषय में 
अपने अद्वेतमावको ही छोड़ो । इसके सिवाय यह सोचना चाहिए 
यद्यपि प्रकृति को भिन्न त्रिगुणात्मक सततन्त्र पदार्थ भी लिया 
जावे, तथापि इस प्रश्न का उत्तर तो दिया ही नहीं जासकता, कि 
कि उममें सृष्टि को निमोण करने के लिए प्रथमतः बुद्धि (महान ) 
यो अहकार के से उत्पन्न हुआ । और जब कि यह दोष कभी टल 
ही नहीं सकता है तो फिर प्रकृति को स्॒तन्त्र मान लेने में क्‍या 
लाभ है ? सिर्फ इतना कहो, कि यह बात समम में नहीं आती 
कि मूल ब्रह्म से सन्‌ अर्थात्‌ प्रकृति केसे निर्मित हुईं। इसके 
लिय्रे प्रकृति को स्वरतन्त्र मान लेने की ही कुछ अधवश्यकता नहीं 
है । मनुष्य की वुद्धि की कोन कहे, परन्तु देवताओं की दिव्य 
टृष्टि से भी सत्‌ की उत्पत्ति का रहस्य समझ में आजाना 
सम्भव नहीं. क्यों कि देवता भी दृश्य सृष्टि के आरम्भ होने 


( देकर ) 
पर उत्पन्न हुए हैं, उन्हें पिछला हाल क्या मालूम ९ (गीता १०४२ 


देखो )। परन्तु हिरण्यगर्भ देवताओं से भी बडुत प्राचीन और 
श्रेष्ठ है, ओर ऋग्वेदमें ही कहा है. कि आरम्भ में वह अकेला ही-- 


भूतस्य जातः पतिरेक आसीद” (ऋ० १०॥१२११) 

सारी सृष्टि का पति' अथोत्‌ राजा या अध्यक्ष था। फिर 
उसे यह बात क्यों कर मालूम न होगी ? और य द्‌ उसे मालूम 
होगी तो फिर कोई पूछ सकता है, कि इस बातका दुर्बोध या 
अगस्य क्यों कहते हो ? अतण्व उस सूक्त के ऋषि ने पहिल 
तो उस प्रश्न का ओपचारिक उत्तर दिया है. “हाँ, बह 
इस बाव को जानता होंगा ! ” परन्तु अपनी बुद्धि में अद्य देव के 
भी ज्ञान-सागर की थाह ल॑ने वाल इस ऋषि ने आश्चय स॑ 
सशंक हो अ्रन्त में तुरन्त कह दिया है. कि “अथबा' न भी 
जानता हो ? कॉन कह सकता है ? क्यों कि वह भो सन्‌ की भू 

में है, इस लिये 'परम'” कहलाने पर भी “आकाश ही में रह 
वाले जगत्‌ के इस अध्यक्ष को सन, असत्‌, आकाश ओर जल 
के भी पूवंकी बातोंका ज्ञान निश्चित रूपसे कैसे हो सकता है. ? ” 
परन्तु यद्याप यह बात समम में नहीं आती. कि एक 'असत्‌! 
अथात श्रव्यक्त ओर निगुण द्रव्य ही के साथ विविध काम-रूपा 

त्मक सत्‌ का अ्थोत्‌ मूल परकृते का सम्बन्ध केसे हो गया 
तथापि मूल ब्रह्म के एकत्व के विषय में ऋषि ने अपने अद् त-भाव 

को डिगने नहीं दिया है ? यह इस बातका एक उत्तम उदाहरण दे 
कि सात्विक श्रद्धा आर निमल प्रतिभा के बल पर मनुष्य को बुद्ध 
अखचिन्त्य वस्तुओं के सघत बन में सिह के समान निभय होकर 
कंसे निश्चय किया करती है. ओर वहां की अतक्य बातों का 
यथा शक्ति ऊसे निश्चय किया करती है ? यह सचपम्रुत्र ही 
आश्रय तथा गोरव को बात है कि ऐसा सूक्त ऋग्वेद में पाया 


( रेट ) 


जाता है । हमारे दैशमें इस सूक्तके ही विषयका आगे ब्राह्मणों 
(सैकि: ब्रा २ । ८ | € ) में. उपनिषदोर्मे, और अनन्तर वेदान्त 
शास्त्र के अन्थों में सृत्तम रीति से विवेचन किया गया है। और 
पश्चिमी देशों में भी श्रवोचीन काल के कान्ट इत्यादि तत्व 
ज्ञानियों ने उसी का अत्यन्त सूर्रम परीक्षण किया है। परन्तु 
स्मरण रहे, कि इस सूक्त के ऋषि की पवित्र बुद्में जिस परम 
सिद्धान्तों की रफूति हुई है. बही सिद्धरन्त आगे अतिप्षयों को 
बिवर्तंबाद के समान उचित उत्तर दे कर ओर भी दृढ़ स्पष्ट 
तक दृष्टि से निःसन्देह्र किये गये हैं--इसके आगे श्रभी तक 
न कोई बढ़ा है ओर न बढ़नेकी विशेष आशा ही जा सकती है।” 
( गीता रहस्य अध्यत्म प्रकरण ) 

सष्ट विषय में तिलक महादय के विचार श्रागे प्रगंट 
करेंगे । यहाँ तो सष्ट विषयक परस्पर बिरोघ। श्रुतियों को प्रगट 
कर दिया गया है। 
. समीक्षा--परन्तु जंधा कि हम पहले सप्रमाण लिख चुके 
है कि यदि इस सूक्तको सूट सक्त माना जाये तथा उपरोक्त 
अथ ही ठीक माने जायें, तब तो 'मेकडानल्ड' के इस कथन का 
समथन ह। होता है कि “नासदाय सूक्त में उसी प्रकार के दोष 
हैं जसे भारतीय दशन मात्र में हैं। श्रथांत विचार घारा अस्पष्ट 
और असंबद्ध है” #-- 
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&बा० सम्पूर्णानन्‍नदजी ने इस तथ्य को अनुभव किया, अतः 
'मारतीय सष्यिक्रम विचार! में आप लिखत हैं कि यदि सत” ओर 
अमत' का प्रयोग यहां कोप और व्याकस्ण सम्मत होने! ओर न होने! 
के अर्थ में हुआ है. तब तो वह कहना किन सत्‌ था और असत्‌ या 
निर्थक बाक्य हो जाता है । फिर यह श्रृत्यन्तर के बिदद्ध भी हैं ।” 


( हैंड ) 


अतःयह कहना अनुचित न होगा कि उपरोक्त प्रयत्नोंसे यह्‌ 
सूक्‍त ओर भी जटिल बना दियां गया है । सब से प्रथम हम 
सूक्त में आये हुये, सन्‌, ओर असत्‌ , शब्दों पर बिचार करते 
हैं. क्यों कि सभी व्याख्याकारों ने इन शब्दों के भिन्न २ अर्थ 
किये हैं। ऋग्वेदमें एक मन्त्र है-- 


असच सच्चपरम व्योगन्‌ दक्षस्य जन्मभदिरे रुपस्थे १०४७ 

अथांत्‌ “दत्त के जन्म के समय अद्ति के पास परम आकाश 
में 'असत' ओर 'सत; ये दो पदार्थ थे।” यदि नासदीय सूक्तके 
उपरोक्त श्रथ ही किये जावें तो उस सूक्तका यह प्रत्यक्ष विरोध है। 
क्‍यों कि नासक्षेय सूक्तम्लय काल में सत्‌ श्रोर असत्‌ का अ्रभाव 
बताता है श्र यह मन्त्र सत्‌ ओर अ्रसतकी विद्यमानता बताता 
है तथा अथब बेदमें हे कि-- ह 

असति सत्‌ प्रतिष्ठित सति भूत प्रतिष्ठितम्‌ | भूत॑ है भव्य 
आद्ितं भव्यं भूते प्रतिष्ठितम | अथवं० १७१।१६ 

अरथात्‌ “असत में सत प्रतिष्ठित है। अथात कारण में कार्य 
विद्यमान है । तथा सत्‌ में ( वर्तमान में ) भूत्त (जो बीत गया ) 
प्रतिष्ठित है । और भूत में भविष्य निहित है। और भविष्य 
भूत में टिका है । ” यहां सत्‌ ओर असत्‌ दो पदार्थ विद्यमान 
है। अथवा यू' कद सकते हैं कि--यह मन्त्र सत्‌ और असत्‌ पव॑ं 

इस लिये आपने इस सूक्में आये हुये, सत्‌ अ्रसत्‌, मृत्यु ओर श्रमृत 
ग्रादि शब्दों के प्रचलित अ्रथंसे विभिन्न ही अथ किये हैं। किन्तु जिन 
दोषों को मिटाने के लिये आपने इतनी क्लिष्ठ कल्पनायें की हैं उन दोषों 
को आप बूर न कर सके | तथा सृष्टि कर्ता ईश्वर का तो आपने चिद्‌- 
विलास' में जिन प्रवल युक्ियों द्वारा खंडन किया है उनकों हम उद्ध त 
करगे | . 


( रब ) 

मूत और अविष्य की सापेक्ष मानकर स्थादबादका कथन करता 
है। तथा च॒ यजुर्वेद अ ० १३ मन्त्र ३ में ( सतश्च योनिमसतश्च 
दिबः ) सूर्य को सत ओर असत को योनि कहा है । अथांत सूर्य 
से ही मूत व अमूत पदार्थ प्रकट होते हैं. । श्रथोत॒ स्थृल 

सूच्रम पदार्थों का सूथ ही उत्पादक है। यहां भाष्यकारों ने सूर्य 
को ही कारण माना है । इस प्रकार सतं ओर असत का अनेक 
प्रकार से कथन किया है | परन्तु यह वन वास्तविक रहस्थ को 
प्रकट नहीं करता । इसका रहस्य ब्राह्मण प्रंथोंने प्रकट किया है।यथ।- 


असत्‌ू--अथ यद सत्‌ सझ सा वाक्‌ सोधपानः । 
सत--यत्‌ सत्‌ तत्साम तन्मनस्स आखणः । 
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अ्रथोत वाणी ओर अपान का नाम असत है. तथा मन ओर 
प्राणका नाम सत हे । 


अमृतमू--भमृतं वे प्राणः। गो" 3० ११३ 
अमृतं हि प्राणयाः। शव० १०१।४।२ 
अमृत पाप: । गो० उ० १३ 
अमृत तत्यं वा आपः । को० १२॥१ 
अधोत जल ओर प्राण आदि अमृत हैं। इस प्रकार शास्त्रों 
में प्राणोंकों अमृत ओर इन्द्रिय आदि को मृत्यु कह। गया है | 
ध्तः नासदीय सूक्त में सत्‌ श्रोर असत आदि शब्द स्थूल 
प्राण व इन्द्रिय बोधक हैं. | # 
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& नोट, वेदान्त दशन, श्रु०२।४। १ के भाधष्य में (अ्सद या ह 
इद मम्न सीत्‌) तै०्ड० । २। ७ की इस श्र तिमें आये हुये असत्‌ शब्द 
का अथ (श्री स्वामी शंकराचायजीमे शंकर माष्यमें) प्राण ही किया है। 


( र३े5६ ) 


जन्म से पूर्व इन्हीं रपूल प्रणणों का निशेध है नकिे सृष्टि का $ 
सलथा च रत्रय प॑ गंगा ५शाद जी उपध्याय, अद्व तवाद' पुसाक 
में मन्त्र ६ में आय हुये देवा: शब्द का अथ इन्द्रियाँ करत है। 
यथा--( अस्य बिसजनेन अबो ग देवा: ) इसके फजने से पाछे 
देव अथात्‌ इन्द्रयां हुई ।” प्रू० ३७४ 


आगे आपने प्र « ३७६ में देवानां पूर्व युगेडमतः सद जायत । 
मन्त्र के अथ में भो लिखा है कि 'अथांत इन्द्रियों के पहले 
युगमें असतसे सत हुआ |” है 

इस कथन से यह स्पष्ट सिद्ध हो गया कि यहां शरीर. इन्द्रिय 
व प्राणु अ दि को रचना का प्रकरण है ।तथाच मन्त्र ४ में 
आरा गत है कि--( हद प्र्त.ध्या कबयो मनीषा ) अथात “असत 
में सत के बन्धु का बच र शील ऋषियों ने हृदय में धारण 
किया ।” अत, यदि यहाँ ; लय अवम्थाका वशन है ता उप्त समय 
विच र शल्न ऋषि कहाँ थे जिन्‍्हों ने असन्‌ में सन्‌ के बन्चु का 
हृदय में धरण किया था। यह मन्त्र सष्ट रूप से कदृता है 
कि यह प्रकरण प्रलय अवस्था का नहों हे । अतः यहां मानना 
युक्तयुक्त है क यहां भाव प्राणोंस द्रव्य प्र.णोंको तथा भाव इं द्रयों 
स द्रव्य इन्द्रया क। रचना का कथन है | तथा 


प्रश्नोपनिषदर्म इस नासदाय सूक्तकी बड़ी सुन्दर व्य,ख्या्की 
है। यथाः-- 


(१) एपोउप्रिस्तपति, एप सयेएप पजन्यो मघवानेष वायु: । 
एप पृथिवी रयिदेव) सदसचासृतं च यत्‌ | प्र ०्उ०।२॥४ 





(२)-िशेषके लिये प्राण प्रकरण देखे । 


( शेटट७ ) 


(२) अरा इव रथ नाभी प्राणे मच्प्रतिष्ठितम। 
ऋतचो यजूपि सामानि यज्ञ: क्षत्र ब्रक्षच । ६ ॥ 

(३) आत्यन एप ग्राशो जायते यथेष पुरुषे छा तस्मि- 
न्नेतदाततं मनोकृतेनायान्यस्पिब्छुरी रे | ३। ३ 

(४) यथा सम्राड़ेवाधि कृतान्‌ विनिक्के | एतान ग्रामनेतान्‌ 
ग्राथानधितिष्टस्थ इत्पेव मेवेष प्राण हतरान्धाणारपृथ- 
गेत्र संनिषत्त ॥ ४ ॥ 

(५) पायूपस्थेष्यानं चच्चुःश्रोत्र मुखनासिकाम्यास्‌ प्राणः स्वयं 
प्रातिष्ठते मध्ये तु समानः । 
एपद्मयतद्ध तमन्नंसपंनयतितर्मा दे ता:सप्ता चिषी मर्वार त।४! 

(६) अथऊयोध्यं उदानः पुएप्रेन पृण्य लोक नयति पापेन 
पापमुभाश्य मेत्र मनुष्य लोकम्‌ ॥ ७ ॥ 

(७) यबिन्तस्तेनेषप्राणमायाति प्राणम्ते जसायुक्करः सहात्मना 


यथा संकल्पितं लोक॑ नयते ॥ १० ॥ 

(१ भावाथ.-- अभ्त सूत पजञन्य इन्द्र बायु. प्रथित्री, रग्रि 
संत, असनत अमृत सत्यु, सब प्राण ही हैं । अथापू थे सब प्रण 
के ही नाम व रूप आदि हैं । वेदोंमें इन सम्यूण अग्ने आदि 
देवता बाचक शहरों द्वारा प्राणकों हा महिमाका वणुत है । यहां 
यह भी ध्य नत होता है कि नासद ये यूफमें सन अ ने अम्ल 
दिन रात, तमस आदे शब्दा द्वरा भा इस प्रण॒ुक्रा 6! हवन 
किया रायथा है | 

(०) जिय प्रकार स्थक्ल ना भें अप लो रह ५» उ क्‍थऋर 
ऋग्यद आाद तथा ज्ञत्रयत्व वे अद्यरात्व अ।ंद सब प्राणम हा 


( रेध्क ) 


स्थित हैं । अथाोत , ज्ञान, विद्या ओर बलका यह प्राण ही केन्द्र है 

(३) जिस प्रकार मनुष्यके शरीरसे यह छाया उत्पन्न होती है 
उसी प्रकार यह प्राण भी आत्मासे उत्पन्न होता है, अथान यह 
मानसिक संकल्पोंसे इस शरीरमें आरा जाता है | 


५) जिस प्रकार सम्राट प्रथक प्रथक भ्राम व नगरादिमें यथा 
योग्य अधिकारियोंको नियुक्त करता है, उसी प्रकार यह मुख्य 
प्र'ण ही अन्य प्राणों (इन्द्रियों) को प्रथक पृथक नियुक्त करता है। 
यहां श्री शंकराचायने 'इतरान्ताणान का अथ चह्तु अददि इन्द्रियां 
ही किया है । 

(५, वहें प्राशंको पायु और उपस्थमें अ्रपानकों नियुक्त करता 
है, तथा नासिका, चक्ु ओर श्रोत्रमे स्वय॑ उपस्थित होता है । यह 
समान वायु (प्राण) ही खाये हुये अन्नको समभावसे शर्रीरमें सत्र 
ले जाता है। उस प्राण रूपी अप्निसे दो नेन्न, दो कर्ण दो नासा-' 
रन्‍्ध्र,ओर एक रसना ये सात इन्द्रिय रूपी ज्वालायें उत्पन्न होती हैं । 

(६) सुषम्ना नामको नाड़ी द्वारा ऊपरक्ी ओर गमन करने 
वाला उदान वायु (इस जीवको) पुएय कमंसे स्तर लोकमें तथा 
पप कमं से नरकमें ओर पाप श्रौर पुण्य दोनों प्रकारके मिश्रित 
कमंसे मनुष्य लाकमें ले जाता है । 

(७) इस जीवका जेसा संकल्प होता है, यह उसी प्रकारके 
प्राणोंका आखत्र करता है. वह प्राण तेजसे युक्त हों उस जीवको 
संकल्प किये हुये लोकमें ले जाता है । तथा च 


मुंडको पनिषदमे श्रति है! यथा 


तपसा चौयते अक्मा ततान्र्भाभ जायते अन्नात प्राणों 
प्रनः सन्‍्य लोकाः कमस चामृतम्‌ | ? | ८ 


( हैढंदे ) 


यह आत्मा तपसे कुछ फूल सा मया, उससे अंभ्र अथ्ोत भाव 
प्राण उत्पन्न हुआ, ( अन्न हि प्राणाः ) शतपथ ३३८।४८ उंस भाव 
प्राणसे द्रव्य प्राण उत्पन्न हुआ तथा उससे मन तथा मनसे सत्य 
अ्रथात चक्तु आदि इन्द्रियां उत्पन्न हुई, (चक्तुवं सत्यं ते५३:३/४।२ ) 
इत्यादि प्रमाणोंसे सत्य का भ्रथ चछ्चु आदि है। तत्पाश्वाव लोक 
अथोत्‌ स्थूल शरीर उत्पन्न हुआ और फिर इस शरीर से कर्म 
तथा कम से कम का फल ( अमृत ) उत्पन्न हुआ | यहां कम फल 
का नाम “अमृत! है। यहां श्रो शह्ढ॒राचायंजो लिखते हैं | 


“यावत्कर्माणि कल्पकोटि शतेरपि ले पिनश्यन्ति 
तावत्फल न विनश्यति इत्यमृतम्‌ ।” 

अथोत जब तक ( किरोडों कल्पों तक ) कर्मा का नाश नहीं 
होता तब तक उनका फल्ल भो नष्ट नहीं ह। सकता इसलिये 
कमंफल को 'अमृत. कहा है | 

उपरोक्त प्रम/|णों से यह सिद्ध है कि वेदिक ग्रन्थों में सत 
असत अमृत. व मृत्यु आदि प्राण बाचक शब्द हैं । तथा नासदीय 


सुक्त भें भाव प्राणों से दरृष्य प्रणों की तथा भाव इन्द्रियों से 
द्रव्य इन्द्रियों की रचना का बर्शात हे । इसो प्रक/र ढिरण्यगर्भ 


व पुरुष सूक्तादि की व्यवस्था है । 
दमरा सृष्टि सृक्त 

ऋ:्वेदके मं० +० सूक्त १६० का नाम अघमषेण, सूक्त है । 
यह सूक्त नित्य प्रति की संध्या सें भी पठित है। अतः यह 
विशेष महत्व रखता है। इस सूक्त में तीन ही मन्त्र हैं। प्रथम हम 
उनको लिखकर उनका प्रचलित भाष्य लिखत है पुनः उनका 
सत्याथ लिखेंगे । 

ऋत॑ च मस्य॑ चाभीद्वा-तपसोष्ध्यजायतः । 


त॒ती राज्य जायत ततः सप्यद्रोज्यवः ॥ १ ॥ 


( है६० ) 


ह ह 
समुद्रादशवा दि सम्बत्सरो अज्ञायत । 
अहो रात्राणि विदधद्विश्वस्यपिषतोवशी || २॥ 
सयवन्‍्द्रममोधाता यथा पूमकल्पयत्‌ | 
दिवं च प्रथित्रीं चान्तरिक्ष पधोख! ॥ ३ ॥ 
प्रचलित “अर्थ-तपे हुए (अथवा विशेष प्रकार के ) तप 
से ऋत ओर सत्य उत्पन्न हुए। उनके बाद रात्रि अथवा अन्ध- 
कार उत्पन्न हुआ । तत्पश्चान्‌ पानी वाले समुद्र उत्पन्न हुए ॥१॥ 
समुद्र के बंद सम्ब॒त्सर अथाव्‌ काल उत्पन्न हुआ ,उस काल 
ने सूय(दिनव रात्रि ) को उत्पन्न किया तथा वह सबका स्त्रामी हुआ 
काल के चिह्न स्वरूप सूर ओर चन्द्रमा को तथा प्रथिडरी ऑर 
अंतरिक्ष (स्व्रग) को विधाता ने पूर्व की तरह बनाया ॥३॥” 


पं० उमेशचन्द्र विद्यारत्न ने इसी सूक्त पर वेद भाष्यकार' 
पं: हलायुध का भाष्य यहां उद्घृत किया है । वह भी पठनीय है 
इसलिऐ हम उसको यहां लिखने है । 

“अथ हलायुव मतम्‌- अस्य अधमपंणस्य व्याख्यान 
पराचारितु' हृतकंथी जायते। यतः सबवेदसार भूत!अत्यन्त 
गुप्तथायं मंत्रः। अस्य यद्‌ पाठम ्ाच अथंवाधस्तत्रसोंगम्यं 
नार्ति । ब्राह्मण निरुक्तादिक च नास्यव । इत्थ एतदीय 
व्याख्यानानुगुणं कर्पाप उपायं अग्राप्य यदेवस्य ग्वरूपोप 
लंभ मात्रेण व्याख्यान माचरणशीयम्‌ तदतीव साहसम्‌ ।” 

अथोन्‌ इस अधमपंण सूक्तका व्य खूपन कर तेहुए हृदय प्रकंपित 
हँता है क्योंकि यह लू क सम्पूण बेदी का सार भूत अत्यन्त गुप् 
है ।पाठमानत्र आदि सो इसका अथ करता सुलभ नहों ही । इसका 


( रेह१ ) 


न ब्र'ह्षण है और न निरुक्त है, इसलिये व्याख्या करने का कोई 
सहारा नहीं है । अतः व्याकरण आदि से इसका अर्थ करना 
केवल साहसमात्र ह्वो है. फिएमी जसा समझ में आय! है लिखताहूँ 

आगे आपने वहा सष्टि और प्रलय परक माय्य किया है । 
पं उम्शचन्द्र विद्यारन्त का सम्प्ति में यहां ऋत, सत्य, रात्रि 
समुद्र, सम्बत्तर. सूय, चन्द्र, दिन, अंतरिक्त अ।दि सब प्रांतवाची 
शद्र॒ हैं। य सब जनपद थे तथा घाता यह्‌ प्रजापति सूयबंशियों 
का पुराहित था तथा चन्द्रबंशियों क। भो। इसो घाताने चन्द्रमा 
आर सूयका पुनः राजगद्टों पर बिठ।या, यहां इस सूक्त के तंसरे 
मंत्रमं कहा है । 


दर्या चन्द्रमसों घाता यथा पूत्रमकल्पयत्‌ ॥ 


अभिप्राय यह है कि जितने बिद्वान है उतने ही अथ हैं । 
परन्तु बास्ावमें सब अंबर में ही 4शाना लगा रहे हैं । 

हम भां इसी पदेल,का सुबमनेका प्रयत्न करत हैं. आशा हैं. 
विज्ञ पःठक इस पर विचार करेंगे। हमारी सममभर्म यदां प्राण- 
विद्य का कथन है । ऋत, आर सत्‌ क. रण कायरूप दो प्राण हैं। 
श्री शंकराचायने एतरयोप निषद भाध्यमें लिख! हे कि--- 


ऋतं सत्य मूर्तामूर्ताख्यम्‌ आ्राण/ | २। ३ | १८ 
अथत्‌--ऋत ओर सत्य मूत्त अमूत प्राण हैं। तथा बे 
काषमें भी (सत्यं वे प्राणा:) लिखा है अतः यहां ऋत आर सत्य 





# धाता ओर विधाता, ऊषा और रात्रिके नाम हैं| यह हम सम्रमाण 
प्र०२६४ पर लिख चुके हैं, पाठक वीं देखनेकी कृपा करे | इस आधार 
से इस मंत्र का बह झथ हुआ कि गसत्नी ने चन्द्रमा को उत्तन्न किया 
आर ऊपा ने सूर्ध को। यह अर्थ युक्कि युक्त ओर बेदिक प्रक्रिया के 
अनुकूल है । 


( शह३ ) 


प्राशवाली शब्द हैं | इसी प्रकार समुद्र, अर्थणव, अह, रात्रि 
स बत्सर भो प्रण॒ब्ाचक शब्द हैं। अह प्राणशका नाम है ओर 
रात्रि अपानका नाम है। समुद्र मनको कहते हैं। ओर वाक 
(वाणी) का स बत्सर कहते हैं | इस प्रकार यहां प्राशोंका कथन 
है न तो यहां प्रलयका कथन हे ओर न सृष्टि उत्पत्तिका-- 


अतः इन मन्त्रोंका अर्थ हुआ भाव ओरें द्रव्य क्रिया (योग) 
सं ऋत आर सत्त्य सूच्म भोर स्थूल प्राण उत्पन्न होते हैं.। उनसे 
रात्रि, तम, अज्ञान उत्पन्न होता है | प्राणोंसे समुद्र मन 
बाक्‌ सूक्तम वाणी उत्त्पन्न होती है, समुद्रात्‌ उस सूक्रम वाणी से 
(अणवः) स्थूल वाक उत्पन्न होती है। ओर उससे स्थूल इन्द्रियां 
उत्पन्न होती हैं। प्राश ओर शअपानको इस (विश्वस्य) शरीरध्य। 
शर्रारके स्त्रामीने धारण किया उसे घाता (आत्मा ने) सूर्य ओर 
चन्द्रमाको मन ओर वाणी आदिका, (भाव प्राणों स द्वज्य प्राणों 
को) यथा पू्षमकल्पयत्‌ यथावत्‌ बनाया | तथा (दिवंच, प्रथ्त्रीं) 
अन्तरिक्ष, पर, उदर, भस्तक आदि स्थूल शरीरको भी रचा | 


अमभिप्राय यह है कि यह अत्मा जिस प्रकार मकड़ी अपने 
जालेको बनाती है उसी प्रकार अपने शरीरकी रचना भा स्त्रयं 
करता है | यह किस प्रकार होता है यही यहां बताया गया है। 
यही वेदोंका सार है जो इसको नहीं जानता, वह किस एकार 
ऐस अत्यन्त गुप्त मन्‍्त्रोंका अर्थ कर सकता है | 


जबन्‍कमक 2. कमम०म 


( ३6३ ) 
वेद और जगत 


१--त्रिनामि चक्रमजरमनवर्णम्‌ ॥ १॥ 

२--द्वादशारं नहिं तज्जराय ॥ १ ॥ 

३--सनादेव न शीयते सनामि॥१३॥ऋ०पमं० १ त्क़् १६४ 

४--पर्य देवस्य काव्यं यो न मपार ने जीयति ॥ 

५४--भुवाद्ो भुवा पृथ्वी भुवास पता इसे धरुर्व विश्वमिदं 
जगत ॥ ४॥ ऋष८ में० १० वक्त १७३ 

(१) त्रिनामि, तीन ऋतुओं वाला यह संवत्सर, श्रजर अमर है। 

(२) इस सूर्य को १२ आरे रूपी सम्वत्सर, बृद्ध नहीं कर सकता | 

(३) ये सूर्य आदि लोक, मूल सहित कभी नष्ट नहीं होते । 

(४) उस देव की रचना को देखो जो न नष्ट होती है, न जी । 

(५ यह प्रथ्वी, घुलोक, अन्तरिक्ष, भर यह सब जगत नित्य है। 


. इसप्रकार बेद जगतकी नित्यताको बताकर आगे कहते हैंकि-- 


(१) को ददशे प्रथम जायमानम्‌ ॥ ऋ० ११६४४ 

(२) कतरा पूर्वा कतरा परायाः कथा जाते कबयो क्ोबि- 
वेद। ऋ० १।१८५१ 

(३) को अद्भा वेद के इह प्रवोचत्‌, कुत झा जाताकुत हय॑ 
विद्यृ्टिः । अर्वाज्गर देवा अस्प विसजेनेनाथा को वेद 
यत झा वधूव ॥ ६ ॥ 


( ३६४७ ) 


(४) हय॑ विसृष्टि यत आवभूष, यदि वा दधे यदि वा न | 
योषस्याध्यक्षः परमे व्योपन्‌ , सो अंग वेद यदि था 
नवेद (ऋ०१०।१२६।७) 

अर्थात--( १ ) प्रथम जन्म ते हुए जगत को किसने देखा है 
अथान किसी ने नहीं टेग्ा | 

(२) इन सूर्य. चन्द्र. नक्षत्र. प्रथ्वी आदि में से श्रथम कौन 
उत्पन्न हुआ, दथा यह्‌ संसार किसने ओर क्यों बनाया इस 
बात को कौन तत्वदर्शी जानता है | अथात कोई नहीं जानता । 

( ३ ) यह संसार केसे उत्पन्न हुआ इसको निश्चयस न किसीने 
जाना है तथा न किसीने कहा है । यदि आप कहे कि देवता 
जानत होंग ता व भी सप्टिक पश्चान बननेसे केसे जान 
सकते है । 

( ४ ) यह स्ष्टि जिससे उत्पन्न हुई है, ओर जिसने धारण कर 
रकक्‍्खी है, यदि कहो कि यह उन उपराक्त बातों का जानता 
है.'तो यह भी ठीक नहीं क्योंकि वह प्रजापति भी इन बातों 
को नहों जानता है । क्योंकि प्रजापति स्त्रयं कहता है कि-- 
न विजानामि यतरा परस्तात्‌ | अ०बे० का०१०७४३ 
इनमेंसे प्रथम कोन पदार्थ उत्पन्न हुआ यह में नहीं जानता। 


उध्वेमूलो5वाक्शाख एपो5श्वत्थः सनातनः | 

क० 3० २।३।१ 
इस श्रति का भाष्य करत हुय श्री श्॒राचार्य जी ने लिखा हैं- 
एप संसार इच्तो5शवत्थों श्वत्यवत कामकमबातेरित नित्य 


( २६६ ) 


प्रचलित स्वभाव! स्वर्ग नरक तियंकप्रेतादिमिः शास्रामिः 
आवाक्शाखः सनातनो5नादित्वाचिरं प्रवृत्तः । 


यह संसाररूपी वृक्षअश्व॒त्थ है. अधान अश्वत्थ वृक्षक समान 
कामना ओर कर्म रूप बायुसे प्रेरित, नित्य, चंचल स्व॒भात्र वाला 
है । स्त्रग॑, नरक, तियंक, प्रेताद शाखाओंके कारण यह नीचे 
की ओर फली हुई शाखा वाला है तथा सनातन यानि अनादि 
होनेके कारण चिरकाल से चला श्रा रहा है । 


उष्वेमूल पव; शाखत मरपत्थ प्राहुल्ययत || १॥ 
ने रूप मस्‍्गेह तथोप लब्यते नान्‍्तों ने चादिन च स॑ प्रतिष्ठा । 

श्री शट्ड॒राचाय जी ने यहाँ लिखा है कि-- 

त॑ तण प्रध्य॑ सिनमू , अश्वत्यं प्राहुः कथयन्ति अव्यः 
यम ॥ १ ॥ तथा ने च आदिः इत आरभ्य, इे प्रवृत्त 
इति न केनचिंद्‌ गम्यते | न च संप्रतिष्टा स्थितिः मध्यम 
अस्य न केनचिद उपलब्यते | 

अथान--इसच्षण भंगुर अश्वत्य वृक्ष को अव्यय ( नित्य ) 
कहते हैं | (यह पर्याय की अपेक्षा से क्षण भंगुर है, तथा द्रव्य की 
अपेक्षा नित्य ) यह संसार अनादिकाल से चला आ रहा हे 
इसलिय यह श्रव्ययहे ॥१॥ इसका आदि भी नहीं है, अथात यहां 
से आरम्भ होकर यह संसार चला है, ऐसा किसी से नहों जाना 
ज्ञा सकता | इस प्रकार इसका अन्त भी कोई नहीं जनता कि 
इसका कब अन्त होगा यही अवस्था इसके मध्यकी है। क्य्रोंकि 
अनादि पदार्थ का आदि अन्त नहीं होता है । इस प्रकार श्रति 
स्मृति में जगत को नित्य माना है । इसी प्रकार अन्य अनेक स्थल 


( रै८६द ) 


हैं जिनमें जगत की उत्पत्ति का स्पष्ट शद्दों में वा प्रबल युक्तियों से 
खंडन किया है। यथा-- 
ध्रुव एवं वः पिनरो युगे युगे क्ञेम का मातः सद सो न 


युज्यते । ऋ० मं० १०।:४।१२ 
अर्थ--तुम्हारे पूबंज पर्वत युगयुगान्तरोंसे स्थिर हैं, पूर्णोभि- 
लाष हैं, ओर किसी भी कारणसे अपना स्थान नहीं छोड़ते । वे 
अजर, अमर हैं ओर हरे वृत्तोंसे युक्त हैं । 
इस प्रकार जब्र वेदंसे इस जगतका नित्यत्व॒ सिद्ध हो गया 
तो उसके कताका प्रश्न ही शेष नहीं रहता । 


.. मोमांसा ओर ईश्वर 
यदा सदंमिदं नासीत क्ास्था तत्र गम्यताम ! 
प्रजापते। के वा स्थान कि रूप च प्रतीयताम ॥४५॥ 
ज्ञाता च कस्तदा तस्प्र यो जनानू चोबयिष्यति | 
उपलब्धेविंना चततू कथमध्यवसायताम्‌ ॥ ४६ ॥ 
प्रवृत्ति: कथमाद्य। च जगतः सं ग्रतीयते | 
शरीगदेबिना चाम्यक्थमिच्छापि सजने ॥०७॥ 
शररादयतस्यम्यात्तस्योत्पत्तिन तत्कृता । 
तदवदन्य प्रसंगोपषि नित्यं यदितदिष्यते ॥४८॥ 
प्राशिनां प्रायो दुःखाच् सिसृत्षाउस्थ न युज्यते ॥४६॥ 
अभावाचानु कम्प्यानां नानु कम्पास्प लायते । 
सजेच्च शुभमेवेक मनुकम्पा प्रयोजितः ॥ ४२ ॥ 
साधन चास्य धर्म्मदि तदा किचिन्न विद्यते | 
न च निस्माधनः कर्ता कश्चित्सजति किंच न !१४०॥ 


संहारेच्ड्रापि नेतस्यमभवेद प्रत्ययात्मनः 

न च केश्चिदमो ब्लातुं कटाचिदपि शक्यते ॥ ५७ ॥ 

ने च तदू वचन नवरप्रतिपत्तिः सुनिश्चिता। 

असृष्टावपि्य गे ब्रूयादात्मेश्वय प्रकाशनातू ॥ ६० ॥ 
श्लोक वातिंक झ० ३ 


भावार्थ:---जगतके पूर्व जब कुछ भी नहीं था, तो वह ईश्वर 
किस जगह रहता था| यदि आप कहें वह निराकार है, उसे प्रथ्वी 
आ।दिके आधारकी श्रावश्यकता नहीं, तो निराक'रमें इच्छा 
प्रयन्न किस प्रकार सिद्ध करोगे । क्‍यों कि सब व्यापक निराकारमें 
आकाशवत्‌ क्रिया होना असंभत्र हे। इसी प्रकार इच्छा शरीरका .. 
धर्म हे श्रशरीरीके इच्छा नहीं होती । अ्रतः निराकार मानने पर 
सष्टिकतो सिद्ध नहीं हो सकता, यदि साकार और सशरीरी मानो. 
तो उसके लिए आधारकी आवश्यकता है, परन्तु प्रलयमें आधार 
रूप पृथ्वी आदि का आप अभाव मानते हैं अतः यह प्रश्न होता 
है कि वह रहता कहां था। अच्छा यदि आपको प्रसन्न करनेके 
लिये हम यह्‌ मान लें कि इईश्वरने जगको बनाया. आप यह बतायें 
_ज्ञाता च कसतद तस्व) कि उसको बनाते हुए किसने देखा ( “को- 
ददश प्रथम जायमान इस वेद वाक़्यका यह अनुत्र द है) जिसने 
आकर जनतासे कहा कि इश्वरने संसार बनाया है, यदि कहों कि 
किसीने नहीं देखा तो आपने यह अन्धविश्वास केसे कर लिया 
तथा च-आप यह भो बतानेकी कृपाकरेंकि आद्य॒क्रिया किसप्रकार 
प्रारम्भ हुई ओर किस स्थानसे प्रारम्भ हुईं। यदि किसी स्थान 
विशेषसे तो इस विशेषताका क्‍या कारण है. यदि सर्वत्र एक साथ 
क्रिया प्रारम्भ हुई तो सष्टिका क्रम न रहा। पुनः आप “आका- 
शाद्‌ बायु” आदि क्रम बताते हैं बह न रह सकेगा । और उस 


( रेहं६ ) 

शान्त परमेश्वरमें यहः अशान्तिप्रद इच्छा ही क्यों उत्पन्न हुई । 

(कत्तरा पूव कवरा परायोः कथा जाता)यह इस वाक्यका युक्ति- 
पूृवक अनुवाद हैं | तथा च सब व्यापक इश्वरकी क्रियास जगत 
का बनना श्रसम्भव है क्योंकि जिस प्रक्तार चुम्बक पत्थर लोहेके 
चारों ओर होनेसे लोहा क्रिया नहीं कर सकता. इसी प्रकार पर- 
मांणशुओंके चारों ओर इंश्वरकी सत्ता होनेसे तथा सब ओर से 
क्रिया देनेसे परमाणु भी वहीं स्थित रहेगा । यदि कहो कि 
परमात्मा परमाणुओंके अन्दर भी व्यापक है इस लिये वह अ्रन्तः 
क्रिया देत। है, तो भी परमाणुओंमें क्रिया न हो सकेगी. क्योंकि 
परमाणुओ्रोंके जो बाहर ईश्वर हे वह अन्तः क्रियाका अवरोधक 
है। अतः सर्व व्यापक इंश्वर विश्वंकों नहीं रच सकता । यदि 
कहो कि ईश्वर सशरीरी एक देशी है तो उस शरीरका सष्टा कौन 
है। यदि उसका भी कई शरीरी कतो है तो उसके शरारका कतों 
कौन है । इस प्रकार अनवस्था दोष आयेगा। 


तथा च--कोई भला आदमी किसीको दुःख देना नहीं चाहता 
पुनः इस दुःखमय जगतकों रच कर अनन्त जीबोंकोी दुःख सागर 
में डाल दिया इससे उसका कया लाभ हुआ । यदि यह 
इस दुःखमय जगत को न बनाता तो. उसका क्या ब्रिगढ़ता 
यदि कहो उसका स्त्रभाव है तो वह अपने स्वभाव को सुधार 
क्‍यों नहीं लेता | यदि कहो कि यह ईश्वर्की दया है तो प्रश्न यह 
होता है कि यह दया किस पर. दया तो दयनीय पर होती हें 
परन्तु प्रलयमें तो कोई दयनीय नहीं था सबके सब सुखी थ. क्या 
सुखी जीवोंकों दुःखमें डालनेका नाम अनुकम्पा है। ओर याद 
दया दिखलाना ही उद्देय था तो सुख्मय स सा।रकी रचना करनी 
थी क्‍या ऐसा करना उसकी शक्तिके बाहर था। यदि कहो कि 
सुख दुख क्मानुसार जीव भोगता है तो इंश्वर बीचमें क्‍यों आ। 


धमका। क्‍या उसका अपना कोई स्त्रार्थ था । यदि कहो कि उसका... 
स्वार्थ तो कुछ भी नहीं था, तो बिना प्रयोजनके वह इतना बखेड़ा 
क्यों करता है । मूर्ख स मूर्ख भी बिना प्रयोजनके किसी काममें 
प्रवृत्त नहीं होता है । यदि कहा कि यह उसकी क्रीड़ा अथवा 
लीला है, तो इस लीला अथवा खेलस ससारतंग आ। चुका है । 
अंब वह कब तक बालक बना रहेगा । ओर कब तक एसी ही 
क्रीड़ा करता रहेगा। अच्छा आप विश्व रचनाक बारम कुछ उत्तर 
नहीं दे सकते तो यही बता दो कि वह प्रलय क्‍यों करता है। क्‍या 
वह काम करता करता थक जाता है अतः तब आराम करने 
लगता है, अथवा उसके साधन खराब हो जाते है. उनकों ठीक 
करने लगता है | यदि कहो कि यह भी उसकी दयाका फल है। 
ता आपको दयाके पारिभाषिक कुछ अन्य अर्थ करने पड़ेगे | 
या कि अब ता दयाका अर्थ संरक्षण ही समझा जाता है. संसार 
नहीं | तथा च--बनाना ओर विगाड़ना दो परस्पर विरुद्ध बातें 
हैं दोनोंका एक दया प्रयोजन नहीं हो सकता अतः ईश्वर जगतका 
स हार क्‍यों करता है इसका आज तक कोई विद्वान उत्तर नहीं दे 
सका है । यदि कहो कि जगत बलानेमें बेद प्रमाण हैं ता यह कहो 
कि वेदमें कथित पदार्थका वेदके साथ संबन्ध है या नहीं। यदि 
कहा कि सम्बन्ध नहीं है तब तो बेद असत्य भाषणके दोषी हैं। 
यदि कहं। कि है, तो बेदोंके नित्य हानेसे उन २ पदार्थाकी नित्यता 
स्वयं सिद्ध हो गई , अतः जगत रचनाकी कल्पना युक्तिऔर प्रमाण 
से खंडित होनेके कारण मिथ्या हे | तथा च वेद बनाने वाले ने 
अपनी प्रशंसा प्रगट करनेके लिये उन वाक्योंकी नहीं लिखा इसमें 
क्या प्रमाण है| तथा थे सीमांसा दर्शनक्रे भाष्यकार श्रींमत्पार्थ 


सारथि मिश्न, अ १ णद, ९ अधिकरण, ५ की व्याख्या करत हुये 
लिखते हैं कि-- 


( ४०० ) 


“न चसर्गादीनां, कश्चित्‌ कालो5स्ति सबंदा ईद्शमेव- 
जगदिति द्ट्टाजुसारादवंगन्तुम्मचितम्‌ । न तु सकालो5भूत्‌ 
यदा सर्वेभिदंनासीदिति, प्रभाणाभावत्‌ ।” 


* अर्थ:--इस विश्व उत्पत्तिका कोई, एक समय नहीं है. न कोई 
ऐसा समय था कि जब यह सब कुछ नहीं था। क्योंकि इसमें कोई 
प्रमाण नहीं है । आगे इस विद्वान ने जगत कत्तोके खंडनमें अनेक 


प्रमाण दिये हैं । 


ईश्वर उतन्न हुआ 

अ्थव वेद में लिखा हे कि--- 

सवा अष्टोज्जायत, तस्मादहरजायत | (१३॥४।७१) 

अथ--बह परमात्मा दिनसे उत्पन्न हुआ ओर दिन परमात्मा 
से उत्पन्न हुआ | 

से राज्या अजायत, तस्माद राजिरजायत ॥ २ ॥ 

अर्थ--परमास्मा रात्रि से उत्पन्न हुआ ओर रात्रि परमात्मा 
से उत्पन्न हुई । 

सवा अन्तरिक्षादजायत, तस्मादन्तरित्षमजायत | ३॥ 

अर्थ--वह परमात्मा अन्तरिक्ष से उत्पन्न हुआ और 
अन्तरिक्ष परमात्मा से उत्पन्न हुआ। 

सब बायोरजायत तस्माद्‌ बायुर जायत ॥ ४॥ 


अर्थ--वह ईश्वर वायु से उत्पन्न हुआ और वायु उससे 
उत्पन्न हुआ | 


( ४8०९ ) 


सबे दिवो5जायत, तस्माद्‌ चोरध्य जायत ॥ ३॥ 
. अथ--वह परमात्मा म्वगंसे उत्पन्नहुआ ओर रु: परमात्मा 

से उत्पन्न हुआ | 

स वे दिग्थ्योडजायत, तस्माव्‌ दिशोजायन्त ॥ ६ ॥ 

अथ--बह परमात्मा दिशा से उत्पन्न हुआ ओर दिशाएं परः 
मात्मा से उत्पन्न हुई । 

स वे भूमे रजायत, तम्मादू, भूमि रजायत । ७॥ 

आर्थ वह ईश्वर प्रथ्त्ी से उत्पन्न हुआ और प्रृथ्वी परमात्मा 
से उत्पन्न हुई । 

सं्रा अग्ने रआायत, तस्मादप्रिरजायत ॥ ८ ॥ 

अर्थ--बह परमः्मा श्रम से उत्पन्न हुआ, और अप्नि पर- 
मास्मासे उत्पन्न हुई। 

स॒ वा अद्भ्योडजायत, तस्मादापो5जायन्ते ॥ ६ ॥ 

अर्थ-बह परम, त्मा प.नीसे उत्पन्न हुआ अर प.नी परमात्म 
से उत्पन्न हुआ। 


उपरोक्त प्रमाणों से सिद्ध है, कि बंदक वद्ध मय में जो 
प्रकरण जगत रचता परक प्रतीत होते हैं। वे वाराब में सष्ट 
रचना के विधायक नहीं हैं, अ्रपतु वे अथ बाद भ.त्र हैं। जिमका 
बणुन विस्तार पुत्रक श्ांगे किया जाथगा | यदि ऐसा न मानें तो 
अथववेद फे कथनानुसार परमेश्वरकी भी उत्प/्त माननी पड़ेगी। 
तथाच अन्क स्थान पर इस शरीर-रचना का वशन अलंकारिक 
ढंग से किया है, ,श्क्षेसे २. ६ ८चनका रूम सा दो जाता है। 


सनथन- दिस 


( ४०१ ) 

 साराश 
सारांश यह है कि वर्तमान ईश्वर की कल्पना न बेढ़िक है 
आर।'न युक्तिपू्षक ही है । बंदिक साहित्य में जो भी वणन 
 आप्त होता है वह सब आालंकारिक वर्णन हैँ, उससे त तो ईश्वर 


का कठृत्व सिद्ध होता हे तथा न सृष्टि उत्पत्ति का ही। हम इस 
विषय में कुछ वैदिक उदाहरण उपस्थित करते हैं । 


अथवंबेद के कां० ११ में एक ब्रह्मचर्य सूक्त है. उसमें 
लिखा कि-- 

ब्रह्मचारिण पितरोदेवजनाः प्रथक्‌ देवा 

अनुसंयन्ति सर्वे | गन्धर्वा एनमन्वायन त्रयखिशत्‌ 

त्रि स 

शतः पट सहस्राः | अथवे० ११४ क्‍ 
इयं सम्रित प्रथिवीदूयोद्वितीयों चान्तरित्तं सापधा प्रशाति।४। 

आचायस्ततत्ञष नभसी उभे इसे ॥ ८ ॥ 

अथोत्‌ , पितर, देव, गन्धर्व आदि सब ब्रह्मचारी के अनुकूल 
रहते हैं। तथा ६३३३ देव इस त्रह्मचारी के पीछे पीछे फिरते 
हैं। श्रादि 

इसकी यह प्रथिवी पहली समिधा ( हवन करने की लकड़ी ) 
है तथा दो. दूसरी समिधा है और अन्तरित्ष तीसरी समिधा है । 


आचाय ने उए्थिवी ओर अन्तरिक्ष लोक को बनाया हे 
इत्यादि मन्त्र सब अर्थवाद मात्र है | क्योंकि न ता सम्पूर्ण देंब 
ही ब्रह्मचारा के पीछे पीले अबारा गरदों,. की तरह शरूमते फिरत 
है और नहीं आचाय ने पृथिवी आदि लोकों का निर्माण 
किया है । तथा न प्रथ्िवी की समिधोये बनाई जाती हैं । इस सन्त्र 


( ४०३ ) 


का प्रयोजन केवल अह्यचारी की और अाच[य की प्रशंसा करना 
ही है| अतः यह अथंबाद हे । 


अनड्वानदाधार एथिवीशुतद्याम्‌ । अथस् कां 7 ४स० १११ 

अथात छकड़ा खाँचने वाले बेल ने प्रथिवी श्या-* अन्तरिक्ष 
आदि लाकों को धारण किया। आये समाज के सुप्रसिंद्ध विद्वान 
पं: राजाराम जा ने लिखा कि “यह सूक्त अनडवान ( छकड़े को 
खींचने वाले की ) स्तुति में हे ।” 


अथरवबेद कां०, ४ सू, २० में श्ोषधि की स्तुति है। 


तिस्रो दिवस्तिस्रः पथिवीः पट चेमाप्रदिशः प्रथक । 

लयाहं सर्वाभूतानि पश्यानि देव्योपधे ॥ २ ॥ 

अथात--हे औषधे, तेरे प्रताप से में सम्पूर्ण लोकों तथा! 
संपूर्ण दिशाश्रोंमें देख । यहां औषधिका इतना प्रताप बताया गया 
है। इसी प्रकार अन्य स्थानों में भी उन उन पदार्थों की स्तुति मात्र 
है । मीमांसकों की परिभाषा में इसी को अथवाद कहते हैं । 

नोट-- आर्य विद्वानोंने मन्त्र ८ के भावाथंमें लिखा है कि-- 
“पथिवी आदि बनानेका भावार्थ है कि आचायने उपदेश द्वारा 
इनका प्रकाश किया ।”' | 

यदि बनाने (उत्पन्न करने) का यही अभिप्राय हे तो पुरुष 
सूक्त हिरए्यग् व स्क्रम भ्रादि सूक्तों का भी यही भावाथ मानकर 
वहां भी उपदेश द्वारा प्रकाश अथ्थ करना चाहिये। 


व्‌ (3, 
निकल अप व्‌ की 


( ४०४ ) 
लोकमान्य तिलफ ओर जगत 


लोकम नये तिलक महोदय स्त्रयं लिखने है. कि-- एक ओर 
प्रश्न उपस्थत होता है कि मनुषठ (की इन्द्रियंकों देखते वला यह 
सगुण- दृश्य निगुण परजझमें पहले पदल किस ऋमसे कब अर 
क्यों दीखने लगा | अथवा यही अथ उपावहारिक भाषामें यू. कहा 
जा सकता है कि--नित्य और चिदृहूपो परमेश्वरने नाम रूपात्मक 
शशों और जड़ सृष्टि कब्र और करों उत्पन्नकी ? परन्तु ऋग्वेद 
के नासदोय सूकमें जता कि बणुन किया गया है यह विषय मनुष्य 
के लिये ही नहीं अ.पेतु देबताओंक लिये भी अगम्प है ।” गोता 
रहस्य, कर्म वियाक ओर आत्म स्रातंत्रय, अधिकार | ए० २५३ । 
सत्यव्रत सामश्रमी 
आप निरुक्तालोचनमें लिखते हैं कि-- द 
वस्तुतो बदिक सृष्टि विरणानि तुप्रायो रूपकाण्येवेति.॥ 
तदेव आदि सृष्टिहाल निर्ययों न कदारि भूरो संवति- 
भरिष्यति वेति विद्ध.न्तः अतएवं श्रयते धवादी धरा पू थित्री 
ध्रतासः पताइमे । ध्रुव विश्वषिदं जगत ध्रतोराजा विशा- 
मयस्‌ ऋ० १० । ११३ कोदडश प्रथम जायपानम्‌ ॥ 
ऋ० ९११६४।४ सिद्धाद्यों सिद्धा पृथित्री सिद्धमाकाशम ॥ 
पा० भा०११।१ इत्यादयश्व सिद्ध शब्दस्य चेदनित्याथंता 
यथा अह पम्पशा्यां मगवानूततंज लेः नित्यपर्यायवाचकः 
मिद्वशब्द। । इंति! 
अथ--बास्तवमे सष्टि विषयक जो वेदोंमें वगन है वह सब 
ऋूपकोंमें कहा गया है ! अतः सखष्टि कब आरग्म्भहुई इसका निर्णय 


( ४०८ ) 


ने कभी हुआ ओर ने कभी होगा यंद निश्चित सिद्धान्त है। सबा 
वेरोंमें ही सड्टे उत्पत्ति अदिका विरोध पाया जाता है, यथा 
अवाद्ों यद शत क एप थि्रो लोक आदि सब नित्य हैं तथा थे 
'कोद्द्शं प्रथमं जाएमानय्‌ इस जग को उत्पन्न होते हुये किसने 
देखा है। तथा मद्ासाष्यमें भा सद्धयं' आदि कहकर प्रथ्रित्री 
आदि सब लोकोंका नित्य माना है । तथा सिद्ध शब्दका नित्य का 
परयोयवाची कहा है। 


श्री पांडेय रामाततार शर्मा 


“पृथिरी स्त्रग ओर नरक के उपयुक्त विचारोंके रहते भरी 
संहितामें सृष्टि परक स्पष्ट विवरण नहीं मिलते। इस सम्बन्धके 
जो कुडु कथन रूपकोर्मे कथित हैं. उनके शाव्दिक अर्थों ले निश्चित 
अभिप्राय आज निकालना कठिन है। सन्त्रोमें पिता माताके द्वारा 
खजनके सदृश्य उल्लेख हैं। और जिन देवत ओंसे विश्वका धारण 
किया जाना वशित है उनकी भो उत्पत्तिके संकेत दिये गये हैं । 
पुरुष हिरिण्रगभ, प्रजापति, उत्तानपाद आदि सूक्तीमें जो बिखरो 
रायें हैं उनमें सष्टि विष प्र अः्छट बातें है। जिनको अ धार बना 
कर ब्राह्मगुकालमें प्रथित्र के अननेके सम्जन्ध में वराह, कच्छुप, 
आ।दिके आख्पान उपन्यस्त किये गये ।” (भारतोय ईश्वरताद) 


श्री स्वा० विवेकानन्द जी 


“यह संसार किसी विशेष दिनको नहीं रचा गया। एक ईश्वर 
ने आकर इस जगतको सृष्टि को, इमके बाद वह सो रहे यह 
कभी नहीं हो सकता ।” प्र» ८ “तथा च हम देख चुके हैं कि 
इस खष्टोफो बताने व'ला व्यक्तिगत ईशर सिद्ध नहीं किया जा 
सकता है| आज कोई बच्चा भो क्य्रा ऐसे ईवरमें विश्वास करेगा *ै 
एक कुम्हार घड़ा बनाता है, इसलिये परमेश्वर भी यह संसार 


( ४०६ ) 


बताता है--यदि ऐसा है तो कुम्हार भी परमेश्वर हे । ओर यदि 
कोई कहे कि ईश्वर बिना-सिर, पेर और हांथोंके रचना करता है 
तो उसे तुम बेशक पागलखाने ले जा सकते हो। प्र० ६२ ( आप 


० हा 


के भारतमें दिये गये पॉच व्याख्यान ) 


| शंकराचाय और जगत्‌ 

भारतके महानाचार्य श्री शंकराचार्य जी ने उपनिषद्‌ भाष्यमें 
लिखा है कि-- 

“यदि हि संवादः परमाथ एवाभूत्‌ एक रूप एवं संवादः 
सव शाखास्व श्रोष्यत विरुद्धानेक प्रकोरण नाश्रोष्यत | 
श्रयते तु तस्मान्न तादथ्य संवादः तीनाम । तथोत्पत्ति 
बाक्यानि प्रस्येतव्यानि कल्पसग भेदात्संवाद श्रुतीनाझत्पत्ति 
अतिनांच ग्रति सगभन्यथात््वमिति चेत्‌ ? 

न, निष्प्रयाजनलाद यथोक् बुद्धयवतार प्रयोजन व्यति- 
रेकेण नद्मन्य प्रयोजनत्वं संवादोतत्ति श्रतीनां शक्य कल्प- 
यितुम् | तथातग्रतिपत्तये ध्यानाथपिति चेन्न, कलहोलपत्ति 
प्रलयानां प्रतिपत्तरनिष्टचात्‌ । तस्मादुत्थत्ति आदि श्रुतय 
आत्मेकत्व वुद्धथवतारायेणिव नान्यार्थाः कल्पयितुयुक्का।। 

( माएड्क्य० गो० का०. १ ) 


. अर्थ-शस्त्रोंमें देवासुर स ग्राम तथा इन्द्रियांका और ग्राणा 
का परस्पर सम्बाद व कलह इसी प्रकार संष्टि उत्पत्ति आदिका जो 
कथन है वह प्रत्येक वेदिक सुक्तोंमें ओर ज्ाह्मणोमें एवं उपनिषद्‌ 
आदिमें परस्पर इतना विरुद्ध है कि उसकी संगति किसी प्रकार 
भी नहीं लग सकती । इसपर प्रतिवादीने शंका की कि क्या यह 


( ४०७ ) 

उत्पत्ति आदिकी कंथन करने वाली श्रतियाँ मिथ्या हैं. ? इसका 
उत्तर आचाय देते हैं. कि--यह सम्बाद अथवा उत्पत्ति आदि 
वास्तविक होते तो सम्पूर्ण शास्त्रोंमें एक ही प्रकारका वर्णन उप- 
लब्ध हांता; पंरसपर विरुद्ध कथन कभी न प्राप्त होता । परन्तु पंर- 
स्पर विरुद्ध लेख मिलता है अतः यह सिद्ध है कि इन श्रतिश्रोंका 
अभिप्राय यथा श्र॒त श्र्थमें नहीं है । इसी प्रकार सृष्टि उत्पत्तिका 
कथन करने वाली श्रतियोंका प्रयाजन भी सृष्टि उत्पत्तिका कथन 
करना नहीं है इस पर वादि पुनः अश्न करता है कि--यह विरोधी 
श्रतियां प्रथक सर्गकी प्रथक प्रथक सृष्टि उत्पत्तिके प्रकारका कथन 
करती हैं | यदि ऐसा मानें तो ? 


इसका उत्तर आचार्य देत हैं. कि--यह कल्पना ठीक नहीं 
क्योंकि उन कल्पों के कथन का प्रयोजन नहीं है । अतः यह 
कल्पना निष्पयोजन है। अतः यह सिद्ध है कि इन श्रतियों *का 
प्रयोजन एक मात्र आत्मा वबोध कराना है । प्राण संवाद ओर 
उत्पत्ति श्रतियों का इससे भिन्न कोई उदेश्य सिद्ध नहीं हो सकता 
शेष कल्पनायें निराधार और व्यथ हैं | यदि ध्यान के लिये 
जपरोक्त विरोधी श्रतियां मानी जायें तो भी ठीक नहीं । क्योंकि 
कलह, उत्पत्ति आदिकों आदर्श नहीं कहा जासकता । तथा न यह 
किसी को इृष्ट ही है! अतः सृष्टि उत्पत्ति कथन करने बाली 
श्रतियों का अभिप्राय सृष्टि की उत्पत्ति बताना नहीं है, अपितु उन 
कथानकों से आत्मभाव बोध कराना है| तथा च ऐतेरेय उपनषिद 
भाष्य में आचाय लिखते हैं कि-- 


“अत्रात्माववोधमात्रस्य विवत्तस्वात्‌ सर्वोष्यमथवादः ।”! 


अथात खष्टि उत्पत्ति का बताने वाली अश्रतियों का अभिप्राय 
आत्मावबोध कराना है । अतः यह सत्र कथन अथ वाद मात्र 


( ७४०८ ) 


है। अथोन आत्मा की स्तुति मात्र है । अमिप्राय यह हे कि सृष्टि 
तो जेसी है बेसी ही है परन्तु इसकी उत्पत्ति और प्रलय का कथन 
वास्तविक नहीं है। उत्पत्तिका कथन करने वाली अ्रतियोंका केवल 
आत्मा की स्तुति करके अत्मन्नान में अभिरुबि उत्पन्न करना 


प्रयोजन हे । 
सृष्टि विषयमें अनेक वाद 
इच्छृति कृष्रिमं सृष्टिशादिनः स्वमेवणिति लोकम्‌ । 
कुर्स्नं लोक महेश्वरादयः सादि पर्यन्तम ॥ ४२ ॥ 
व्याख्या-छष्ट के बाद वाले सर्व लोक को ( सम्पूर्ण जगत्‌ 
को ) क्त्रिम ( रचा हुआ ) मानते हैं, उनमें से महदेश्वरादि से 
सेष्ट की उस्पेत्ति मानने वाले सृष्टिबादी हैं, बे सम्पूर्ण  लोकको 
आदि और अंत वाला मानते हैं । 
प्रानीश्वरज केचित्‌ केचिन्सोपाप्रि संभव॑ लोकम्‌ । 
द्रव्यादिषद्पिकल्पं जगदेतत्वेचिद्ब्छन्ति | ४३ ॥ 
व्याख्यो--मानी ईश्वर ( अहंकारी इंश्वर ) में इश्वर हूं ऐसे 
इंश्वर से लोक उत्पन्न हुआ है, ऐसा कितनेक मानते हैं. कितनेक 
सोम और अप्नि से जंगत्‌ की उत्पत्ति मानते हैं, ओर क्रितनेक इस 
जगत को द्रव्यादि घट विकल्प रूप मानते हैं सोई दिखात हैं । 
द्रव्यगुणकम सामान्ययुक्रविशेष॑ कशाशिनस्तत्वम । 
वेशेषिकमेतावत्‌ जगदप्येतावदेतावत्‌ ॥ ४४ ॥ 
व्याख्या--प्रृथिव्यादि नव प्रकार का द्रव्य, शब्दादि चोबीस 
गुण उत्द्लेपादि पांच प्रकार कर्म, सामान्य द्वि प्रकार समवाय 
एक, ओर विशेष अनन्त, यह प्रदू पदार्थ कयाद मुनि का तत्व 
है, बेशेषिक मत भी हतना ही हे और जगत्‌ भी इतना ही है । 


( ४०६ ) 
सयत्कम्मों नाम | एतद्ेरुप कृत्वा प्रजापति! ग्रजा अश्व- 
५ रो ६ 
जत यत्यृजता करोत्‌ तथदकरोत्तस्मात्कृम्म: कश्यपों थे 
कूम्मस्तस्मादाहुः सर्वा! प्रजा। काश्यप्य इति-श-काँ-७ 
आ० ४ बरा०-१ कं-५ क्‍ 
भोविध!--( स यत्कूर्मो नाम ) जो कूम्म नाम से वेदों में 
' प्रसिद्ध है सो (एतद्ठे रूपं कृत्वा प्रजापति) एतन्‌ अथोत्‌ 
कूम्म रूप को धारण करके प्रजापति परमेश्वर ( प्रजा असजत ) 
प्रजा को उत्पन्न करते हुए ( तद्द करोंत्‌ ) वे प्रजापति, जिससे 
सम्पूर्ण जगत्‌ को उत्पन्न करते भये (तस्मात्कूमं:) तिसी से 
कूम्म॑ कहें गये हैं (कश्यपों वे कूम्म: ) ब-निश्चय करके 
बही कूर्म्म कश्यप नाम से कहे गये हैं ( तस्मात्‌ ) तिसी से 
(आहुः) सम्पूर्ण ऋषि लोक कहते हैं कि ( सबोः प्रजा; काश्यप्य- 
इति ) सम्पूर्ण प्रजा कश्यप को हं। हे । 


तथा कितनेक कहते हैं कि, यह सब॑ जगत्‌ मनु का रचा है 


'तथाहि शतपथ ब्राह्मण 

पनवे है वे प्रातः अवनेग्यध्रुद्कमाजहुय थेद॑ पाशिस्या- 
पवने जनाया हरन्ति एवं तस्या बने निञञानस्य पत्स्पः 
पाणी आपेदे ॥ १ ॥ का 

भावार्थ--मलु जी के प्रति प्रातःकाल में भ्ृत्यगण ( नोकर ) 
हस्त धोने को ओर तपंण के लिये, जल का आहरण करते भये, 
तब मनुजीने जेसे इतर लोक बंद्किकर्म निष्ठ पुरुष, इस अबवनेग्य 
जलको त्पण करनेके लिये अपने दोनों हाथों करके म्रहण करते, 
इसी. प्रकार त्पण करते हुए मनुजीके हाथमें मछलीका बच्चा 
मत्स्य अकस्मात्‌ आगया, तब उसको देख कर मनु जी सोचने 
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लगे, ताबदेव मनुजी के प्रति मत्त्य कहने लगा कि, हे मनु ! 
तू मेरा पालन कर, और हे मनु ! में तेरा पालन करूँगा. 
तब उस मत्स्य को मनुष्य वाणी सुन आश्यये मान कर मनु जी 
बोले कि तू काहे से मेरी पालना करेगा, क्योंकि तू तो महा तुच्छ 
जीव है, तब मत्स्य ने कहा कि हे राजन ! तू मुझे छोटा सा 
मत समम, यह सम्पूर्ण प्रजा जो कुछ तेरे देखने में श्राती है, सो 
यह सब बढ़े भारी जलों के समूह में डूब जायगी, कुछ भी न 
रहेगी, सो में तिस महा प्रलय कालके जल समूहसे तेरा पालन 
करू गा, अर्थात्‌ उस प्रल्लय काल के जल में में तुक को नही डूबने 
दूंगा । तब मनु जो बाले कि, हे मत्स्य तेरा पालन किस भ्रकारसे 
होगा, सो भी कृपा करके आप ही बताइये । 


तब मत्स्य ने कहा कि, जब तक हम लोग छोटे रहते हैं. तथ 
तक बहुत से पापी प्रजा धीवरादि हमारे मारने वाले होते हैं. 
ओर बढ़े २ मत्स्य ओर बड़ी २ मछलियां छोटे २ मत्स्य और 
छोटी २ मछल्ियां को निगल जावे हैं, इससे प्रथम समय तो मर 
को अपने कमंडलु में रखलीजिये, तब मनु जी ने उस मत्स्य को 
कमंडलु में जल भर कर रख लिया, सो मत्स्य जब उस कमंडलु से 
भी अधिक बढ़ गया, तदनन्तर मनुने पूछा कि, अब आपका 
मैं केसे पालन करू? तब मत्स्य ने कहा कि हे राजन्‌ ! एक बड़ा 
गता वा तालाब वा नदी खुद।कर उसमें मुझकों पालन कर, सो 
मत्स्य जब नदी से भी अधिक बढ़ गया तब फिर मनु जी ने पृछ्ठा 
कि, अब मैं तुम्हारा कैसे पालन करू ? तब मत्यय ने कहा कि, 
हे राजन ! श्रव मुझको समुद्र में छोड़ दीजिये, तब में नाश रहित 
हो जाऊंगा | यह सुन कर मनुजी ने उस नदी को खुदा कर समुद्र 
में मिला दिया. तब बह मत्स्य समुद्रमें चला गया | 


सो मत्स्य ब्न्लुदमें जाते ही शीघ्र ही बढ़ा भारी मत्स्य हो 
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गया, और सो फेर उससे भी बहुत बढ़ा क्षण २ में बढ़ने लंगा। 
तदनन्तर वो मत्स्य राजा मनु से जिस वर्षकी जिंस तिथिंको 
वो जलोंका समूह झोने वाला था. बतला कर कहता हुआ कि, 
जब यह समय आबवे तब हे राजन तुम एक उत्तम नाव बनवा 
कर, और उस नावमें सवार होकर, मेरो उप|प्ना करना; अथोत्‌ 
मरा स्मरण करना । जब सो जलोंका समूह अ।बेगा तब में तरा 
नोकाके प।स ही आराजाऊंगा, और तब फिर में तेरा पालन करूंगा। 


मनु जी तदुक्त ऋमसे उस मत्स्यकों धारण पोषण कर समुद्र 
में पहुंचाते भये, सो मनु जिस तिथी ओर जिस संबनमें नाव 
बनवा कर उस मत्स्य रूप भगवानको उपासना करते भये । तद- 
नंतर सो मनु, उन जलोंके समूहको उठा देख कर नावमें आरूदृ 
हो जाते भग्रे, तब वह मत्स्य तिस सनु जीके समीप आकर ऊपर 
को ही उछले, तब मनु जीने उन मत्स्य भगवानकों उछलते हुये 
देखा, तव मनु जी तिस मत्स्यके अंगमें अपनी नोकाका रस्सा डाल 
देते भये, तिस करके वह मत्स्य नोकाकों खींचते हुये उत्तर गिरी 
(हिमालय) नामक पर्बतके पास शीघ्र ही पहुंचा देते भये । 

पबंतके नीचे नोंका को पहुंचा कर मत्स्य कहते भये कि, 
हे राजन ? निश्वय करके में तेरे को प्रलय जल में डूबनेसे पालन 
करता भया हूं, अब तम नोकाको इस वृक्षके साथ बांध दीजिये 
तुम इस पवतके शिखर पर जब तक जल रहे तब तक रहना 
अर इस रस्सेको मत खोलना, फिर जब कि यह जन परव॑तके 
नीचे जेसे २ उतरता जाये तेंसे २ ही तुम भी पत्रतके नीचे उतरते 
आना, ऐसे मनुजीके प्रति समझा कर मत्स्य जी जलमें समा गये 
ओर सो मनु जी भी, मत्स्य जीके कथनानुकूल जेसे २ जलन उत- 
रता गया तेसे २ उस जलके अनुकूल ही पव्रतके नीचे २ उतरते 
आये. सो भी यह्‌ केक्‍ल पवृ॑तके ऊपरसे एक मनुका ही जो ने 


( ४१२ ) 


अवसपंण अथोत्‌ भ्रवतरण हुआ, सो एक मनु ही उस खृष्टिमें से 
बाकी बचे, भोर सम्पूर्ण प्रजाजलसमूहमें ही लयदहोगई; तब फिर 
सनु जीने अजाके रचनार्थ पर्यालोचन कर तपानुष्ठान किया इसी 
से यह रा मानवी नामसे अब तक भ्रसिद्ध है ेु 

ओर कितनेक ऐसा मानते हैं कि यह तानों लाक दक्त 
प्रजापति ने करे हैं । | 

केचित्प्राहुमू विखिधा गतिका हरिः शिवों अ्ना | 

शंभ्रुत्रीज जगतः कर्ता विष्णुः क्रिया ब्रह्मा ॥ ४६॥। 

व्याख्या--कितनेक कहते हैं कि एक ही परमेश्वर की मूर्तिकी 
तीन गतियां हैं हरि (विष्णु)१, शित्रर, और त्ह्मा३२, तिनमें शिव 
तो जगन्‌का कारण रूप है, कत्तों विष्णु हे ओर क्रिया त्रह्मा हे । 

पष्ण॒वं केचिदिच्छ॑ति केचित्‌ कालकृत जगत । 

ईश्वर प्ररितं केचित्‌ केचिदृबह्मविनिर्मितम्‌ ;। ४७ ॥ 

व्याख्या--कितनेक मानते हैं कि यह जगत्‌ विष्णुमय, वा 
विष्णुका रचा हुआ है, ओर कितनेक कालकृत मानते हैं और 
कितनेक कहते हैं कि कि जो कुछ इस जगतमें हो रहा है, सो 
सर्व, ईश्वर की प्रेरणा से ही हो रहा है ओर कितनेक कहते हैं 
यह जगत ब्रह्मा ने उत्पन्न करा है । 

अव्यक्षप्रभव॑ सब विश्वमिच्छन्ति कापिला! | 

विज्ञप्ति मात्रं शन्यं च इति शाक्यस्थ निश्चय! ॥४८॥ 

व्याख्या--अव्यक्त | (प्रधान प्रकृति) निस अव्यक्तसे सब 
जगन उत्पन्न होता है. ऐसे कपिलके मतके मानने वाले मानते हैं 
आर शाक्य मुतिके सन्‍्तानीय विज्ञानाद्रेत क्षणिक रूप जगत 
मानने है और कितनेक लिमके सन्‍्नासीय सच जगवकों शन्य ही 
सालत १; 


( ४१९३ ) 


पुरुष प्रभव॑ केचित्‌ देवात्‌ केचित्‌ स्वभावतः | 
अज्षतात्‌ चरितं केचित्‌ केचिदण्डोद्भवं महत्‌ ॥ ४६ ॥ 

व्याख्या--कितनेक, पुरुषसे जगत उत्पन्न हुआ मानते हैं 
अथवा पुरुष मय सर्व जगन मानते हैं, “पुरूष एवेदं सबब मित्यादि 
बचनात्‌” और कितनेक दवसे, और स्वभावस जगत उत्पन्न हुआ 
मानते है ओर कितनेक अक्षर बद्यके क्षरनेसे, अर्थात्‌ मायाव्रान 
हानसे जगत की उत्पत्ति मानते हैं 'एकोहं बहुस्यामिति वचनान' 
ओर कितनेक अंडेसे जगतकी उत्पत्ति मानते है । 


याइच्छिकमिदं सब केचिदूभूत विकारजम । 

केचिचानेक रूप तु बहुधा सं प्रधाविता! || ५० ॥ 

व्याख्या-- कितनेक कहते हैं, कि यह लोक यदच्छा अथोत्‌ 
स्व॒तो ह। उत्पन्न हुआ है, और कितनेक कहते हैं. कि यहजगतू 
भूतों के विकार से उत्पन्न हुआ है ओर कितनेक जगत्‌ का अनेक 
रूप ही मानते है, ऐसे बहुत प्रकार विकल्प स॒ष्टिविषय में लाकों 
ने अज्ञानवश में कथन करे हैं । 


(्े | 
वेष्णव स्ताहु  --- 
जले विष्णु) स्थले विष्णु राकाशे विष्णु मालिनि | 
विष्णु मालाकुले लोके नारित कि चिद वेष्णवम ॥५१ 
व्याख्या--वष्ण॒व मतवाले कहते हैं कि--जल में भी विष्णु 
है, स्थल मो विष्णु हे ओरआकाशमें भी जो कुछ है. सो विष्णु 
कीही माला-पंक्ति हे सब लोक विष्णु की ही माला-पंक्ति करके 


आकुल अथान भरा हुआ है। इस वास्ते इस जगत में ऐसी कोई 
भी बस्तु नहों है ज्ञोकि विष्णु का रूप नहीं है । 


( ४१४ ) 


“कालवादिनबाहु-- 
फालः सृजति भूतानि कालः संदरते प्रजा। । 
कालः सुप्तेषु जागति कालो हि दुरतिक्रपः ॥ ६१ ॥ 
व्याख्या-- कालवादी कहते हैं कि--काल ही जीवों को उत्पन्न 
करता है और काल ही प्रजाका स हार करता है, जीबोंके सूते हुए 


रक्षा करण रूप काल ही जागता है. इस वास्ते काल का उल्लंघन 
करना दुष्कर है । 


/इंश्वर कारणिकाश्राहु/-- 


ग्रकृतीनां यथा राजा रक्तार्थमिद चोद्यतः । 

तथा विश्वस्य विश्वात्या स जागरति महेखर! ॥ ६२॥ 

व्याख्या--इश्वरको कारण ०१ वाले कहते हैं कि जेसे 
प्रजाकी रक्षाके वास्ते राजा उद्यत है तेसे ही सब जगतकी रक्षाके 
वारते विश्वात्मा ईश्वर जागता है । 


“ब्रह्मादिनथाहु। -- 


आसिदिदं तमोभूतमग्रज्नातम लक्षणम्‌ | 
अप्रतध्यपत्रिन्ेयं प्रसुपणिव सवंतः ।। ६५ ॥ 


व्याख्या-तद्ववादी कहते हेकि इदं यह जगत तममें स्थित लीन 
था प्रलय कालमें सूक्ष्म रूप करके प्रकृतिमें लीन था. प्रकृति भी 
ब्रह्मात्म करके श्रव्यक्त थी अथात्‌ अलग नहीं इस वास्ते ही अ्रप्र- 
ज्ञातं प्रत्यक्ष नहीं था, अलक्षणम अनुमानका विषय भी नहीं था 
अगप्रतक्‍्यम्‌ तकयितुम शक्यम्‌ , तक करने योग्य नहीं था, बाचक 
स्थूल शह्दके अभावसे इस वास्ते ही अविज्ञेय था अथोपत्तिके भी 


( ४६४५ ) 
अगोचर था, इस वास्ते सब झोरस सुप्तकी तरें स्वकार्य करणेमें 
असमर्थ था । 
“सांख्याश्राहु:-- 
पंच विध पहाभूत॑ नाना विध देहनाम संस्थानम्‌ | 
अव्यक् समुत्यानं जगदेतत्‌ केचिदिच्छन्ति ॥ ६८ ॥ 
ठयख्या--सांख्य मत वाले कहते हैं कि--पाँच प्रकार के महा- 
भूत. नाना प्रकारका देह, नाम, संस्थान (आकार ) ये सर्व 


श्रव्यक्त प्रधान से ही समुत्थान ( उत्पन्न ) होते हैं, अर्थात्‌ जगदु- 
8." 
त्पत्ति प्रधान से मानते हैं | 


/शाक्याआहु! -- 


विज्ञप्ति मात्रमेषेत दसमर्थाव मासनात्‌ । 
यथा जैन करिष्येहं कोशकीटादि दर्शनम्‌ ॥ ७४ ॥ 


व्याख्या--बोद्धमती कहते हैं कि--जो कुछ दीखता है. सो 
सब॑ विज्ञान मात्र है, क्योंकि जो दीखता है सो असमर्थ होके 
भासन होता है. अथात युक्ति प्रमाणों से अपने स्वरूपको धारने 
समर्थ नहीं है, हे जैन ' जैंस तू कहता है कि. में कोशकीटकादि 
का दर्शन करता हूं जा करूंगा, परन्तु यह जो तुमको दीखता हे. 
सो जापाधि करके भान होता है, न तु यथार्थ स्वरूप से । 


“पुरुष वादिनशाहु-- 
पुरुष एवेद * सर्व यदूभूत य् भाव्यम्‌ | 
उतामृत ल्वस्येशानों यदन्नेनाति रोहति ॥ आदि 
व्याख्या--पुरुषवादी कहते है. कि-पुरुष, आत्मा, एकशव्द 


( ४९६ ) 


अबधारण में हे, सो कम॑ ओर प्रधानादि के व्यच्छेदार्थ है यह 
सब प्रत्यक्ष वर्तमान सचेतनाचेतन वस्तु इद ५५ वाक्यालंकारमें, जो 
कुछ अतीत काल में हुवा, ओर जो आगे होवेगा, मुक्ति और 
संसार सो सर्व पुरुष ही है, उत्तशब्द अपि शब्दार्थ और अपि शब्द 
समुचय विष हैं। अमृृतस्य-अमरण भव (मोक्ष ) का ईशानः 
प्रभु है । यद्ति यक्तवेति च शब्द के लोप होने से जो अश्नेन आहार 
करके अति रोहित-अतिशय करके वृद्धि को प्राप्त होता है । 


/“अपरेप्याहु-- 
विद्यमानेषु शास्त्रेषु भ्िपमाणंषु वक्‍तषु । 
आत्मानं ये न जानन्ति ते व॑ आत्महता नरा। ॥ १ ॥ 
व्याख्या--और भी लोग कहते हैं कि--शास्त्रों के विद्यमान 


हुए ओर वक्ताओं के धारण करते हुए. भी जो पुरुष अपनी आत्मा 
को नहीं जानते हैं. वे पुरुष निश्चय करके आत्मघाती हैं । 


“देव वादिनश्राह-- 

खच्छन्दतो न हि धनं न गुणों न विद्या | 

0 क + 

नाप्येव धर्मंचरणं न सुख न दृःखम्‌ ॥ 

आरुद्म सारशि बशेन कृतान्त यानम्‌ | 

देंब॑ यतो जयति तेन यथा वजञापि ॥ १ ॥ 

व्याख्या--देववादी ऐसे कहिए हैं--स्वच्छंद धन गुण, विद्या 
धर्माचरण, सुख ओर दुःखादि नहीं हैं । किन्तु काल रूपी 
यान ऊपर चढ़ा दब, तिसके वश से जहाँ देव ले ज्ञाता है तहाँ 
ही में जाता हूं । 


( ४६७ ) 


“स्वभाव वादिनश्राहु।-- 
का कण्टकानां प्रकरोतितीदरश,विचित्रितां वा समृगपत्तिणांच। 
पे मिद $ 

स्व॒भावतः सवमिद प्रदत्त न कापचारोस्तिकृतः प्रयत्न! ॥९॥| 

व्याख्या-स्वभावबादी ऐसे कहते हैं--कोन पुरुष कंटकों को 
तीच्शु करता है ? और सृग पक्षियों को बिचेत्र रंग बिरंगादि 
स्वरूप कोन करता है ? अपितु कोई भी नहीं करता । स्वभावसे ही 
सब प्रवृत्त होते हैं, इसवास्ते अपनी इच्छा से कुछ भी नहीं होता 
है, इस बास्ते पुरुष का प्रयत्न ठीक नहीं है । 
“अक्षर वादिनथाहुः -- 

अच्तरात चरितः कालस्तस्पाहथापक ह्ष्यते । 

पु 

व्यापकादि प्रकृत्यन्तः सेब सृष्टि! प्रचच््यते ॥ १ | 
“अपरेप्याहु।/-- 

अत्तरांशस्ततो वायुस्तस्मातेजस्ततों जलमू | 

जलात्‌ प्रसता एथिवी भूतानामेष संभवः ॥ २॥ 


व्याख्या--अक्षर बादी कहते हें--अक्षर से क्षर का काल 
उत्पन्न हुआ तिस हेतु से काल को व्यापक माना है. व्यापकादि 
प्रकृति पर्यन्‍्त को हूं सृष्टि कहते हैं 

दूसरे ऐसे कहते है--प्रथम अज्षरांश तिसमें वायु उत्पन्न हुआ 
सिस वायु में तज (अग्नि ) उत्पन्न हुआ।, अग्नि से जल उत्पन्न 
ओर जल से प्रथिवी उत्पन्न हुई, इन भूतों का ऐसे संभव हुआ है। 


“झंडवादिनशाहुः -- 
नारायणः परो व्यक्तादए्डमव्यक्नसंभवमू | 


ह 


अण्डस्पान्तस्त्वमी भेदाः सप्तद्वीपा च मेदिनी | १ ॥ 


( ४९८ ) 


व्याख्या--अंड बादी कहते हैं--लारायय भगवान्‌ परम 
भ्रव्यक्त से व्यक्त अंडा उत्पन्न हुआ, ओर तिस अंडे के अन्दर 
यह अब जो आगे कहते हैं, सातद्वीप वाली प्रथिवी, गमेदिक बर्षणे 
चात्म! जल, समुद्र जरायु, मनुष्यादि ओर पर्वत तिस अंडे बविषये 
यह लोक सातर अर्थात्‌ चोदहभुवन प्रतिष्ठित है, सो भगवान तिस 
अणडे में एक वर्ष रह करके अपने ध्यान से तिस अणडे के दो भाग 
करता हुआ। । तिन दोनों टुकड़ों में ऊपर ले टुकड़े स आकाश और 
दूसरे टुकड़े से भूमि निमोण करता भया इत्यादि-- 


“अहेतुबादिनश्राहु। “-- 


हेतु रहिता मवन्ति हि भावाः प्रतिसमय माविनश्रित्राः । 

भावादहते न द्वव्यसंभव रहितं खपुष्पपिव ॥ १ ॥ 

व्यख्या--अहेतु वादी कहते हें--प्रति समय होने वाले 
विचित्र प्रकार के जे भाव हैं, बे सब अहंतु से ही उत्पन्न होते हैं | 


आर भाव से रहित द्रव्य का संभव नहीं है, आकाश के पुष्प 
की तरह । 


(परिणामवादिनशा हु। “-- 
प्रति समय॑ परिणामः प्रत्यात्मगतश्र सब भावानाम्‌ | 
संभवतति नेच्छयापि स्वेच्छाक्रमवर्तिनी यस्पात्‌ ॥ १ ॥ 
व्याख्या--परिणाम बादी कहते हैं--समय २ प्रति परिणाम 
प्रत आत्मगत, आत्मा २ प्रति प्राप्त हुआ, सवे भावों को संभव 


होता है, इच्छासे कुछ भी नहीं होता है क्यों कि स्वेच्छा ्र्मबर्तिनी 
है, ओर परिणोरम तो युगपत सव पदार्थोमें है। 


( ४९१६ ) 


“तनियतवादिनथाहुा --- 
प्राप्नन्यो नियतिबलाश्रयेण यो, 
सोड्वश्यं मवति ना शुभोष्शुभोवा | 


भूतानां प्रहति कृतेडपि हि पयत्ने, 
ना भाव्यं मव॒ति ने भाविनोस्ति नाश! ॥ १ ॥ 

व्याख्या--नियति बादी कहते हें--नियति वलाश्रय करके जा 
अधथ प्राप्तव्य प्राप्त होने योग्य है, सो शुभ वा अशुभ अर्थ पुरुषों 
को अबश्यमंब होता है । जीवों के बहुत प्रयत्न के करनेसे भी जो 
नहीं होन हार है, वो कदापि नहीं होता है, ओर जो होन ह्वार है 
तिसका कदापि नाश नहीं होता है । 
“मृत वादिनश्राहु।-- 

प्ृथिव्यापस्तेजोवायुरिति तत्वानि तत्सम्ुदाय शरीरेन्द्रिय 
विषय संज्ञामदशक्किबच्चेतन्यं जलबुद्वुदवज्जीबो चेतन्य- 
विशिष्ट कायः पुरुष इति 

व्याख्या--भूत बादी कहते है--प्र्थिवी १ पानी « अग्नि ३ 
आर वायु ४; ये चार तत्व हैं, तिनका समुदाय सो ही शरीगनिद्रय 
विषय संज्ञा है और मद शक्ति की तरें चेतन्य उत्पन्न होता है 
जल के बुदबुद की तरह जीव है अचेतन्य विशिष्ट काया है सो ही 
पुरुष है इति । 
“अनेकवादिनश्राहु-- 

कारणानि विभिन्‍नानि कार्याण च यतः पृथक । 


तस्मात्रिष्वपि कालेषु नेव कर्मारित निश्रयः ॥ १ ॥ 
व्याख्या--अनेक वादी कहते हैं--कारण भी भिन्न है, ओर 


052 भिन्न है. तिसवास्ते तीनों ही कालों विषे कमी की अस्त 
नहीं 


६ ठेरे० ) 


मारदुक्य कारिकामें-- 


सृष्टिके विषयर्म भिन्न भिन्न विकल्प 
 विभूति प्रसव॑ खन्हे न्यन्ते सृष्टि चिन्तकाः | 
स्त्रम्र माया स रूपेति सृष्टिरन्येत्रिंकल्पिता ॥ ७ ॥ 
इच्छामात्र॑ अ्रभोः सृष्टि रिति सृष्टो विनिश्चिताः । 
कालासयूति भूतानां पनन्‍्यन्ते कालचिन्तका; ॥ ८ ॥ 
भोगाथ सृष्टि रित्रि श्रन्‍्ये क्रीडार्थ मिति चापरे | 
देवस्येष स्वभावो5यभाप्त कामस्य कास्पृहा ॥ ६ ॥ 
अर्थ,--कई लोग तो भगवानकी विभूतिकों ही जगतकी 
उत्पत्ति मानते हैं| तथा बहुतसे इसको स॒प्त मात्र ही मानते हैं ७: 
तथा परमेश्वरकी इच्छामात्र ही सृष्टि हे । तथा काल वांदी 
कहते हैं कि सर्व प्राणियोंकी उत्पत्ति कालसे ही हुई है॥८॥ 
तथा कुछ सृष्टिको भोग्यके लिये मानते हैं। एवं बहुतसे सृष्टि 
को भगवानकी क्रीड़ा मानते हैं । परन्तु वास्तवर्म यह उस प्रभुका 
स्वभाव ही है, क्‍योंकि पूर्ण कामके इच्छा कहां ॥६॥ 
धूल तत्त्व सम्बन्धी विभिन्न मतवाद 
प्राण इति ग्राणविदों भूतानीति च तद्‌ विदः । 
गु॥ हति गुणविदस्तत्वानीति च तदू विद! || २० | 
पादा इति पाद विदों विषया इति च तदू विद! | 
लोका इति लोक विदो देवा हति च तद्विद! ॥ २१ ॥ 
वेदा इति बेर विदो यज्ञा इति च तद्विद! । 
भोक्ति च भोक्तृप्दों भोज्यमिति च तद विद! ॥२१॥ 


( ४११ ) 


सदय हति सूच्मविदः स्थूल इति थे तद विदः 

मृत इति मृत विदोड्मृते इति च तदू विद! ॥ २३ ॥ 

काल इति थे काल विदों दिश इति च तद्विदः 

वादा इति च वादविदों भ्रुवनानीति तद्विद! ॥ २४७ ॥ 

पन इति मनो विदों बुद्धि रिति च्‌ तद्‌ विद! । ' 

चित्तम्रिति चित्ततरिदों धर्माथर्मों च तदू विद! ॥ २४ ॥ 

पंचविंशक इत्येके पडविश इति चापरे। 

एकत्रिशक हृत्याहु रनन्‍त इति चापरे ॥ २६ ॥ 

सृष्टि रिति सृष्टि विदो लय इति च तद विद! । 

स्थिति रिति स्थिति बिदः सर्वे चेह तु सबंदा ॥ २७ ॥ 

अर्थात्‌--मूलतत्वके विषयमें, अनेक मत हैं । कोई आरणको 
मूल मानता है तो कोई भूतोंको | इसी प्रकार कोई, गुण, पाद 
विषय, लोक, देव; वेद, यज्ञ, भोक्ता, भोज्य, सूक्ष्म! स्थूल, मूत, 
अमूत, काल, दिशा, बाद, स्वभाव” मन, चित्त. धम. अधर्म . आदि 
को मूल तत्व मानते हें 

सांख्यव।दी २५ तत्वोंकों मूल मानते हैं, तो कोई २६ तत्वोंको 
तथा कोई कोई ३१ तत्वोंको मूल मानता है काई सष्टिको ही मूल 
मानत! है. तो कोई प्रलयकों इस प्रकार उपरोक्त सब मत 
कल्पित है । 

अशिप्राय यह है कि सूह्ठि रचना अदिका जितना भी वणन 
है बह सब वोडिक व्थायाम मात्र है 

यहाँ कारण है कि वदिक साहित्यमें इस विषय में भयानक 
मतभद पाया जाता हूँ । जैसा कि हम पहले दिखा चुके हैं | 

यहां भी संक्षेपसे प्रकट करते हैं- 


( ४२२ ) 


सृष्टि विषय में विरोध 


(१) असद्गा इृदमग्र आसीत (तै० उ१० २७) 
थ--सशके पूबे यह जगत असद रूप था । 


(२) सदेव सोम्येदमंग्र आसीत (छान्‍्दो० ६।२ 
श्रथं--उद्यालक ऋषि अपने पुत्र श्वेतकेतुसे कहते हैं कि 
सोम्य ? यह जगत पहले सद्‌ रूप ही था। 
थे दोनों उत्तर परस्पर विरोधी हैं| एक कहता है कि जगत 
पहले असद्‌ रुप था, दूसरा कहता है कि सद्‌ रूप था। यह स्पष्ट 
विरोध पाया जाता है | ऋस्तु आगे और देखिये-- 
३) आकाश: परायणम (छान्‍्दों० १६ 
थ--सष्टिके पूव आकाश नामका तत्व था क्योंकि वह परा 
यण अ्रथांत्‌ परात्पर अर्थात सबसे ऊपर है। 


(९) नेवेह किड्चनाग्र आसीत्‌ मृत्युवैंवेदमासीत्‌ (बृ०१॥२।१) 
अर्थ--प्रष्टिके पूब कुछ भी नहीं था, यह जगत मृत्यु से 
व्याप्त था । 
(४) तमोवा इद्पग्र आसीत्‌ (मैच्यु० ५२) 
अथ--सबसे पहले यह जगत अन्धकार मय था। यही भाव 
मनुस्प्रतिके प्रथम अध्यायके पांचवें श्लोकमें भी वर्शित है, देखिये- 
(६) ग्रामीदिदं तमोभूत-मग्रज्ञातम लक्षणम | 
अग्रतक्यमविज्ञेयं, प्रसुप्रमिव संत! ॥ ( मनु" १।४ ) 
अथ--यह जगत स॒ष्टिके पूर्व श्रन्धकार मय था, श्रप्रज्ञात < 
प्रत्यक्ष द ट्रेगीचर नहीं था, अलक्षण 5 अनुमान गम्य नहीं था 
अग्रतक्‍य + तकणुके याग्य नहीं था. अविश्लेय - शब्द प्रमाण द्वारा 
भी अज्ञय था. ओर सभी आंरसे घार निद्रामें लीन सा था। 


( ४२३ ) 
सृष्टिकी आरंभावस्था के मतभेद 


जिस प्रकार प्रलयावस्थाके विषयमें मतभेद बताये गये है उसी 
प्रकार सष्टिकी प्रारम्भावस्थाके विषयमें भी वेदमें मतभेद है. यथा- 

देवानां युगे प्रथमेठ्सतः सदजायत । 

तदाशा अन्वजायन्त तदुत्तानपदस्पारि॥ (ऋ० १०।७२।३) 

अर्थ-- देवताओं की र्॒ृष्टि के पूवे अथात्‌ सृष्टि के प्रारम्भ में 
असदू से सद्‌ उत्पन्न हुआ , उसके बाद विशाएं उत्पन्न हुई , 
ओर तत्पश्चात्‌ उत्तान पद >-वृक्ष आदि उत्पन्न हुए । 

भूजज्ञ उत्तान पादो भुव आशा अजायन्त । 

जि 

अदितेदंज्ञो अजायत दक्षाद्वदितिः परि || (ऋ० १०७२४ 

अर्थ-- प्रथ्वी ने वृक्ष उत्पन्न किए 'सब' से दिशाएं पेदा हुई 
अदित से दक्ष और दक्तसे पुनः अदिति उत्पन्न हुई । 

अदितिद्ंजनिष्ट दक्ष ! या दुद्विता तव । 

ता देवा अन्वजायन्तभद्रा अमृतबन्धव!॥(ऋ ० १०।७२।५) 

अर्थ-- है दक्ष : तेरी पुत्री अदितिने भद्ग >स्तुत्य ओर झृत्यु 
के बन्धनसे रहित देबोंको जन्म दिया, (अदित के अपत्य+- पुत्र हे 
इसलिय आदित्य यानी) देव कहलात है।.. 

यहेवा अदःसलिले सुसंरू्धा अतिष्ठत । 

अन्रावोनृत्यतामिव तीवो रेणुरपायत | (ऋ० १०७२६) 


अर्थ-- है देवों! जब तुम उत्पन्न हुए तब पानी में नृत्य करते 
हुए तुम्हारा एक तीज्र रेणु (अंश) अंतरिक्ष में गया, (तात्पय यह 
कि वही रेणु सूर्य बन गया) | | 


( ४२४ ) 
अष्टो पृत्रासौ भदितेजातास्वन्वस्परि । 


देवां उपग्रैत्सप्तमिः परामर्ताएडमास्थत्‌ ॥(ऋ० १० ।७१५८) 


अर्थ--अदित के शरीर से जो आठ पुत्र उत्पन्न हुई उनमेंसे 
सात पुत्रों के साथ अदिति स्तर में देवताओं के पास गई, आठवों 


हैः 


पुत्र जो मार्ंण्ड *5 (मृतादएडाज्जात इति मार्तण्ड:) (सूर्थ) था 
डसे स्वर्ग में छोड़ गई । 


अदिति के आठ पुत्रों के नाम 
१ २ . ह 
पिम्रथ्न वरुणथभ, धाता चायमा च । 
प्‌ ६ झ् लि ठँ 
अंशश्र मगश्न इन्द्रथ विवस्वांशेस्यते॥(ते ०भ० ११३१०) 
अर्थ--- प्रसिद्ध है, विवस्वान अथोत सूर्य । 
तदिदास अवनेषु ज्येष्टं यतो जन्न उग्रस्त्वेष नरम्णः । 
सो जज्ञानो निरिणाति शत्रूनलु यं विश्वे सदन्त्यूमाः।। 
(ऋ० १० | १२०। १) 
शअ्र्थ--तीनों लोकमें ज्येष्ट + प्रशस्त या सबसे प्रथम जगत्‌ 
का आदि कारण वह ( प्रजापति ) था, उसने सूर्य रचा ओर 


उस सूर्यने उत्पन्न होते ही शत्रुओंका संहार किया । उस सूर्यको 
देख कर सभी प्राणी प्रसन्न होते हैं । 


छांदोग्योपनिषद्‌ ३ । :€ में लिखा है :-- 


असदेवेदमग्र आसीत । 
अर्थ-सष्टिसे पहले प्रलय कालमें यह जगत्‌ असद्‌ अ्रथात्‌ था 


( ४२४ ) 


तत्सदासीत्‌ | 
अथ--वह असत जगत सत यानी नाम रूप क्रायकी आर 
अभिभावुक हुआ | 


तदाएड निरवततत । क्‍ 

अर्थ--आगे चल कर बह जगत्‌ अण्डेके रूपमें बना | 
तत्सममवत्‌ । 

अंकुरी भूत बीजके समान क्रमसे कुछ थोड़ासा स्थूल बना , 

तत्संवत्सस्य प्रात्राभसयत । 

अर्थ-- वह एक वर्ष पर्यन्त अंड रूपमें रहा | 
तन्निरभिधत । 

अथ--बह अंडा एक वर्षके पश्चात्‌ फूटा । 

ते आण्डकपाले रजतं च सुवर्शश्वामवताम | 


अर्थ--अंडेके दोनों कपालोंमें से एक चांदी ओर दूसरा सोने 
का बना । 


तद्द रजत॑ सेय॑ प्रथिवी |. 
अर्थ--उनमें जो चांदीका था, उसकी (एथ्वी बनी । 


यत्सुवण सा दोः । 
अर्थ--जो कपाल सोनेका था उसका उध्यलोक (स्त्रग) बना । 


यज्जरायु ते परताः 
अर्थ--जो गर्भका वेष्न था उसके पर्वत बने | 


यदुल्वं से मेघो नीहारः 
अर्थ--जो सूक्ष्म गर्म परिवेष्टन था बह मेघ और तुषार बला । 


( ४२६ ) 
या धमनय। ता नथयः | 
अथ--जो धमनियां थी वे नदियां बन गईं । 
यदवारेतेय मुदकं स समुद्रः । 
अथ--जो मृत्राशयका जल था उसका समुद्र बना । 
अथ यत्त दज्मायत सो5सावादित्यः है 

अर्थ--अनन्तर अण्डेमें से जो गर्भ रूपमें पंदा हुआ बढ़ 
आदित्य-सूर्य बना | भगवान स्त्रयंभू योग शक्तिसे पूव॑ध्चृत प्रकृति 
मय सूक्ष्म शरीरकों छोड़ कर सर्च लोक पितामह ब़ह्मके रूप में 
उत्पन्न हुआ ॥८॥ 

तस्मिन्नए्डे स भगवानुषित्वा पश्ित्सरम्‌ । 

स््रमेवात्मनो ध्यानात्तदए्डमकरोद्द्विधा ॥। 

अर्थ--बह भगवान अंडेमें ्र्माके एक वर्ष तक निरन्तर रहता 
रहा और अन्‍्तमें उसने अपने ही संकल्प-रूप ध्यानसे उस अण्डे 
के दो टुकड़े किये । 


ताभ्यां स शकलाभ्यां च दिवं भूमि च निममे । 
पष्णे व्योमदिशश्राष्टावपां स्थानं च शाश्वतम्र्‌ |। 
पनु० ( १। १३ ) 


थे--तत्पश्चात्‌ भगवानने उन दो ठकड़ोंसे-कपर के टुकड्टेस 

स्व॒ग ओर नीचेके टुकड़ेसे भूमि बनाई । बीचके भागसे आकाश 
ओर आ।ठ दिशायें तथा पानीका शाश्वत स्थान समुद्र बनाया । 

अण्ड स्त॒ष्ठक पंश्चात्‌ ब्रद्माकी तत्व सष्टि १४वें श्लोकसे शुरू 
होती है कारण कि गाथामें 'असा' मल तथा 'अतो' संस्कृत श 

ब्रह्म पर।मशंक है। टीकाकारने भी यही अर्थ अतलाया है। यहां 


( ४२७ ) 


से स्वयंभूका अधिकार प्राप्त द्ोता हे । बेदान्त सथ्टिसे जरक्ष स्वयंमू 
ओर ब्रह्मा एक आत्म रूप ही है। जो भिन्नता है केवल उपाधि 
जन्य है, अन्य कुछ नहीं |... 

अथात त्रक्म निराकार, निगु ण हे, स्वयंभू प्रकृति रूप शरीर 
घारी है और बद्या ग्जोगुण प्रधान है. इस प्रकार उपाधिभेद की 
विशेषत्रा है। सांख्य को दृष्टि से स्वयंगू का शरोर अव्याकृत 
प्रकृति रूप है तथ। ब्रह्म का शरीर रजोगुण प्रधान व्याकृत प्रकृति 
रूप है. यह विशेषता है । ब्रह्मा, प्राणी रचने के लिये तत्व सृष्टिका 
अपरम्भ करता है । 


उद्बब्हत्मनश्वेव मनः सदसदात्मकम्‌ | 
पनसश्चाप्यहं कारमभिमन्तार मीश्वरम |॥ 
महान्तमेव चात्मानं सर्वांणि त्रिगुणानि च | 
विषयाणां गृहीवृणिशनेः पंचेन्द्रियाशि च | 
(पनु० ११५४-१४) 


अर्थ--अक्याने स्वयंभू परमात्मा! में से सत्‌ ( अनुमान आगम 
सिद्ध ) असत्‌ ( प्रत्यक्षा गोचर ) ऐसे मनका सखजन किया । मन 
से पहले अहंकार का निमोण किया कि जिससे भें इंश्वर ( सर्व 
कार्य करने में समर्थ ) हूँ, ऐसा अभिमान हुआ। अहंकार से पहले 
महत्तत्व की रचना की । टीकाकार मेघातिथि कहता है कि “तत्व 
सष्टिरिदानी मुच्यते' अथात्‌ यहाँ से तत्व सृष्टि का बर्णन किया 
जाता है उक्त वाक्यमें तत्व शब्दका अथ महत्तत्व (बुद्धि) समझना 
चाहिये इस कथन से मन, अहंकार ओर महत्तत्व की उलटे ऋरमसे 
संयोजना करनी चाहिये। अथात्‌ सबसे प्रथम महत्तत्व है” उसके 
बाद अहंकार है ओर उसके बाद मन का नम्बर आता है। मनके 
पश्चात्‌ पाँच तन्‍्मात्रा की. तीन गुणवाली विषय ग्राहक पांच जाने- 


( ध्श्ट ) 
न्द्रियों की और “च' से पांच कर्मेन्द्रियोंकी रचना की । 


तेषां खयवान्‌ वर्तमान पणणापप्यमितौजसा/म्‌ । 
सब्निवेश्यास्मात्रातु सबभूतानि निमेमे ॥ (मनु० ११६) 


अरथ्थ--अपरमित शक्तिशाली पांच तन्मात्राएं ओर अहंकार 
इन छ: तत्वों को ओर इन सूच्रम अवयबों को आत्मा के सूच्रम 
अंशों में मिला कर ब्रह्मा देव, मनुष्य आदि सब भूतों का सजन 
करता है. कारण कि उक्त मिश्रण ही स॒ष्टिका उपादान कारण है 
मेघातिथि तथा कल्लूक भट्ट दानों टीकाकारोंका उपयु क्त अभिप्राय 
है | परन्तु टीकाकार राघवानन्द दोनीं से अलग रास्ते पर जाते है 
ओर अपना आश्रय नीचे के शब्दों में व्यक्त करते है. । 


हक 'पणणां मन आदोनाममितोजसाम्‌' ''। आत्म- 
मात्राषु अपरिच्छिन्नस्ये कस्यात्मम्‌ उपाधिवशात्‌ अवयव 
बत्प्रतीयमानेषु आत्मतु'" '' "॥ “मरमबाशों जीवलोके जीव- 
भूतः सनातनः इति स्वते। “अंशो नाना व्यपदेशा- 
दित्यादि सत्राच्, तासुमन आदि पड़्वयवान्‌ सत्तपान्‌ संनि- 
(१ 
वेश्य सब भूतानि सर्वान्‌ जीवानू निमम इत्यन्वयः ।” 

अथोत्‌ राधबा नन्द ने पांच तन्मात्रा के उपरान्त छठे अहंकार 
के बदले मनको रक्खा है । आत्म मात्रा शब्द से एक ब्रह्म के 
उपाधिभेद से प्रथक हुए अनेक अंश रूप जीवात्माओं का ग्रहण 
किया है | मन आदि छः तत्वों के अवयवों को आत्मप्रात्रा के साथ 
मिश्रण करके ब्रह्मा ने सत्र जीवं का निमोण किया । इस प्रकार 

जीव सृष्टि रचना सम्भन्धी राघवानन्द का अभिप्राय है | 


( ४रेह ) 


यन्मृत्यंबयवाः सत्मास्तस्ये मान्या अयन्ति पट । 
तस्माच्छरीरमित्या हु स्‍्तस्प मूर्ति मनीषिण! ॥ 
मनु० १। (७ 


अथ--श्रह्मा के शरीर के अवयवब॒ अथात्‌ पांच तन्मात्रा 
ओर अहंकार पांच मह।भूत तथा इन्द्रियों को उत्पन्न करते हैं । 
फलस्वरूप पांच महाभूत ओर इन्द्रिय रूप ब्रह्मा की मूत्ति को 
विद्वान लोग षपडायतन रूप शरीर कहत हैं। 

इस भांति ब्रक्षाके शरीरकी रचना पूरी दोनेके साथ सांख्यके 
तत्वों की रचना पूरी हो जात॑ है १८ वें. श्लोक से ३० वें श्लोक 
तक भूतों का काय आदि छूट कर सृष्टि बताई गई है परन्तु 
विस्तार बढ़ जाने के कारण उसका उल्लेख यहां न करके ३< वें 
श्लोक से त्रह्मा की जो बाह्य सृष्टि वणित की गई है उसका 
थोड़ा सा दिग्दर्शन कराया जाता है । 

छ 

द्विधा ऋृत्यात्मनों देहपधेमन पुरुषो5भत्रत्‌ । 

अधन नारी तस्यां स विराजपसू जर्प्रशु! ॥ मनु० १।३२ 

अश्थ--त्रह्म। ने अपने शरीर के दो टुकड़े किये एक ढुकड़े का 
पुरुष बनाया ओर दूभरे आधे टुकड़ेकी सत्र बनाई। फिए खॉमें 
विराट पुरुष का निर्मोण किया । 

तपत्तप्ला सुजद्ंतु स स्त्रय॑ पुरुतो विराद । 

$ कै. ७ $ 

त॑ मां वित्तस्य सबस्य स्रष्टारं ट्विजमत्तमा। || 

क्‍ _मु० १। ३३ 

अधथं--उस पुरुष ने तपका आचरण करके : जिसका 
निर्माण किया वह में मतु हूं | हे श्रेष्ठ द्विजो | निम्तोक्त सपप्र सृष्टि 
का निमोता मुझे समझो । 


( ४३० ) 


मनु सष्टि 

अहं प्रजा; सिश्ज्ुस्तु तप्ततप्खा सुदृश्चरम । 

पतीन प्रजानामसजं महर्षीनादितों दश ॥ मनु० १।३४ 

अशे--मलु कहते हैं कि दुष्कर तप करके प्रज्ञा सुजन करने 
की इच्छ।से मेंनप्रारम्भमें दूश महषि प्रजापतियोंकों उत्पन्न किया | 

मराचि मनत्यज्विरसों पुलस्त्यं पुलहं ऋतुम्‌ । 

प्रचेतस वशिष्ठ चे भृगु' नारद मेव चे। मनु ० १३४ 

अण--दस प्रजा पतियों के नाम ये हैं:--( १) मरीचि, (« ) 
अध्रि. (३) अंगिरस, ( ४ ) पुलस्त्य, (५) पुलह, (६) ऋतु 
(७) प्रचेतस, ( ८) वशिष्ठ, ( & ) श्वगु, और ( १० ) नारद । 

एटेपनस्तु सप्तान्या-नसृजन्भूरितेजसः 

देवान्‌ देवनिकार्याश्च महर्षी श्वापितो बसः ॥ 

पनु० १। ३६ 

अथ--इन प्रजापतियों ने बहुत तेजस्त्री दूसरे सात मनुओं 
की, देतों को. देवों के स्थान स्व्रगोदिकों को तथ। अपरिमित तेज 
बाले महर्षियों को उत्पन्न किय;। 

उपयु क्तरचना के सिवाय प्रजापतियों ने जो रचना की उसका 
वर्णन ३५ बें श्लोक से ४० वे' श्लोक तक इस प्रकार आया है| 
यक्ष, राक्षस, पिशाच. गन्धठ, अप्घरा, असुर, नाग (सपं ) 
गरुड, पितृगण. विद्युत, गजना मेघ, रोहित ( दंडाकारतज ) इन्द्र 
धनुष, उल्क्रापात, उत्पातध्वनि, केतु, भर व, अगस्त्यादि ज्योतिषी 
किन्नर, वानर मत्स्त्र. पक्षी , पशु, मृग . मनुष्य सिहादि क्ृमि, कीट 
पतंग, ज॑ मक्खी, खटमल, डाॉस मच्छर, वृक्षलत। आदि अनेक 
प्रकार के स्थावर प्राणी उत्पन्न किये । ३ 

पूर्बोक्त सात मनुष्यों में एक मनु ता यह प्रकरृत मनु है । जो 


५ ४३६ ) 

स्त्रायंभुव मनु के नाम से असिद्ध हे। दूसरे छः मलुओं के नाम 
मलुस्द्वति के प्रथम अध्याय के ६२ बे' श्लोकमें बतलाये गये हैं। 
ब्रेइस प्रकार हैं:--स्तवारोचिष १, उत्तम २, तामस ३, रेबत ४, 
चाह्षुस, विवस्वान | ये सातों अपने २ अन्तर काल में स्थावर 
जंगम रूप स्॒ष्ठि उत्पन्न करते हैं । द 

एवं सब स सृश्टवेद मां चाचिन्त्स पराक्रम: । 

आत्मन्मन्तदधे भूय। काल॑ कालेन पीडयन ॥ 

€ः [ ु मेंचु |; ! ' २ 

अशे--मनु जी कहते हैं. कि-- अचिन्त्य, प्रराक्मशाली अझ्या 
इस भांति मुमे ओर सञ प्रजाको सजन कर अन्त में प्रलय काल 
के द्वारा सष्टिकाल का नाश करता हुआ पुनः आत्मा में अन्तर्धान 
लीन हो जाता है । सृष्टि के बाद प्रलय ओर पअ्रलग्न के बाद सृष्टि 
इस प्रकार असंख्य सृष्टि प्रलय झआत्तीत में हुए हैं और भविष्य में 
होते रहेंगे । 

यदा स देवो जञागति तदंद चेशते जगत्‌। 

यदा स्वपिति शान्तात्मा तदासव निरमीलति ॥ 

। पु १। ४२ 

अर्थ-जबवह ब्रह्मा जागता है तब यहजगन चेष्टा-प्रवृत्ति युक्त 
हा जाता है । जब वह सोता है. तब सारा जगत्‌ निश्चेष्ठ हो जाता 
है | महाभारत में प्रलय्॒ का क्शंन इस प्रकार है:--- 


: यथा संहरते जन्तून्‌ सतज च पुनः पुनः । 
अनादिनिधनो ब्क्मा नित्यश्चाक्षर एव च ॥ 
अहः क्षयमथों वुदूध्वा निशिस्वप्रमनास्तथा | 
चोदयामास सगवानव्यक्नी5हं कृत नरम ॥ 


( ४१२ ) 


ततः शत सहस्रांशु ख्यक्नेनामि चोदितः 
कृला द्वादश धात्मानमादित्योजज्वलदा भिवत्‌ ॥। 


जगरुम्वा5 मितवलः केवर्ला जगतीं ततः । 
अम्भसा वलिना तिग्रमापूरयति सवशः ॥। 

ततः काला भ्रिमासाध तदम्भोयाति संक्षयम्‌ | 
पिनष्टे म्मेसि शजेन्द्र ? जाज्वलत्यनलो महान्‌ | 


»००००१००५ ०००५ ००० ००००» सप्त।्चिषमथाज्ञसा । 
भक्तयामांस भगवान वायुरष्टात्मकोवली ॥ 
तमति प्रवल भीममाकाशं ग्रसते55त्मना । 
आकाशमप्यभिनदन्‌ मनो ग्रसति अधिकम्‌ । 
मनो ग्रसति भ्रृतात्मा सोहहंकारः प्रजापति: ॥ 
अहंकारों महानात्मा भूतभव्य भविष्यवित्‌ | 
तमप्यनुपमात्मानं विश्व शम्प्ठः प्रजापतिः ॥ 
(प० भा० शान्ति प० ३१२ श्लो० २ से?१३ ) 
अर्थ--याज्ञवाल्क्य मुनि जनेक राजा से कहते हैं कि-- 
अनादि अनन्त, नित्य, अक्षर, ब्रह्मा जिस पद्धति से बारम्वार 
तुओं का सजन एवं सहार करता है. वह सब तुम्हें विस्तार से 


समभाता हूँ । दिन को समाप्त हुआ जान कर रात्रि में सोने की 
इच्छा रखने वाले. अव्यक्त भगवानने अहंकाराभिमानी रुद्र को 


( ४१३ ) 


प्रेरणको रुदते लाख कि (शो जाजे सू पक हप धारण कर उसके बारह 

विभाग कर, अप्रि जेसा प्रचंड ताप उत्पन्न किया | जरायुज, अंडज, 
स्वेदत और उद्धिज्ज प्राणियों को जला कर प्रथ्वी तत्वको भस्मी- 
भूत किया | इसके वाद अधिक बलवान वही सूर्य सम्पूर्ण प्रथ्वी 
को जल से पूरित करता हैे। तदनन्तर अग्नि रूप धारण करके 
जल का क्षय करता है। अप्नि के आठों दिशाओं में बहने बला 
वायु शान्त कर देता है । अनन्तर बायु को आकाश, आकाश को 
मन. मन को भूतात्मा, प्रज,पति को अहंकार, अहंकार को भूत 
भविष्यका ज्ञाता महत्तत्व-बुद्धिरूप अत्मा-इश्वर ओर उस अनुपम 
आत्मारूप विश्व को शंभु (रुद्र ) मास कर जाता है। अथोत्‌ उक्त 
क्रम से समस्त जगत्‌ का इंश्वर में लय हो जाता है। 


ब्रह्म पुराण के ३२२ अध्याय में प्रलयका वर्णन नीचे लिखे 
अनुसार किया गया हैः-- 


सर्वेषामिव भूतानां त्रिविधः प्रति सथरः । 
च्े 

नेमित्तिकः प्राकृतिकः तथवात्यन्तिकोपतः ॥ ९ ॥ 

ब्राक्मो नंभित्तिकस्तेषां कल्पान्ते प्रति सशरः । 

आत्यन्तिको वे मोचश्र प्राइृतो द्विपराद्धिकः ॥ २॥ 

अर्थ-- सर्व भूतों का प्रलय तीन प्रकार का है-नेमित्तिक, प्राकृ- 
तिक, ओर आत्यन्तिक । एक हजार चतुयु ग-परिमित ब्रह्मा का 
एक दिवस होता है, वही कल्प कहलाता है । कल्प के अन्तमें १४ 
मन्बन्तर पूरे हो जाने पर रवृष्टि क्रम से विपरीत रूप में भू लोक 
आदि अखिल रुटृष्टि का ब्रह्मा में लय हो जाता है। प्रथ्वी एकाणंव 
स्वरूप बन जाती है और उस समय स्वयंभू जलमें शयन करता है 
बह नमित्तिक प्रलय कहा जाता है। इसे ही अन्तर प्रलय अथवा 
खंड प्रलय भी कहते हैं । दो पराड्/ वर्षों में तीन लोक के पदार्थों 


( ४३४ ) 


का प्रकृति में या परमात्मा में जो लय होता है उसका नाम प्रक्‍कृ- 

2 ५ [कर 
तिक प्रलय या महाप्रलय है। ओर किसी संसकारी आत्मा की 
मुक्ति होना आत्यन्तिक प्रलय कहलाता है । 


सृष्टि की उत्पत्ति 

एकयाउस्तुवत । प्रजापतिरधिपतिरासीत्‌ । तिसुभिरस्तु- 
वत । त्रह्माउसृज्यत | ब्रक्षणस्पतिरधिपतिरासीत्‌ । पश्चमि 
रस्तुवत | भूतान्यस॒ज्यन्त | भूतानां पत्रिरधिपतिरासीतू । 
सप्तमिरस्तुव॒त | सप्त५यो5सु ज्पन्त । धाताधिपतिरासीत । 

( शु० यजु० प्राध्यं० सें० १४ | २८ ) 
._ अथ--प्रजापति ने प्राणाधिष्ठायक देवों को कहा कि तुम भरे 
साथ स्तुति में सम्मिलित होओ । हम लोग स्तुति करके प्रजा 
उत्पन्न करे | देवताओंने यह बात स्वीकार कर ली । प्रजापतिने 
पहले अकेली बाणी साथ स्तुति की, जिससे प्रजापति के गर्भ रूप 
से प्रजा उत्पन्न हुई । उसका यह अधिपति हुआ। (१) उसके 
बाद प्राण, उदांन ओर व्यान इन तीनों के साथ प्रजापति ने दूसरी 
स्तुति की, जिससे ब्राह्मण जाती उत्पन्नहुई, उसका अधिपति देवता 
ब्रह्मणारपति हुआ । (२) उसके बाद पांचों प्राणों के साथ तीसरी 
स्तुति की उससे पाँच भूत उत्पन्न हुये उनका अधिपति भूत बना | 
(३ ) तत्पश्चात्‌ दो कान, दो आँख दो नाक ओर बाणी इन सातों 
के साथ प्रजापति ने चोथी स्तुति की तो. उससे सप्तऋषि उत्पन्न 
हुए, घाता उसका अधिपति देव बना ४ 
“ नवभिरस्तुवत । पितरो5सज्यन्त । अदितिरधिपत्नी 

झांसीत्‌ । एकादशभिरस्तुवबत | ऋतवो5सुज्यन्त । आतंवा- 


अधिपतय आसन्‌ | त्रयोदशभमिरस्तुवत । मासा असुज्यन्त | 


( ४३१५ ) 


संबत्सरो5धिपतिरासीत्‌ । पश्दशमिरस्तुवत । चत्रमसृज्य्त।: 
इन्द्रो-घिपतिरासीत्‌ सप्तदशमिर॒स्तुबत | ग्राम्याः पशवो$- 
सृज्यन्त । बृहस्पति, रासीत्‌ । 


(शु० यजु० माध्यं० स॑ं० १४।३०१२६) 


अथ्थ--दो आँख, दो कान, दो नाक एक वाणी, . यह सात्त. 
उध्वप्राण तथा दों अधः प्राण इस प्रकार,नो प्राणों के साथ प्रजा- 
प्रति ने पांचवी स्तुति की जिससे पितरों की उत्पत्ति हुई | 
अदिति इनकी अधिप्नी हुई ( ५ ) दस प्राण और एक आत्सा 
इन ११ के साथ भ्रजापति ने छठी स्तुति की जिससे ऋतुओों . की 
उत्पत्ति हुईं, आरतंवदेव इनका अधिपति बना (६) प्राण दो पांव 
एक श्रात्मा.इन तेरह के साथ प्रजापति ने सावबों स्तुंति की ज़िसरो 
महीनों की उत्पत्ति हुई. संव्सर इनका अधिपति बना (७) हाथों 
की दस अंगुलियां, दो ह।थ, दो वाहु ओर एक नाभि के ऊपर का 
भाग इन पन्द्रहों के साथ प्रजापतिने आठवीं स्तुति की जिससे 
क्षत्रिय जाति की उत्पत्ति हुई इन्द्र इसका अधिपति बना (८) परों 
की दस अंगुलियां. दो उरु, दो जंघाएं, ओर एक नाभि के नीचे 
का भाग, इन सत्रह के साथ प्रजापति ने नवबं स्तुति को. जिसस 
प्राम्य पशुओं की उत्पत्ति हुई, वृहरपति इनका अधिपति हुआ (6) 


: नव दशभिरस्तुव॒त । शुद्रार्यावसृज्येतामहोरात्रे अधि- 
पत्नी आस्ताम्‌ | एकविशत्याउस्तुबत | एक शफाः पशवो5- 
स॒ज्यन्त परुणो 5घिपतिरा पीत्‌ त्रयोविंशत्याअस्तुवत । छुद्रा- 
पशवोइसुज्यन्त | पूषा/धिपतिरासीत्‌ | पञश्चविशत्या स्तुबत । 
झरणयाः पशवो उ्सुज्यन्त वायुर घिपतिससीत। सप्तविशत्या$- 


( ४३१६ ) 

स्तुबंद । बावापृथिवीण्येतां । वसवी रुद्रा आदित्या भ्रलु- 

व्यायंस ए्राधिपतय आसन | 
(शु० यजु० माध्य० सं० १४।३०।३०) 
अथ--हाथों की दस अंगु लियां ओर ऊपर, नीचे रहे हुए 
शरीर के नो छिद्र यों १€ प्राणों के साथ प्रजपति ने दसवीं स्तुति 
की, जिससे शूद्र आर वश्य उत्पन्न हुए श्रद्दोगत्रि इसका अ्धिपति 
हुआ | ( १० ) ह/थ और पर को बीस अंगुलियाँ और एक अत्मा 
इन इक्कीस के साथ प्रजापति ने ११ बी स्तुति की, जिससे एक 
खुर वाल पशुओं की उत्पत्ति हुई. वरुण उसका अधिपति हुआ 
(११) हाथ पर की बीस अंगु लियें, दो पॉव एक श्रात्मा यों तेईस 
के साथ प्रजापति ने १० वी स्तुति की जिससे छुद्र पशुश्रों की 
उत्पत्ति हुई पृषा इनका अधिपति हुआ। ( १२) हाथ पाँव कीं 
बीस अंगुलियां, दो हाथ. दो पाँव एक अ|त्मा यों पच्चीस के साथ 
प्रजापति ने तेरहर्वी स्तुति की जिससे आरण्यक पशुओं की 
उत्पत्ति हुईं । वायु इनका अधिपति हुआ | ( १३ हाथ पांव की 
बीस अंगुलियां दो भुजाएं दो उर, दो प्रतिष्ठा श्रोर एक शअआआत्मा 
यों सत्तावीस के साथ प्रजापति ने चोदहवी सत॒ति की, जिससे 
स्वर्ग ओर प्रथ्वी उत्पन्न हुई. बेसे ही आठ वसु, ग्यारह रुद्र और 
बारह आदित्य भी उत्पन्नहुए | ओर इनके अधिपति ये ही बने १४ 


नव विंशत्याउस्तुव॒त | वनस्पतयों5सृज्यन्त | सोमो5- 
घिपतिरासीत्‌ । एकत्रिशताउस्तुवत | प्रजाअसज्यन्त । 
यत्राश्वायवाश्ाधिपतय आसन्‌ | त्रयख्चिंशताउम्तुवत । भूता- 

न्यशम्यन्‌ गजापतिः परमेष्ठयधिपति रासीत्‌ । 
शु? यजु८ प्राध्यं० मं० १४३०३ १) 


( ४३१५ ) 


: श्रर्थ--हाथ पांवकी बीस अंगुद्तियं और नौ छिद्र रूप प्राण 
यों०२€ के साथ प्रजापति ने पन्द्रपर्वी स्तुतिकी जिससे वनुत्पतियें 
उत्पन्न हुईं । सोम उनका अधपति हुआ (१५), बीस अंगुद्धियों 
दस इन्द्रियों ओर आत्माओं इक्कोस के साथ प्रजापति ने 
सोलहनीं स्तुति की, जिससे प्रजा उत्पन्न हुई, इसके अधिपति 
यब ओर अयब देव हुए, (१६) बीस अंगुलियां. दस इन्द्रियां 
दो पॉब, ओर एक आत्मा यों तेंतीसके साथ प्रजापतिने सत्रह्वी 
स्तुतिकी, जिससे सभी प्र।णी सुखी हुये । परमेघ्ची प्रज्ञपति इसका 
अधिपति बना | 


सृष्टि क्रम कोष्टक 


*-सामन्य प्रजा €-आ्राम पशु 

२-आक्षण १०-शुद्ध और वेश्य 

३-पांच भूत ११-एक खुर वाले पशु 

४-सप्त ऋषि १२-हुद्र पशु अजा आदि 

५-पित्तर १३-जंगली पशु 

६-ऋतुएँ १४-चआवा, प्रथ्वी, बसु. आदि देवता 
मांस ९ ५-वनस्पति 

८-नत्तत्र १६-सामान्य प्रजा 


स॒ व नेबरेमे तस्मा देकाकी न रमते | स दितीयमेच्छत। 
स हेतावानास यथा ख्री पु्मांसो संपरिष्वक्नो स इममेव्ात्मालं 
द्रधाउपायत्ततः पतिश्रचाभव तां तस्मादिदमधंतृगलमिकस्व 
इति ह स्पाह याक्षतल्क्यस्तस्मादयपाकाशः ख़ियापूयत 
एवं तां समभवततों मनुष्या अजायन्त | 


(बृहदा० १४३) 


( ४शै८ ) 

" अथ --उस प्रजापतिकों चेन नहीं पड़ा । एकाकी द्वोनेसे रति 
(आनन्द) नहीं हुई, वह दूसरेकी इच्छा करने लगा, वह आलि- 
गित स्त्री पुरुष युगलके समान बड़ा हो गया, प्रजापतिने श्रपने 
दो भाग किये, उसमें एक भाग पति और दूसरा भाग पत्नी रूप 
बना । याज्ञवल्क्यने कह। कि जिस प्रकार एक चनेकी दालके दो 
भाग होते हैं बेसे ही दो भाग उसके हुये अकाशका आधा हिस्सा 
पुरुषसे और आध। हिस्सा स्त्रीसे पूरित हुआ, पुरुष भागने स्त्री 
भागके साथ रति क्रोड़। की, जिससे मनुष्य उत्पन्न हुए। 

साहेयमी्षांचक्रेकथ वु अ/त्मम ए्रजनयिला संभत्रति 
दनत तिरोइसानीति सा गोरमबद्पभ ईतरस्तां समेवाभवत्‌ 
ततो गाबो5जायन्त । वे5वेत्तरामवदअबृष इतर! । गर्दभी- 
तरा गर्देभ इतरस्तां समेवाभवत्ततो एकशफमजायत । अजे- 
तरा भवद्वस्त इतरो5बविरितरा मेष दृतरस्ताँ समेवाभवत्ततों5- 
जायन्तेवमेव यदिदं क्रिंच मिथुन मापीपिल्लिकाभ्यजावयो- 
स्तत्पवमसजत । ( बृहदा० १४४ ) 

अर्थ--स्त्री भागका नाम शतरूपा रखा गया। वह शतरूपा 
विचार करने लगी कि में प्रजापतिकी पुत्री हूं क्यों कि उसने मुझे 
उत्पन्न किया है ओर पुत्रीका पिताके साथ सम्बन्ध करना स्मृतिमें 
भीनिषिद्ध है, तब यह क्या अकृत्य कर डाला .? मैं कहीं छिप 
जाअ | ऐसा सोच कर वह गाय बन गई। तब प्रजापतिने बेल 
बन कर उससे समागम किया जिससे गायें उत्पन्न हुईं। शतरूपा 
घोड़ी बनीं तो प्रजापति घोड़ा बना, शतरूपा गदही बनी तो 
प्रजापति गदहा बना. दोनोंका समागम हुआ जिससे एक खुर 
वलि प्राणिश्रोंकी सूष्टि हुई, पश्चात शतरूपा बकरी बनी. प्रजापति 


( ४३ह ) 
वक़रा बना, शतरूपा भेड़ बनी, प्रजापति भेड़िया बना ीनोंके 
सस्भोगसे बकरे ओर भेड़ियोंकी सृष्टि हुई। इस प्रकार प्रत्येक 


प्राणियोंके युगल रूप बनते बनते कीड़ों मकोड़ों तककी सृष्टि 
उत्पन्न हुई । 


प्रजापति की सष्टिका दशवों प्रकार 


प्रजापतिर्बैस्वां दुद्वितरपभ्यध्याय त्‌ । तामृश्योभृत्वारोहितं 
भूता सम्यत्तं देवा अपश्यन्नकृतं वे प्रजापति; करोतीति ते 
समेच्छन्य एन परारिष्यत्येत पन्‍्यो5न्यरि्पिन्नाविन्दं स्तेषां या 
एवघोर तपास्तन्व आसंस्ता एकथा सपभरंस्ताः सं भ्ताएंप 
देवो5भवत्तदस्ये तद्भूतवन्नाम [११ १००५००५५०*५*- 

तं देवा अन्नुवश्नयं वे प्रजापतिरक्ृतमकारिम॑ विध्येति स 
तथेत्य व्रवीत्स वे वो वर बृणा इति वृणीष्वेति स एत्तमेव 
वरम वणणीत पशनामाधि पत्यं तदस्यतत्पशुमन्नाम ।'' '*** 

तभम्यायत्पाविध्यत्पाविध्यत्सविद्ध ऊध्च उदमग्रपतत्तमेत॑ 
मग इत्याचच ते, य उ एवं सृग व्याधः सउ एवं सया 
रोहित्सा यो एवेषु ख्रिकाणडा सो एवेपु खिकाएडा | 

(ऐत० ब्रा० ३।३।६) 

श्रथ--प्रजापतिने अपनी पुत्रीका पत्नी बनानेका विचार 
किया । फिर प्रजापतिने मगं बन कर लाल वर्ण वाली मृगी रूप 
पुत्नीके साथ समागम किया । यह देवताओंने देख लिया, देव- 


ताओ्ोंको विचार हुआ कि प्रजापति अकृत्य कर रहा! है इस लिये 
इसे मार डालता चाहिये। सारनेकी इच्छासे देव लोग गशेसे 


( ४४० ) 

व्यक्तिकों ढँढने लगे जो प्रजापतिको मारनेमें समथ हो । किन्तु 
अपनेमें ऐसों कोई शक्तिशाली उन्हें नहीं मिला, इसलिये जो 
घोर > उम्रशरीर वाले थे वे सभी मिलकर एक रूप हुए, अथोत्‌ 
सब मिल कर एक महान शरीर धारी देव बना, उसका नाम रुद्र 
रक्‍खा गया । बह शरीर भूतोंसे निष्पन्न हुआ इस लिये उसका 
नाम भूतबत्‌ या भूतपति भी प्रसिद्ध हुआ | 

देवताओं ने रुद्रसोे कहा कि- प्रजापतिने अक्ृत्य किया है इस 
लिये उसे वांशसे छेद ढालो। रुद्रने यह बात स्वीकार कर ली। 
देवताओंने उससे कहा कि इस कार्यके बदलेमें तुम हमसे कुछ 
माँगो | रुद्रने पशुश्लोंका अधिपत्य माँगा | देवताओंने यह स्त्रीकार 
कर लिया जिससे रुद्रका नाम पशुवत्‌ या पशुपति प्रसिद्ध हुआ | 

प्रजापतिको लक्ष्य करके रुद्रने धनुष खींच कर बाण छोड़ा, 
जिससे मूंग रूपी प्रजापति वाणसे विंध कर अधोमुखसे ऊंचा 
जछुला, ओर काकाशमें सगशिर नक्षत्रके रूपमें रह गया। रुद्रने 
उसका प्रीक्षा किया | वह की. मरा, व्यण्वके तारेके रूपमें आकाशमें 
रह गया | लाल बण वाली जो मृगी थी बहू भी आकाशमें 
रोहिणी नक्षत्रके रूपमें रह गई | रुद्रके हाथसे जो बाण छुटा था 
वह अणीशल्य, और पाँव रूप तीम अवयवब बाला होनेसे 
त्रिकाण्ड तारा रूपसे रह गया। आज तक भी ये आकाशमें एक 
दूसरके पीछे घूमा करते हैं । 


मनुष्य सृष्टि 
तद्वा इदें प्रजापते रेत! सिक्षमधावत्‌ तत्सरो5भवत ते 


देवों अश्नुवन्‌ मेंदं प्रजापते रेतो दृषदिति यदबुबन्धेद॑ प्रजा- 
पते रेतो दुषदिति तन्मादुषभभवत्‌ तन्मादुषस्थ पादुषस्वस्‌ । 


( एंड ;। 


मादुएं है वे नामेततयन्पानुप॑सन्मालुषमित्याचचते परोक्षेण 
परोक्षप्रिया इव हि देवा। | (ऐत० ब्रा० ३।३।६) 

अथ--म्रगरूप प्रजापति ने म्गी में वीय सिंचन किया, 
बह बीये बहुत होने से बाहर निकलकर प्रथ्त्ीं पर पड़ा. उसका 
प्रवाह चल कर हालू जमीन में एक चित्त हुआ, जिससे तालाब 
बन गया । देवताओं ने प्रजापति का यह बीय॑ दूषित न हो जाय 
इसलिये इस तालाबका नाम “मादुष"” रख दिया। यही मादुषका 
मादुषपन हे । लोगों ने पाले मादुष शब्द में के 'द्‌” के स्थान पर. 
“न” कार उच्चारण किया जिससे मानुष शब्द (मनुष्य बाचक ) 
बन गया । देवता परोक्ष प्रिय हाते हैं इस लिय परोक्ष में जिस 
नकार का प्रवेश होकर मानुष शब्द बन गया । उसका देवताश्रोंने 
स्त्रीकार कर लिया । तात्पय यह हे कि प्रजापति के द्वारा सिचित 
बीय के तालाब में से मनुष्य सृष्टि उत्पन्न हुई । 

देव सृष्टि | 
तदप्रिना पर्याद धुस्तनमरुतो 5धृन्व॑स्तदपभ्रिन प्राच्यावयत्‌ 
च् 5 ५३५ के 
तदभिना पश्वानरेण पर्यादधु स्तन्मरुतो5पून्वेस्तदमित्रे श्वा- 
नरः प्राच्यावयत्तस्य यद्रेतसः प्रथमम्रुददीप्यत तदसाबा- 
दित्यो5भवद्धद्‌ द्वितीय मासीत्तद्‌ भृगुरभवतं वरुणान्यग्रृह्दीत 
तस्मात्स भृगुवारुणि रथ यतृतीयमदीदेदिव त आदित्या 
अभवन्‌ । येडज्जारा आसंस्ते5ड्विरसो5मवन्‌ यदद्भाराः पुनर- 
वशान्ता उददीप्यन्त तदू्‌ बृहस्पतिरभच्तू | क्‍ 
ु ( ऐत ० ब्रा० ३३१०) 
अथ --मलुष्य बनने के बाद जो प्रजापति का वीर्य अवशिष्ट 


( डर ) 


रहा-उसको घनीभूत बनाने ओरउसमेंसे रहेहुए द्रवत्थको दूर करने 
के लिये देवों ने उस तालाब के चारों किनारों पर अग्मि प्रज्वलित 
की और वायु ने उसकी शआराद्रता को शोषित करने का प्रयत्न किया 
इतना करने पर भी वह वीय नहीं पका अथोत्‌ उसका गीलापन 
दर नहीं हुआ तब वेश्वानर नाम के श्रप्मि ने पकाने का काम 
किया और बायुने शोषण करना चालू रकक्‍खा. जिससे वह बीये 
पककर पिण्डीभूत हागया उस पिण्डमेंसे एक प्रथम पिंडिका उद्दीप्त 
हुई और प्रकाश करने लगा बह आदित्य-सूय बना। दूसरी 
पिंडिका निकर्ला वह भूगु ऋषि बनी, जिसको वरुण ने ग्रहण 
किया, जिससे भूगु वरुण कहलाया । तीसरी पिंडिका निकली 
उससे अदिति के. सूर्य के सिवाय बाकी के पुत्र-देव बने । जो आग 
के अंगार बच रह वे अंगिरा ऋषि बने और जो अंगर उत्कष से 
दीघ्र हुआ | वह वृददस्पति बना | " 


पशु सृष्टि 


यानि परिक्षाखान्या संस्ते कृष्णा पशवे5भवन्‌ या 
लोइनी मृतिका ते रोहिता, अथे यदू भस्मा5प्सीत्‌ तत्परुष्यं 
व्यसपद्‌  गोरो गवय ऋश्यउष्टों गदभ इति ये चेते5रुणाः 
पशक्स्ते च । (एत० ब्रा? ३।३-- १०) 

अथ्र--जा काले रंग को लकड़ियां रहा. बे काले रंग के पशु 
बने । अभ्म दाह से जा सिद्री लाल रंग की हो गई थी उससे लाल 
रंग के पशु बन गय। जा राख बन गई थी. उससे कठार शरीर 
बॉले गार राज सग, ऊंट गदभ, आदि आरण्यक-जंगली पशु बन 
गय अर जंमल में फिरन लगे। 

पुराण की प्रलय--प्रक्रिया किन्हीं अंशों में प्रथक हे । बह 


( जोछ३ ) 


पार्थक्य इस भांति है :--महपभारत >में प्रधम स्लूथःतफता है जब 
कि ब्रक्ष पुराणके प्रलसमें सब प्रथम सो वर्ष अनावृष्टि -- दुष्काल 
पड़ता है। इस काल में अल्पशक्ति बाले पार्थित्र प्राणियोंका 
नाश हो जाता है। इसके बाद विध्णु रुद्र रूप घारण कर. सूर्य 
की सात किरणों में प्रवेश कर समु द्र तालाब आदि का समस्त 
जल पी जाता है । काट ,मिट्टी आर राख में से विविध प्रकार के 
पशु पेदा हुए हैं। आ्रादि आदि । 


3“कार सृष्टि 


ब्रह्म ह वे ब्रह्मार्ण पृष्करे ससजे, स खलु अक्मा सृष्टि 
थिन्तामापेदे केनाइमेकेनानरेश सर्वाधकामान सर्वाश् 
लोकान सर्वाश्च वेदान सर्वाश् यज्ञान सर्वाश् शब्दान्‌ स्वाशध 
व्युष्टीः सर्वो 6 च भूतानि स्थावर जंगपान्यनुभवेयपरिति 
स ब्रह्मचर्ययचरत्‌ । स ओमित्पेतदक्षरमपश्यद्‌ दविवर्णचतु- 
मात्रिं सवंव्यापि स्व॑ विभ्वयातपाम अब बाझ्लीं व्याहृति 
ब्रह्मदेवत॑, तया सर्वाश्व कामान्‌ सर्वाध लोकान्‌' 
सर्वाणि च भ्रूतानि स्थावरजंगपान्यन्धभवत्‌ त्तस्य प्रष्य- 
मेन वर्णोनापस्नेहश्रान्चभवत्‌ | तस्य द्वितीयन वर्णेन तेजो 
ज्योतीष्यन्च भवत्‌ । (गे।० ब्रा० पू० भा० ११६) 

अथे--ब्रह्म ने ब्रह्मा मन को हृदय में उत्पन्न किया। उत्पन्न 
हो कर ब्रह्मा ने चिन्ता की कि में एक अक्षर मात्र से स्व लोक 
सब देवता, सर्व देह, सर्व यज्ञ. सबब शब्द. सर्व वसतियां. सर्व भूत 
स्थावर जंगम को किस प्रकार उत्पन्न करूं ? ऐसी चिन्ता करके 
उसने ब्रह्मचर रूप ब्रह्म तपका आचरण किया। उसने आकर 


(६ हट ) 


अक्षर देखा जो कि दो अच्षर वाला, चार मात्राओं बाला सर्व 
व्यापी. सब शक्तिमान. अयातयात-निविकार ब्रह्म वाल ब्राक्षी 
व्याह॒ति और ब्रह्म देवता वाला है । उस ओंकारसे ब्रह्मा ने सब 
काम, सब लोक, सब देव सब यज्ञ, सब शब्द सब बसतियां 
सर्ब भूत ओर स्थावर जंगम रूप प्राणी उत्पन्न किये ओंकार के 
पहिले वर्ण से जल. ओर चिकनापन उत्पन्न किये । दूसरे वर्ण से 
ज्योति उत्पन्न की | 


तस्य प्रथमया स्त्रस्मान्नाया प्ृथित्री मग्मिमोष घिवनस्पतीन्‌ 
ऋग्वेद भूरिति व्याहति्गायत्रं छन्दख्िवृत्तं स्तोम॑ ग्राची- 
दिशं वसंतमतुं वाच-मध्यात्म॑ जिह्ां रसमितीन्द्रियाण्यन्व- 
भंवत्‌ | (गो० ब्रा० पू० भा० १ रे 
अथथ--डस ओंकार की प्रथम सत्र मात्रा से ब्रह्मा ने प्रथ्बी, 
अग्नि, ओषधि, वनस्पति, ऋगवेदू भू नाम व्याह्मति, गायत्री छन्द 
ज्ञान, कम ओर उपासना युक्ति स्तोन्न. स्तुति, पूत्रं दिशा बसंतऋतु 
अध्यात्म बाणी. जिह्ना ओर रस ग्राहक इन्द्रियाँ बनाई । 
तस्य द्वितीया स्वस्मात्राउन्ारिक्षं यजुच्दं, श्रुव इति व्या- 
/_ ५ $ त न 7७० 6७५ | 
दृतिस्त्रेष्टुमं छन्दः पंचदर्श स्तोभ॑ प्रतीची दिशं ग्रीष्पमृतु 
प्राणपष्यात्मब्रासिके गन्धप्राणमितिन्द्रियाण्यन्त्र मवत्‌ । 
हा, (गे० ब्रा० पू० भा० ११८) 
अथ--उसकी दूसरी सत्र मात्रा से ब्रह्मा ने अंतरिक्ष, वायु, 
जुबंद. भुत्र इस प्रकार की व्याद्गति त्रष्टरभ छन्द, पांच प्राण पांच 
इन्द्रियों ओर पांच भूत यों पन्‍्द्रह प्रकार की स्तुति. पश्चिम दिशा 


 ग्रष्म ऋतु आध्यात्मिक प्राण नो नासिका और गंध ग्राहक प्रा- 
गन्द्रिय बनाये | 


( हु ) 
तस्य तृतीयया स्वसमात्रयादित्र मादित्यं सामवेद स्वरिति 
व्याहतिर्जागर्त छन्दः सप्तदर्श स्तोममुदीची दिशांवर्षाऋतु 
ज्योतिरध्यात्म॑ चन्ुगी दशनमिति-द्रयाएयन्व भवत्‌ | 
(गे० ब्रा० भा० १।१७) 
अथ--उस ओंकार की तीसरी स्वर मात्रा से ब्रक्षा ने स्वर्ग 
लोक, आदित्य, सूर्य, सामवेद्‌ , स्त्रर, इस प्रकार की व्याहृति, 
जगति छांद दस दिशाएं सत्व रजस, तीन गुण, ईश्वर, जीव और 
अकृति इन सोलहोंसे युक्त सत्ररहबां संसार यों सत्रह प्रकार की 
स्तुति,उत्तर दिशा, बषाऋतु अध्यात्म ज्योति, दो आखें और रूप 
ग्राहक इन्द्रियां उत्पन्न की । ह 
तस्य वकारमात्रयाउउपश्नन्द्रमस मथववेद॑ नक्षत्राणि 
ओपिति स्वमात्मानं जनदित्यं गिरसामानुष्टुर्भ छन्द! एक- 
विश स्तोम॑ दत्षिणां दिशं शरदऋतु' मनो5ध्यात्मं ज्ञान 
ज्ञेयप्ितीन्द्रियाएन्चभवत्‌ । (गे।० ब्रा" पू० भा० १२०) 
अथ --उ सकी वकार मात्रा से ब्रह्मा ने पानी. चन्द्रमा अथर्वे 
वेद, नक्षत्रओं रूप अपने स्वरूप को उत्पन्न करते हुए ज्ञान, 
अलुष्ट॒प छन्द, पांच सूच्म भूत, पांच स्थूल भूत, पाँच झानेन्द्रियाँ 
पाँच कर्मन्द्रियां और अंतः करण ये २६ स्तोत्र स्तुतियें, दक्षिण- 
दिशा. शरद ऋतु आध्यात्मिकमन, ज्ञान, जानने योग्य वस्तु ओर 
इन्द्रियां उत्पन्नकी | ह 
तस्य मकार श्रत्येतिहासपुराणंं वाको वाक्य गाथा, नारा- 
शूसीरूप निषदोष्नुशासनमिति वृधत्‌ कुरद्‌ू सुहन्‌ महत्तच्छ- 
मोमिति व्याहृतिः स्वरशम्पनानातंत्रीः स्वसनृत्यगीतवादित्रा- 


( छहए६ ) 


शयन्त्र भवत्‌ चेत्रसथं देवतं वैद्युतं ज्योतिर्वाहित छन्दस्त्णवत्‌ 
त्रयख्िशों स्तोगो धुतामूर्धा दिशं हेमन्‍्तशिशिराबुत्‌ भरोत्र 
पध्यात्मं शब्दश्रव॒णमितिन्द्रियाएन्त्र मतत्‌ । 

(गे।० ब्रा० पू० मा० १२१) 


अथ-उसकी मकार मात्रासे ब्रह्मने इतिहास, पुराण, बोलनेकी 
सामथ्य वाक्य, गाथा, ओर बीरनरोकी गुण कथाएं डपनिषद्‌ 
अनु शासन 5 शिक्षा उपदेश ब्ृधत-बुद्धि वाला परिपूण ब्रह्म. 
करत सृष्टि कता ब्रह्म. गुहत्‌ छिपा हुआ श्रन्तयामी ब्रह्म महृतू- 
पूजनीय त्रह्म नत्‌ फेला हुआ ये पांच महव्याह्ृतियां.शम्‌ शान्ति 
रक्षक ब्रह्मओं सब रक्षक ब्रह्म, ये दोनों पांच में मिलने से सात 
मह व्याहृति. स्वर से शान्ति उपजाने वाली नाना प्रकार की वीणा 
आदि विद्याएं स्व॒र, नृत्य, गीत बादित्र बनाए ओर विचित्र गुंश 
वाले दिव्य पदार्थों के समूह विविध प्रकाश वाली ज्योति बेद 
वाणी युक्त छन्द. तीनों कालों में स्तुति किये गये तेंतीस देवतासष्टि 
प्रलय रूप दो स्तोम-स्तुति.ऊंची नीची दिशाएं. हेमंत और शिशिर 
ऋतु आध्यात्मिक श्रोत्र. शब्द ओर सुनने की सामथ्य, ज्ञान कर्म 
साधनरूप इन्द्रियां ब्रह्म बनाई | 


से खलु पादाभ्यामेव प्रथित्रीं निरभिमत । उदरादन्त- 
रिक्षम्‌ | मृदध्नों दिवम्‌ | स ता स्वींल्लोकानस्यश्राम्यदभ्य- 
तपत्समतपत्‌ तेभ्यः श्रान्तेभ्यस्तप्तेभ्यः सन्तप्तेस्यख्रीन्‌ देवान्‌ 
निरमियत अग्नि वायुपादित्य पति | स खलु प्रथिव्या 
एवार्भि निरपिमत अन्तरित्षाद्वायु' दिव आदित्य । सतांख्ीन 
देवानभ्य श्राम्य दम्यतपत्‌ समतपत्‌ तेभ्यः भान्तेम्यस्तप्तेम्यः 


( ऐंडेक ) 


संतप्तेभ्यस्रीन्‌ वेद/न्निरमिमत- ऋग्वेद यजुर्वेद सामवेदमिति 
अग्ने ऋगेदं, वायोयेजुर्वेद्मादित्यात्‌ सामवेदस । 
(गे।० ब्रा० पू० भा० २।१।६) 
अर्थ--उस ब्द्षने पांवसे प्रथ्वीका निमोण किया । उदरमें से 
अंतरिक्ष और मस्तकमें से स्वरगका निर्माण किया | उसके बाद 
उसने तीनों लोकोंकों तपाया, उसमें से अप्रि, वायु ओर आदित्य 
इन तीनों दोषोंकी उत्पत्त हुईं । उसने प्रथ्वीमें से अश्न, अन्तरिक्ष 
में से वायु, और स्वरगमें से आदित्यकों उत्पन्न किया । उसने 
तीनों देबोंको तपाया तो उसमें से ऋग्वेद, यजुबेंद ओर सामबेद 
इन तीनों वेदोंकी उत्पत्ति हुई। अभिसे ऋग्वेद. वायुसे यजुरवेंद, 
ओर श्रादित्यसे सामवेद बना । 

स भूयो5भ्राम्यत्‌ भूयोउतप्यतू , भूय आत्मानं समत- 
पत्स मनस एवं चन्द्रमससत्तिरमियत, नरवेभ्यों नचत्राणि, 
लोमस्य भोषधि वनस्पतीन छु्रेंभ्यः प्राण भ्यो पन्यान्‌ बहून 
देवान्‌ । (गो० बा० पू० भा० ११२) 

अर्थ--उस ब्रह्मने श्रमपूवक तप किया । मनसे चन्द्रमा, नखों 
से नक्षत्र. रोम राजिसे औषधि तथा वनस्पति और छुद्र प्राणोंसे 
अन्य बहुतसे देज उत्पन्न किये । 


धाता का संष्टि क्रम 


५-ऋतु ६-अहोराति-सब मूत 
२-सत्य ७-सूय चन्द्र 
३-रात्रि ( अश्रन्धकार ) ८-स्वग 


&-प्रथ्वी । > 


४ न्तरिक्ष 
४--सम्ब॒त्सर-काल ५०-अ्र 


( छछ्ट८- ) 
असुर सृष्टि 


स इवां ग्रतिर्ठा वित्वाइकामयत-प्रजायेयेति । स तपो- 
त्प्यत । सोड्न्तर्वानमवत्‌ | स जघनादसुरानसू जत। तेभ्यो- 
तन्मये पात्र उन्नमदुहत्‌ | याउस्य सातनूरासीत्‌ | तामपाहत | 
स॒ तपिख्राभवत्‌ । ( ब्ृ० यजु० ते० ब्रा० २२६) 

अर्थ--उस प्रजापति को बठने की जगह मिल जाने से उसने 
प्रजा उत्पन्न करने की इच्छा की | तप क्रिया जिससे वह गर्भवान 
हुआ । जघन भाग में से असुरों को उत्पन्न किया और उनके लिये 
मिट्टा के पात्र में अ्र्न डाला. जो उनका शरीर था वह छोड़ दिया 
ओर उसका अन्धकार बन गया । अथीौत्‌ रात्रि हो गई। 


मनुष्य सृष्टि 


सो5कामयत प्रजा येयेति | स तपो5तप्यत्त । सोड्तर्वा 
न भवत्‌ । सप्रजन नादेव प्रजा असृजत | तस्मादिमा 
भूयिष्ठाः प्रजननाध्ध्यन्तअसृूजत । ताभ्यो दारुपये पात्रे- 
पयोड5दुहत्‌ । याउस्थ सा तनूरासीत्‌ तामपहत। सा ज्योत्स्ना5- 
भवत्‌ | (बृ० यजु० तै० ब्रा० २२६) 

अर्थ--उस प्रजापति ने प्रजा उत्पन्न करने की इच्छा की फिर 
तप किया वह गर्भवान्‌ बना । जननेन्द्रिय से मनुष्यादि प्रजा उत्पन्न 
की । जननेन्द्रिय के कारण से प्रजा बहुता हुई उसे काष्ठ पात्रमें 


दूध दिया, जो उनका शरीर था उसे छोड़ा बह ज्योत्स्ना-प्रकाश 
रूप बन गया । 


( ४४६ ) 


ऋतु सुष्टि 

सो5कामयत प्रजायेयेति । स तपोउतप्यत । सोडन्तर्वान 
भवत्‌ । स उपपक्षाभ्यामेवत्‌ नसृजत । तेभ्यों रजते पात्र 
घृतमदुद्दत्‌ । यास्य तनूरासोत्‌ तामपाहत । साउद्ोरात्रियोः 

बे 

सन्धिर भवत्‌ । ( रू० यजु० तं० बरा० २२६) 

अर्थ--प्रजापति ने उत्पन्न करने की इच्छा की तप किया, 
गर्भवान हुआ, दोनों पाश्वों (पासे)से ऋतु-कानाभि मानी नक्षत्रादि 
सृष्टि उत्पन्न की उन्हें चांदी के पात्र में घृत दिया, उन्होंने जो शरीर 
छोड़ा वह सनन्‍्ध्या रूप बना । 

देव सृष्टि 

सोडऋामयत प्रजायेयेति । स तपो5तप्यत । पोन्‍्तर्वान- 
भवत्‌ । स मुखादेवानसूजत । तेम्योदरत पात्रे सोममदुहत्‌ । 
या5स्प सा तनूरासीत | तामपाहत । तदहरभवत्‌ । 

(व॒० यजु० तं० ब्रा० २।२।६) 

अ्रथ---प्रजापति ने प्रजा उत्पन्न करने की इच्छा की तप किया 
ओर गभंवान बना. मुंह में से देवों को उत्पन्न किया. उन्हें हरित 
पात्र में सोम रस दिया, जो शरीर घारण किया था उसे छोड़ा, 
उसका दिन हो गया । देव उत्पन्न करने वाला शरीर दिन रूप 
हुआ यही देवों का देवपन है । 

सृष्टि क्रका कोष्ठक 

१-धूम ४-प्रकाश 

२-अप्नि ५-बड़ी ज्वाला 

३-ज्वाला ६-धूमादिका घन 


( ४४६० ) 


अथवा 
. (--पानी £ प्रथ्वी ३ अन्तरिक्ष ४ स्वर्ग ४ असुरआर रात्रि 
मनुष्य और ज्योत्स्ना-अकाश ७ ऋतु नक्षत्रादि और सन्ध्या 
८ देवता ओर दिन । 
प्रजापतिकी सष्टिका छट्ठा प्रकार 

आपो वा इदमग्रे सलिलमासीत | तस्मिन्‌ प्रजापतिर्वायु 
भू त्वाइचरत्‌ | स इमाम पश्यतां वराहों भूला5६हस्तां विश्व- 
कर्मा भूला व्यमाद सा । प्राथत। स पृथिव्य भवत्तत्पथिव्य 
पृथिवीत्वम्‌ । (क्रृ० यजु० ते० सं० ७१५) 

अथ--सष्टि के पूब केबल पानी ही था. प्रजापति वायु रूप 
हा कर उसमें फिरने लगा। पानी के नीचे डसने इस प्रथ्बी' को 
देखा | उसे देख कर प्रजापति ने बराह-सूअर का रूप धारण किया 
ओर पानी में से प्रथ्त्री को खाद कर ऊपर ले आया ? फिर बराह 
का रूप छोड़ कर प्रजापति विश्वकर्मा बना. ओर प्रथ्बी का प्रम- 
जन किया, फिर उसका विस्तार किया, जिससे वह बड़ी प्रथ्बी बन 
गई । विस्तार के कारण से ही इस प्रथ्बी का प्रथ्वीपन हे । 

आपो वा इदमग्र सलिल पासीत । स प्रजापतिः पृष्कर- 
पर्णो वातो भूतोष्लेलायत्‌ | स प्रतिष्ठा नाविन्दत | स एत- 
दवा कुलायमपश्यत्‌ | तस्मिह्रप्रिमचिनुत | तदियम भवत्‌ | 
ततो ८ स प्रत्यतिष्टतट । (० यजु० तैं० सं० ४ ।६।४) 

अथ --स्ृष्टि के पूत्र कंबल पानी ही था. वह प्रजापति पवन 


रूप हो कर कमल पत्र पर हिलने लगा, उसे कहीं भी स्थिरता 
नहीं मिली, इतनेमें उसे शेबाल (काई) दिखाई दी ?? उस शेबाल 


६ ह४*९ ) 


पर उसने ईंटोंसे अग्निको (चुनना बनवाना) चुना जिससे प्र& 
बन गई । उसके ऊपर उसे बठने का स्थान ( प्रतिष्ठा , मिल गया । 


प्रजापति की सुष्टिका सातवाँ प्रकार 


आपो वा इृदमग्रे सलिल मासीत्‌ । स एवां प्रजापतिः 
ग्रथमां चिति प्रपश्यत । ताम्ुपाधत्त तदिय मबत्‌ । 
( कु० यजु० तें० सं० ४७५) 
अथ--स्ष्टि के पहले केवल पानी था. प्रजापति ने प्रथम 
चिति > अग्नि में दी जाने वाली आाहुति देखा, प्रजापतिने उसको 
अधिष्नान बनाया तब वह चिति प्रथ्वी रूप बन गई। 
त॑ विश्वकर्माउन्नवीत | उपला5्यानीति नेह लोकोस्तीत्य 
व्रवीत्‌ । स एतां ह्वितीयां चितिमपश्यत्‌ । ताम्रुपाधत्त । 
तदन्तरित्षमभवत्‌ | ( कृ० यजु० ते० सं० ४७४) 
अथ--विश्वकर्मा ने प्रज्ापांत को कहा कि--में तेर समीप 
आऊँए ? प्रजापति ने उत्तर दिया कि यहां अवकाश नहीं है । इतने 
में विश्वकर्मो ने दूसरी चिति >> आहुति देखी, उसका आश्रय किया 
तब बह चिति अन्तरिक्त बन गया | 
स यज्ञ प्रजापतिमत्रवीत्‌ उप त्वाय5। नीतिनेह लोको- 
इस्तीत्य ब्रवीतू स विश्वकर्माणमत्रवीत्‌ू उपत्वाब्यानीति 
केनमोपेष्यतीति | दिश्यामिरित्य त्रवीत्तम्‌ । दिश्याभिरुतेत्ता 
उपाधत्त | ता दिशोमवन्‌ । (कृ० यजु० ते० से ४७५४) 
अर्थ--उस यज्ञ पुरुष ने प्रजापति से कहा कि में तेरे समीप 
प्र»वी पर आऊं ? प्रजापत ने कहा कि यहां जगह नहीं हे | तब 
डस यज्ञ पुरुष ने विश्वकमों को पूछा कि में तुम्हारे पास अन्तरिक्ष 


( ४५२ ) 


में आऊं ? विश्वकमों ने पूछा कि क्‍या वस्तु लेकर तू मेरे पास 
आयेगा ? यज्ञ पुरुषने कहा कि--दिशाश्रोंमें देनेकी आहुति लेकर 
आ्राऊंगा ? विश्वकर्मा ने उसे स्वीकार कर लिया। यज्ञ पुरुष न 
तरित्ञमें दिशाका आश्रय किया ओर प्राची आदि दिशाएं बनगई 
से परमेष्ठी प्रजापतिम्वीत्‌ । उपल्वाध्यानीति। नेह- 
लोको 5स्तीत्यब्रताम । स एतां तृतीयां चितिप्रपश्यतू । 
तामुपाधत्ततदसावभत्रत्‌ । ( कृ० तजु० तें० सं० ४॥७।५) 
अर्थ--( उसके वाद चौथा पतमेष्ठी आता है ) परमेष्ठी ने 
प्रजापति विश्वकमी और यज्ञ पुरुष को पूछा कि में तुम्हारे पास 
आऊं ? तीनों ने उत्तर दिया कि हमारे पास जगह नहीं हे। इतने 
में परमेष्ठी ने तीसरी चिति>आहति देखी उसका आश्रय लिया 
तो वह स्वर्ग बन गई । ४ 
स आदित्यः प्रजापतिमब्रवीत्‌ । उपत्वाध्यानीति नेह- 
लोकोइस्तीत्यत्रत्रीतू । स विश्वकर्मां च यज्ञ चात्रवीत। 
उपवामा5्य नीति । नेह् लोको स्तीत्यव्रताम्‌ | स परमेष्ठिन 
प्रवीत्‌ । उपलाध्यानीति । केनमोपष्यसीति लोक प्ण- 
येत्य ब्रवीत्तमू। लोक॑ प्रणयोपत्तस्मादयातय।म्नी । लोक॑ 
वृणा प्रयातयापा हामसावादित्वः | (क्ृ०यजु०ते ०सं० ५७५) 
अर्थ--उस सूय नें प्रजापति को कहा कि में तेर पास आऊं 
प्रजापति ने कहा कि यहां अवकाश नहीं है | इसके बाद विश्वकर्मो 
आर यज्ञ पुरुष को पूछा तो उन दानों ने भी मना कर दिया। 
तब सूयने परमष्ठिको पूछा परमेष्ठीने कहा कि क्या लेकर मेरे पास 
आयगा ? सूयने कहा लाक प्रणा बार बार उपयोग करनेपर भी 
जिसका तत्व क्षीण नहीं हो श्रोर चिति में जहा छिद्र हो ज्ञाय 


( ९४४३ ) 


वहां जिससे छिद्र बंद कियाजाय वह लोकंप्रणा कहलाती है) 
लेकर मैं श्राऊंगा । परमेष्ठी ने स्त्रीकार किया, सूर्य ने लोकंए्णा 
के साथ स्वग में आश्रय लिया और प्रति दिन आवबृति करके प्रकाश 
देने का कार्य चालू रक्‍्खा। लोकंप्रगा अक्षीण--सारा है, इस 
लिये सूर्य भी अक्षोण-सार है, अथात्‌ अक्षय प्रकाश वाला है | 
ञ् कर 

तानूपया5ब्रुवन्नुप व आयामति । केन न उषंष्यथेति । 

भूम्नेत्यवुवन्‌ तान्‌ द्वाभ्यां चितीभ्याम्रुपायन्त | 
(कृू० यजु० ते० सं० ४॥७। ५) 

अर्थ--ऋषियों ने प्रजापति शआदि पांचों से पूछा कि हम 
तुम्द्वारे पास आबें ) पांचों ने पूछा कि तुम हमें क्‍या दोगे ? 
ऋषियों ने कहा कि हम बहुत बहुत देंगे। पाचों ने स्वीकार किया 
ऋ षियोने चोथी और पांचवीं दो चितयोंके साथ आश्रय लिया । 

प्रजापतिकी अशक्तिका एक और नमूना देखिये-- 

प्रजापतिः ग्रजाः सृध्ठा प्रेमणालुप्राविशत्‌ । ताभ्यः पुनः 
सं अपितु ना शक्‍नोत्‌ू | सोध्वत्रीत्‌ । ऋष्नवदितू स यो 
मंतः पुनः संचिन वदिति | त॑ देवा! समाचिन्चन्‌ | ततो थे 
त आध्नुवन्‌ | (क्ृ० यजु० ते० सं० ४४२) 

अथं--प्रजापति ने सृष्टि सजन करके प्रेम से उस प्रजा में 
प्रवेश किया । किन्तु उसमें से पीछे निकल न सका तब उसने 
देवताओंको कहाकि जो मुके निकाल देगा वहऋड्धिमान होगा। 
देबताओने उसे बाहर निकाल दिया जिससे वे ऋद्धिवान होगये । 
यहाँ प्रजापति आत्मा तथा प्रजायें इन्द्रिय आदि हैं । 

(यह प्रकरण, स्थानक वासी जन भुनि श्वी रतन्नचन्द जी शता- 
४ लिखित सृष्टि वाद ओर इंश्वर' के आधारसे लिखा 
गया है।) 


( .हश४ () 
सृष्टि रचना रहस्य 


“सृष्टि के आरम्भ में केबल एक आत्मा ही था उसके 
अतिरिक्त और कुछ भी नहीं था । उसने लोक रचना के लिये 
ईक्षण, विचार, किया और केवल सह्ुुल्पसे ही अम्भ. मरीचि 
ओर मर इन तीनों लोकोंकी रचना की इन्हें रचकर उस परमात्मा 
ने उनके लिये लोकपालों की रचना करने का विचार किया ओर 
जल से ही एक पुरुष की रचना कर उसे अवयवब मुक्त किया 
परमात्मा के सद्कूल्प से ही उस विराट पुरुष के इन्द्रिय, इन्द्रिय- 
गोलक ओर इन्द्रियाधिष्ठाता देव उत्पन्न हो गये । जब वे इन्द्रिया- 
धिष्ठाता देबता इस महा समुद्र में आय तो परमात्मा ने उन्हें 
भूख-प्याससे युक्तकर दिया । जब उन्होंने प्रार्थना की कि हमें कोई 
ऐसा आयतन प्रदान किया जय जिसमें स्थित होकर हम अन्न 
भक्षण कर सके । परमात्मा ने उनके लिये एक गो का शरीर 
प्रस्तुत किया. किन्तु उन्होंने यह हमार लिये उपयुक्त नहीं है ऐसा 
कहकर अस्वं.कृत कर दिया | तत्पश्चात्‌ घोड़ेका शरीर लाया गया 
किन्तु बह भी अस्त्रीकृत हुआ । अनन्‍्तमें परमात्मा उनके लिये 
मनुष्यका शरीर लाया । उसे देखकर सभी देवताओं ने एक स्वर 
उसका अ्रनुमोदन किया ओर वे सब परमात्माकी आज्ञासे उसके 
भिन्न भिन्न अवयवोंमें वाक , प्राण, चक्तु आदि रूपसे स्थित होगये 
फिर उनके लिये अन्न की रचना की गई। . अन्न उन्हें देखकर 
भागने लगा देवताओं ने उसे वाणी. चक्तु. प्राण एवं श्रोत्रादि भिन्न 
२ करणों से ग्रहण करना चाहा; परन्तु वे इसमें सफल नहीं हुये 
अन्त में उन्होंने उसे अपान द्वारा ग्रहण कर लिया इस प्रकार 
यह सृष्टि हो जाने पर परमात्मा ने विचार किया कि अब मुमे 
भी इसमें प्रवेश करना चाहिय; क्‍योंकि मेरे बना यह सारा 
प्रपक्ष अकिद्नत्कर ही है । अतः वह उस पुरुष की मूद्धंसीमा को 


( हरं४ ) 


विदीण कर उसके द्वारा उसमें प्र वेश कर गया । इस प्रकार जीव 
भाव को प्राप्त होने पर उ सका भूतों के साथ तादात्म्य हो जाता 
है| पीछे जब गुरु ऋपा से बोध होन पर उसे श्रपने स्व व्यापक 
शुद्ध स्वरूप का साक्षात्कार होता है ता उसे 'इदम! इस तरह, 
अपराज्ष रूप से देखने के कारण उसकी इन्द्र ' संज्ञा हो जाती है 

इस प्रकार इंच्षणसे लेकर परमात्माके प्रवेश पयन्त जो सृष्टि 
क्रम बतलाय। गया है, इसे ही विद्यारण्य स्वामी ने इश्वर रृष्टि कहा 
हे । ईक्षणादि प्रवेशान्तः संसार इश कल्पितःः । इस आख्यायिका 
में । बडुतर्सी विचित्र बातें देखी जाता हैं । यों तो मायामें कोई भी 
बात कुतूहलजनक नहीं हुआ करती, तथापि आचायका तो कथन 
है कि यह केबल अथवाद हे । इसका अभिप्राय आत्मवोध 
कराने में हे ।” ु 

यह लेख कल्याण प्रेस गोरखपुरसे छपे शंकर भाष्य उपनिषद 
की भूमिका का है । उपरोक्त लेखसे यह सिद्ध है कि सृष्टि रचना 
का जो बरन हे वह जीवके शरारादिकी रचनाका ही वणन हे। 
भारतके महान विद्वान विद्याग्ण्य स्वामीने भी इसीको इश सृष्टि 
माना है । यह आत्मा शरीर व प्राण आदिकी रचना किस प्रकार 
करता है इसका वन हम विस्तार पूर्वक कर चुके हैं । फिर भी 
यहां हम एक प्रमाण उपस्थित करते हैं । 


पाँच देव सुषिया 
तस्य ह वा एतस्थ हृदयस्य पंचदेव सुषयः स योः5सस्‍्य- 
ग्राइसुषिः स प्राणास्त-चक्चुः स आदित्यस्तदेत तेजो5न्नाथ- 
मित्युपासीत तेजरूवयन्नादों भवति य एवं वेद । 
 छाो०. 3० ३।१३।१ 


( ४४३ ) 


अथ योउस्यदत्तिणः सुपिः स व्यानस्तच्छोत्रं स चन्द्रमा- 
स्तदेतच्छीश्व यश्चेत्युपाप्रीत श्रीमान्‌ यशस्वी भवति य एवं 
वेद ॥ २॥ 
आथ योस्यप्रत्यद्सुषिः सोडपानः सा वाब्‌ सो5भिस्तदेतदू 
ब्रक्मनचेपमन्नाधमित्युपासीत ब्क्मवर्चेस्यश्नादों भवति य एवं 
वेद ॥ ३ ॥ 
अथ योउस्योदड्सुषिः स समानस्तन्मतः स पर्जन्यः ॥9॥ 
अधथ योइस्योंध्यं: सुषिः स उदान! स वायु स आकाशः | 
अथोत्‌--इस हृदयके देव सुशि (छिंद्र) हैं। इसका जो पूर्ब 
दिशावर्ती छिद्र हे बह प्राण है, वद चकु है, बह आदित्य है, वही 
यह तेज और वही अन्नाद्य है, इस प्रकार उपासना करे, जो 
इस प्रकार जानता है वह तजस्ब्री ओर अन्नका भोक्ता होता है। 
तथा अन्य स्थानमें भी आया है कि-- 
“आदित्यो द जे वाह्मः प्राणः” प्र० उ० शे|८ 
अथोत्‌--निश्चयसे वाह्मय प्राणका नाम ही आदित्य है तथा च 
“सु आदित्यः कसिमन्प्रतिष्ठितः, इति चक्तुषिं” ऋ०३०३।६ 
“यह आदित्य किसमें स्थित है ? चच्तुमें” 
तथा इसका जो दक्षिण छिद्र है, बह व्यान है, वही श्रोत्र है, 
बही चन्द्रमा है ओर वही यह श्री एवं यश है । अन्यत्र कहा हैकि- 
“श्रोत्रेण सृष्टादिशश्र चन्द्रमा ।” 


एवं इसका जो पश्चिम छिद्र हे वह अपान है, 
वह अभि हे, आदि-- का कह 


( ४४७ ) 


इसी लिये श्रुतिमें कहा है कि--'मुखादग्निरजायत” अथौत्‌ 
मुखसे अग्नि (बाक ) कर ७ । तथा जो इसका उत्तरीय छिद्र 
है, वह मन है, बह मेघ है, ओर कीति व देह का लावण्य है । 
इस लिये श्रुति कहती है कि-- 


“ग्नसा सृष्टा आप वरुणश | 
इस अ्रुतिके अनुसार आप (जल) मेघसे ही होने वाले है । 
अभिप्राय यह है कि यहां जल आदि मानसिक भावोंके नाम हैं । 
तथा इसका जो ऊध्व छिद्र हे वह उदान हे, वह वायु हे, वह 
आकाश है, अथोत्‌ उदान वायुका नाम वायु और आकाश है । 
अतः जहां जहां बेदोंमें श्राकाशादिकी उ त्पत्तिका कथन है बहां २ 
:उदान बायु' की उत्पक्तिका कथन सममना चाहिये । 


तीन लोक 


“ब्रयो वा हमे लोका। | श० १२।४।२०॥ 
अ्थोत्‌--तीन ही ये लोक हैँ । 


तस्मात्‌ ' त्रयो लोका असृज्यन्त पृथिव्यन्तरित्तं धो 


श० ११।५॥5।१॥ 

अथोत--उस प्रजापति परमात्माने : “तीन लोकोंको 

उत्पन्न किया । प्रथिवी अन्तरिक्ष ओर घुल्ोक । इन्हीं तीन लोकों 

में प्रजापतिकी सब प्रकारकी सृष्टि चल रही हे। ये तीन लोक 

हमारी दृष्टिसे ही कह्दे गये हैं। बेसे तो लोक तीन प्रकारके हैं ओर 

अनेक हैं| किसी प्राचीन ब्राह्मणका पाठ आपस्तस्ब धर्मसूत्र 
४ ।७। १६॥ में दिया है। 


एक रात्र चेदतिथीन्वाजयेत्पार्थिवॉल्लीकान भिजयति 


( ४४८ ) 


द्वितीय यान्त रिक्ष्या स्तृतीया दिव्यांचतुर्थ्या पगवतों लोकान 
परिषिता भिपरिपितॉल्लोकान भिजयतीति विज्ञायते । 


अ्थात--यदि एक रात अतिथिको वास देता है. तो पार्थिव 
लोकोंका जीतता है | दूसरी (रात देनेसे) अन्तरिक्षमें होने वाले 
ले।कोंका. तीसरीस दिव्य लोकोंको, चॉथीसे उनसे भी पर जो 
लाक हैं ओर अपरिमितोंस अपरिमित लोकोंका जीतता है ऐसा 
ब्राह्मगुस ज्ञात होता है । 

नित्य जीब'त्मा अपने अपने कमके अनुसार इनमें से भिन्न 
भिन्न लोकोंमें जन्म लेता है । मनुष्य शरीर सबसे श्रेष्ठ शरीर 
माना गया है | उस मनुप्यका इस प्रथ्वो पर जिस प्रकारसे परम 
मुख मिल, उसका विधान ब्राह्मण ग्रन्थ करत है । आज भी 
पश्चिममें लॉकिक विद्याने बहत उन्नतिकी रन्‍्तु उस सारी 
उन्नतिसें सुखकी मात्रा यद्यपि अधिक ता की गई है, पर जो कर्म 
जन्य दुग्ब आते है. उनसे निबटाग्का कोई उपाय नहीं सोचा गया 
पश्चिम बाल ऐसा कर भी नहीं सकत अमर आत्मा उनका 
विश्वास नहीं हे इमलिय प्रव[द रूपस कमके सिद्धान्तका उन्होंने 
नहीं जान। |? (प० भगवतदत्त जा) यहां भी तीन लोकोंस शरीर 
ऋ तीन लोक है। अभिप्रत है. क्‍योंकि यह जगत ता न कभी बनता 
है ने कभी इसका लाश हा होता है। वा संपूरानन्द जी ने 
इसका अच्छा विवचन किया है| यथा[-- 


सह्त लोक 


“जिस प्रकार वदेक अ।य्य सात लाक, ओर सात आदित्य 
मानत थे उसी प्रकार पारसियों के यहां भी सात कश्व र और सात 
अधिए्ठाता माने जाते हैं । उनका ऐसा विश्वस है कि एक ही 
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अहुरमज्द सप्तथा होकर इन सात लोकोंका शासन करता है | इन 
सात असुरोंको अमेष स्पेन्त ( अमर हितकारी ) कहते हैं। सातों 
कश्वरों के नाम अजहे सवहे फ्राधफ्रमु--विदधफश वौरुबरेश्ति- 
वुरजरेश्वित, रव्वनिरथ हेतुमन्त अशि और इनके सातों असुरेंके 
नामबहुमनो अशथहिएश्त, ज्ञत्रवय, स्पेन्त, आम .त. हीवतार, आर 
अमरतार हैं। भूलोक का रव्यनिरथ है। इसके स्व्रार्मी ज्ष्रवय 
हैं। जल और प्रकाश के लिये जैसा निरन्तर युद्ध वेदों में दिख 
लाया गया है | बसा ही अवेस्ता में वपिति हे। कहीं तो रव्वतेनों 
के प्रकाश के लिए आतर ( अग्नि ) और अज़ि ( अहि ) दहा के 
में लड़ाई होती है, कहीं अपीष वषों को रोक लेता है. तिश्त््य उस 
से लड़ते हैं । पहिले हार जात हैं, फिर यज्ञ से बल प्राप्त करके 
उसे अपनी गदा, अप्रि रूपी वाज़िश्त, से मारते हैं ओर फिर 
मरुतों के बताए मार्ग से जल बह निकलता है । 

त्रेतन की कथा अबेस्ता में भी है । बह जिस रूप में हे उसमें 
त्रेतम और त्रित आप्त्य दोनों की कथाओं का मेल हे । इससे भी 
अनुमान होता है कि त्रेतन ओर त्रित आद्य एक है| है। अवेश्ता 
के अनुसार थ तोन श्रथव्य से ऋज़ि दहाक (अहिव्त्य ) की जो 
त्वाष्ट की भांति तीन सिर ओर छः आँख वाला था, चतुष्कोण 
बरेण (बरुण आकाश)में लड़ाइहुई | थ तोनने अहिको मारडाला।” 


पहाप्रलयाविकरण 
“योंतों विशेष कारणों से किसी व्यक्ति को किसी समय भी 
नींद लग सकती है किन्तु कुछ ऐसी परिस्थिति होती हे कि रात में 
एक ही समय लाखों मनुष्य सोये देख पड़ते हैं। सब एक दूसरसे 
प्रथक हैं पर सबके व्यक्तित्व खोये हुए से रहते हैं। कभी कभ। ऐसा 
होता है कि ऐसी अवस्था दीघकाल के लिए बहुत से जोबों की हो 
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जाती है | म्योतिषी निम्बयय के साथ नहीं कह सकता कि किन 
खेचर पिरडों पर जीव धारी रहते हैं । सब प्रणियों के शरीर 
प्रथिवी पररहने वालोंके समान हैं, यह बात क्‍यों मानी जाय? ऐसी 
परिस्थति उत्पन्न हो सकती है जिसमें एक दूसरेसे सम्बन्धित बहुत 
से पिण्ड एक साथ नष्ट हो जाय॑ या बसने योग्य न रह जायें । 
सूर्य को किसी प्रकार का आघात पहुंचने से सौर मण्डल के सारे 
ग्रहोंकी यही गति होगी । सूर्य धीरे २ ठण्डा हो ग्हा है । एक दिन 
उसकी ठगण्डक इतनी बढ़ जायगी कि यदि उस समय उसके साथ 
कोई ग्रह बच रहा ता वह हम जैसे प्राणियोंके बसनेके अयोग्य 
हो चुका होगा | सूर्य आकाश गछ्जग में है । यदि इस नीहारिका के 


उस प्रदेश में, जिसमें सूर्य इस समय है. कोई ज्षोभ उत्पन्न हो तो 
सूर्य परिवार नष्ट हो जायगा। ज्ञोभ होगा नहीं, यदि होगा 
कक के 3. दक." नहीं 

तो कब ओर केसे होगा, यह सब हम अभी नहीं जानते । विज्ञान 
व्‌ ८. हक 0 

को ऐसा प्रतीत हो रहा है कि वायु की सक्रियता कमर हो रही 


है श्रथोत॒ धीरे धीरे सार भौतिक पिण्ड निश्चेष्ट गति हीन होते जा 
रहे हैं। यदि ऐसा है तब भी संभवतः एक दिन इन पर प्राणी न 
रह सकेंगे। परन्तु जीव नष्ट नहीं होते, वह प्रसुप्त से हो जाते हैं | 
एसी दशाकों जिध्षमें ज्ञगतक! बहुत बडा भाग नष्ट या बसने या 
जीबों के भोग-के अयोग्य हो जाता है महा प्रलय कहते हैं । महा 
प्रलय में उम खण्ड के जीब -हिरण्यगर्भ में निमज्जित रहते हैं । 
जब फिर परिस्थिति अनुकूल होती है--और अनुकूल परिस्थिति 
का पुनः स्थापित होना अनिवाय है. क्‍यों कि जीबों के भीतर ही 
तो सारी परिस्थितियोंका भंडार है-तो नयी सृष्टि होती है । जीवों 
को ज्ञातृत्वादि शक्तियां चिर सुषुप्त नहीं रह सकती क्योंकि अविद्या 
तो कहीं गयी नहीं है । शक्तियां जब जागरणोन्मुख होती हैं. तो 
जीब हिरिण्यगर्भमेंसे पुनः निकलत हैं। प्रत्येक जीव अपने संस्कार 
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अपने साथ लाता है। फिर जिस प्रकार पिछले अध्याय के भूस- 
विस्ताराधिकरण में दिखलाया गया है जीव जगत्‌ निर्माण करते 
हैं। पिछले संस्कारोंके कारण जीबोंमें बेलक्षण्य होता है, इसलिये 
एक ही प्रकार के शरीर से सब का काम नहों चल सकता। परि- 
स्थितियां बदलती हैं. सब को अपने २ अनुरूप शरीर मित्र जाते 
हैं। यों ही सगे और प्रतिसरग का प्रवाह चला जाता है | 


महाप्रलय और नृतन सृष्टि के बीच में जितने काल तक जीव 
हिरण्यगर्भ में प्रलीन रहते हैं उतने दिनों तक उनके लिये नानात्व 
लुप्त प्राय रहता है | परन्तु यह लोप भी आत्यन्तिक नहीं है । उस 
अवस्थामें भी ज्ञान शक्ति काम करती है और उसके बाद नानात्व 
का वृक्ष फिर हरा-भरा हो जाता हे ।” 

उपरोक्त लेख से बाबू सम्पूर्णो नन्‍्द जी ने यह सिद्ध कर 
दिया है कि एक देशीय खन्‍्ड प्रलय का नाम ही महाप्रलय है और 
वह मह।प्रलय भी परमारु रूप नहीं होती अपितु पृथ्वी का कुछ 
भाग व्यवहार योग्य नहीं होने का नाम प्रलय हे । तथा 
उस विभाग के व्यवहार योग्य हो जाने का नाम सृष्टि हे । इससे 
हम भी पूर्णतया सहमत हे । 


लोक मान्यतिलक व विश्व रचना 


“गुणा गुणेषु जायन्ते तत्नेव नि विशन्ति च | 
महाभारत, शांति ३०५॥२३ 
इस बात का विवेचन हो चुका, कि कापिल सांख्य के 
अनुसार संसार में जो दो स्वतन्त्र सुल तत्व--प्रकृति व पुरुष 
है उनका स्वरूप क्‍या है, ओर जब इन दोनों का संयोग ही 
निमित्त कारण हो जाता है । तब पुरुष के सामने प्रकृति अपने 
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गुशों का जाल केसे फेलाया करती है. और उस जाल से 
हमको अपना छुटकारा किस प्रकार कर लेना चाहिये। परन्तु 
अब तक इसका स्पष्टी करण नहीं किया गया कि. प्रकृति अपने 
जाले को । अपनाखेल, संहार या ज्ञानेश्वर महाराजके शब्दों में 
प्रकृति की टकसालः को किस क्रम से पुरुष के सामने फेलाया 
करती है. ओर उसका लय किस प्रकार हुआ करता है। प्रकृति 
के इस व्यापार ही को 'विश्वकी रचना ओर संहार कहते हैं ओर 
इसी विषयका विवेचन प्रस्तुत प्रकरणमें किया जायग[|। साख्यमतके 
अनुसार ग्रकृतिने इस जगत्‌ या सृष्टिकों असखंय पुरुषोंके लाभके 
लिए ही निर्माण किया है । 'दासवोध में श्रीसमर्थ रामदास स्वामी 
ने भी प्रकृतिस सार ब्रह्माण्डके निर्माण होनेका बहुत अच्छा 
वर्ण नकिया है उसी वर्णन से 'विश्व की रचना ओर संहार 
शब्द इस प्रकरण में लिए गए हैं। इसी प्रकार भगबदूगीता के _ 
सातवें ओर आठवें अध्याय में मुख्यतः इसी विषय 
का प्रतिपादन किया गया है। और ग्यारहवें अध्यायके अरम्भ 
में अजुन ने श्री कृष्ण से जो यह प्रार्थना का है कि 


“भवाष्ययों हि भूतानां श्रृती विस्तारशोमया 

भूतों की उत्पत्तिओर प्रलय ( जो आपने ) विस्तार पूर्वक 
(वतलाई; उसको ) मेंने सुना, अब मुंभको अपना विश्व रूप 
प्रत्यक्ष दिखला कर कृतार्थ कीजिये। उससे यह बात स्पष्ट हो 
जाती है, कि विश्व रचना ओर संहार क्षर--अक्षर-त्रिचार हो 
का एक मुख्य भाग है। 'ज्ञान' वह है जिससे यह बात मालूम 
हो जाती है कि सृष्टि के अनेक ( नाना ) व्यक्त पदार्थों में एक 
ही अव्यक्त मूल द्रव्य है (गीता १८.०० ) ओर “विज्ञान' उसे 
कहते है, जिससे यह मालूम हो कि एक ही मूलभूत अव्यक्त द्रव्य 
से भिन्न अनेक पदार्थ किस प्रकार अलग अलग निर्मित हुए 
(गीता (३॥१०) ओर इसमें न केवल ज्र-अक्षर विचार ह का समा- 


( ४६३ ) 


वेश होता हे . किन्तु क्षेत्र-क्षेत्रक्ञ-ल्ञान और अध्यात्म विषयों का 
भी समावेश हो जाता है । 
भगवदूगीताके मतानुसार प्रकृति अपना खेल करनेया रृष्टिका 
का कार्य चलाने के लिये स्वतंत्र नहीं हे, किन्तु उसे ग्रह काम 
इश्वरकी इच्छाके अनुसार करना पड़ता है (गी०६। १०) । परन्तु 
पहले बताया जाचुका है, कि कपिलाचायने प्रकृतिकों स्वतंत्र माना 
है। सांख्य शात्रके अनुसार, प्रकृतिका संसार आरम्भ होने के 
लिये 'पुरुषका संयोग' ही मिमित्त-कारण वस हो जाता है... इस 
विषयमें प्रकृति ओर किसीकी भी अपेक्षा नहीं करती । सांख्योंका 
यह कथन हे कि. ज्योंद्दी पुरुष ओर प्रकृतिका संयोग होता है त्यों 
ही उसकी टकसाल जारी हो जाती है. जिस प्रकार बसन्‍्त ऋतुमें 
व््षोंमे नय पत्ते देख पड़ते हैं. ओर क्रमशः फूल और फल आने 
लगते हैं (भभा० | शा० ५३१ | ७३ ; मनु ५। १०), उसी प्रकार 
प्रकृतिकी मूल सास्य।वस्था नष्ट हो जाती हैं. ओर उसके गुणोंका 
विस्तार होने लगता है । इसके विरुद्ध बेद्‌ संहिता, उपनिषद्‌ ओर 
ति-प्रन्थोंमें प्रकृतिको मूल न मान कर परजह्मकों मूल माना है 
ओर परज्रह्मसे सष्टिकी उत्पत्ति होनेके विषयमें भिन्न भिन्न वर्णन 
ये गए हैं, जैसे--- 
“हिरण्यगर्भ: समवतंताग्रे भूतस्य जातः पतिरेक आसीत 
पहले हिरएयगभ (ऋ०१५० | १२१ । १) ओर इस हिरण्यगर्भ 
स अथवा सत्यसे सब स्टृष्टि उत्पन्न हुई ( ऋ०१०।७२।१०।१७० ), 
अथवा पहले पानी उत्पन्न हुआ (ऋ८ १०। ८३। ६ ; से०ब्रा० २ 
१।३। ७ ; ए०ड० १। १ । २), और फिर उससे सृष्टि हुई, उस 
पानीमें एक अण्डा उत्पन्न हुआ ओर उससे ब्रह्मा उत्पन्न हुआ, 
तथा ब्रह्मासे अथवा उस मूल अण्डेसे ही सारा जगत्‌ उत्पन्न हुआ 
मनु० १।८ १३ ; छां० ३। १६) अथवा वही ब्रह्मा (पुरुष) आधे 
हिस्सेसे खत्री ह! गया (वृ० ५ । ४। ३ ; मनु» ३०), अथवा पानी 
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उत्पन्न होनेसे पहले ही पुरुष था (कठ० ४ । ६), अथवा पहले पर 
ब्रह्म से तेज, पानो. ओरप््थ्वो (अज्न) यहो तीन तत्व उत्पन्न हुए 
ओर पश्चात्‌ उनके मिश्रणसे सब पदाथे बने (छां० ६।२। ६) | 
यद्यपि उक्त वणनमें बहुत भिन्नता हे तथापि वेदान्त सूत्रों ( २। ३ 
१-१५) में अन्तिम निर्शंय यह किया गया है, कि आत्म रूपी 
मूल ज्रझ्लसे ही आकाश आदि पंच महाभूत क्रमशः उत्पन्न हुए हैं 
' (तै-उ० २। १) | प्रकृति महत्‌ आदि तत्वांका भी उल्लेख कठ (३ 
११) मेत्रायणी (६। १०), श्रुवेताश्वर (2। १० ; ६। १६), आदि 
उपनिषद्दोंमें स्पष्ट रीतिसे किया गया है। इसमें देख पढ़ेगा कि 
यद्यपि वेदान्त मत बाले प्रकृतिकों स्र॒तनत्र न मानते हों, तथापि 
जब एक वार शुद्ध ब्रद्वामें ही मायात्मक प्रकृति-रूप विकार हृ॒गो- 
चर होने लगता है तब आगे सृष्टिके उत्पत्ति-क्रमके सम्बन्धमें 
उनका ओर सांख्य मत वालोंका अन्तमें मेल हो गया, और इसी 
कारण महाभ।रतमें कहा है कि “इतिहास, पुराण, अर्थशास्त्र 
आदिसें जो कुछ ज्ञान भरा है बह सब सांख्योंसे प्राप्त हुआ है” 
(शां०३०१। १०८। १०८) उप्तका यह मतलब नहीं है, कि ब्ेदा- 
न्तियोंने अथवा पोराखिकोंने यह ज्ञान कपिलसे प्राप्त किया है । 
किन्तु यहां पर केवल इतना ही श्र्थ अभिप्रेत है. कि सृष्टि के 
उत्पत्ति-क्रमका ज्ञान सबंत्र एक सा देख पड़ता है । इतना ही नहीं 
किन्तु यह भी कहा जा सक्रता है कि यहां पर सांख्य शब्दका 
प्रयोग ज्ञान! के व्यापक अर्थमें ही किया गया है । कपिलाचार्यने 
रष्टिके उत्पत्तिक्रमका वर्णन शास्त्रीय दृष्टिसे विशेष पद्धति-पूवंक 
किया है; और भगबद्‌गीतामें भी विशेष करके इसी सांख्य-कर्म 
को स्वीकार किया है, इस कारण उसीका विवेचन इस प्रकरणमें 
किया जायगा | 


सांख्योंका सिद्धांत है, कि इन्द्रियोंकी अगोचर अर्थात्‌ अब्यक्त 


( ४ईई ) 

सूचंम ओर चारों श्रोर अखंडित भरे हुए एक ही निरबयव मूल 

द्रव्यसे सारी व्यक्त सृष्टि उत्पन्न हुई है | यह द्विनन्‍त पश्चिमी देशों 
के अवाचीन अधिभोतिक-शस्त्रज्ञोंकों ग्राह्म है । ग्राह्म हीकयों. अब 
तो उन्होंने यह भी निम्वित किया है, किइसी मूल द्रव्यको शक्तिका 
क्रमशः विकास होता आया है. ओर इस पूवापर क्रमको छोड़ 
अचानक या निरथंक कुछ भी निर्माण नहीं हुआ है । इसी मतको 
उत्क्रांति-बाद या विकास सिद्धान्त कहते हैं । जब यह सिद्धान्त 
पश्चिमी राष्ट्रोमें, गत शताब्दीमें. पहले पहल ढूंढ निकाला गया तब 
वहां बड़ी खलबली मच गई थी | इसाई धम पुस्तकोंमें यह वर्णन 
है. कि ईश्वरने पंचमहाभूतोंको ओर जंगम वर्गंके प्रत्येक भ्राणीकी 
जातिको भिन्न भिन्न समय पर प्रथक प्रथक और स्व॒तन्त्र निमोण 
किया है. ओर इसी मतको, उत्क्रान्तिवादके पहले सब ईसाई लोग 
सत्य मानते थे | श्रतएव जब ईसाई घमंका रक्त सिद्धान्त उत्का- 
न्ति-बाद्से असत्य ठहराया जाने लगा तब उत्क्रान्ति-बादियों पर 
खूब जोरसे आक्रमण ओर कटाक्ष होने लगे। ये कटाक्ष आज 
कल भी न्यूनाधिक होते ही रहते हैं. । तथापि शास्त्रीय सत्यमें 
अधिक शक्ति होनेके कारण सृष्टि उत्पत्तिके सम्बन्ध में सब 
विद्वानोंका उत्क्रान्ति सत ही आज कल अधिक ग्रास्य होने लगा है 
इस मतका सारांश यह हैः--सूर्य मालामें पहले कुछ एक ही सूक्ष्म 
द्रव्य था; उसकी गति अथवा उष्णुताका परिणाम घटता गया; 
तब उक्त द्रव्यका अधिकाधिक संकोच होने लगा, ओर प्र॒थ्बी 
समेत सब ग्रह क्रमशः उत्पन्न हुए. अंतमें जो शेष अंग बचा वही 
सूर्य है । प्रथ्वीका भी सू्यके सटश पहले एक उष्ण गोला था. 
: परन्तु ज्यों ज्यों उसकी उष्णता कम होती गई स्यों स्यों मूल द्रव्यों 
में से कुछ दृव्य पतले ओर कुछ घने होगये, इस प्रकार प्रथ्वीके 
ऊपरकी हवा और पानी तथा उसके नीचेका प्रथ्वीका जड़ गोला 


( ४६६ ) 


य तीन पदाथ बने, ओर इसके बाद, इन तीनोंके मिश्रण अथवा 
संयोग से सब सजीब तथा निर्जीब सृष्टि उस्पन्न हुई है । डार्बिन 
प्रश्नति पंडितोंने तो यह्‌ प्रतिपादन किया है. कि इसी तरह मनुष्य 
भी छाटे कॉड़स बढ़ते बढ़त अपनी वर्तमान अवस्थासें आ पहुंचा 
है | परन्त अब तक अ्रधिभोतिक-वा दियोमें शोर अध्यात्म-वादियों 
में इस बात पर बहुत मतभद है. कि इस सारी सष्टिक मूलसे 
आत्मा ऊसे किसी भिन्न ओर स्व॒तन्त्र तत्वको मानना चाहिये या 
नहीं | हेकलके सद्रश कुछ पंडित यह मान कर, कि जड़ पदार्थसि 
ही बढ़त बढ़ते आत्मा ओर चतन्यकी उत्पत्ति हुईं, जड़ाईतका 
प्रतिपादन करते हैं, ओर इसके विरुद्ध कान्ट सरीखे अध्यात्म- 


ज्ञानियोंका यह कथन है. कि हमें सष्टिका जो ज्ञान होता हे वह 
हमारी आत्माक्े एकीकरण-व्यापारका फल है, इसलिए आत्माकों 
एक स्वृतन्त्र तत्व मानना ही पड़ता है | क्‍योंकि यह कहना-कि जो 
आत्मा वाह्य सृष्टिका ज्ञाता है वह उसी सृष्टिका एक भाग हे 
अथवा उस सृष्टिही से वह उत्पन्न .हुआ हे--तक दृष्टिसे ठीक 
बसा ही असमंजस या भ्रामक प्रतीत होगा. जसे यह उक्ति कि हम 
स्वयं अपने ही कंव पर बेठ सकते हैं | यही करण है, कि सांख्य 
शास्त्रमें प्रकृति ओर पुरुष ये दो स्वरतन्त्र तत्व माने गये हैं। 
सारांश यह हैं कि अधिभोतिक सृष्टि ज्ञान चाहे जितना बढ़ गया 
है. तथा।पे अब तक पशश्चसमी देशोंमें बहतर बड़े बड़ पंडित यही 


प्रतिपादन किया करत हैं कि स॒ष्टिके मूलतत्वके स्वरूपका विवेचन 
भिन्न पद्ध/तहास [कया जाना चाहिय | परन्तु , यदि केबल इतना 
ही विचार किया जाथ, कि एक जड़ प्रकृतिसे आगे सब व्यक्त 
पदार्थ किस क्रमसे बने हैं. ता पाठकोंको मालूम हो जायगा.कि 
पश्चिमी उत्क्रान्ति-मतमें और सांख्य शास्त्रमें बरणित प्रकृतिके 


काय संबंधी तत्वों कोइ विशेष अन्तर नहीं है । क्‍यों कि इस 


| 


फ 


( छंद ) 


मुख्य सिद्धान्तसे दोनों सहमत हैं कि अव्यक्त सूत्तम और.एंक ही 
मूल प्रकृतिसे क्रमशः (सृच्म ओर स्थूल) विविध तथा व्यक्त सृष्टि 
निर्मित हुई है । परन्तु अब आधिभौतिक शास्त्रोंके ज्ञानी खूब 
वृद्धि हो जानेके कारण. सांख्य वादियोंके 'सत्वब, रज तम' इन 
तीनों गुणोंके बदले, श्राघुनिक सृष्टि शास्त्रज्ञोंने गति, उध्ण और 
आकषशण-शक्तिका प्रधान गुण मान रक्खा है | यह बात सच हे. 
कि “'सत्व. रज, तम' गुणोंकी न्‍्युनाधिकताके परिमाणों की अपेक्षा 
उच्णता अथवा आकषण शक्तिकी न्युनाधिकताकी बात आधिभौ- 
तिक शास्त्रकी सष्टिसे सरलता पूर्वक समममें आा जाती हे। 
तथापि, गुणोंके विकास अथवा गुणोत्कषंका जो यह तत्व है, कि 
“गुणा गुणेषु बतन्ते ' (गी० ३। २८), यह दोनों ओर समान ही 
हे । सांख्य शास्त्रज्ञोका कथन है कि. जिस तरह मोड़ दार पंखेकों 
धीरे धीरे खोलते हैं. उसी तरह सत्व-रज-तमकी साम्यावस्थामें 
रहने वाली प्रकृतिकी तह जब धीरे धीरे खुलने लगती है. तब सब 
व्यक्त सृष्टि निर्मित होती है इस कथनमें और उत्क्रान्ति-बादमें 
वस्तुतः कुछ भेद नहीं हे। तथापि यह भेद तात्विक धर्म-सृष्टिसे 
ध्यानमें रखने योग्य है कि इंसाई घ्के समान गुणोत्कष-तत्वका 
अनादर न करते हुए, गीतामें और अंशतः उपनिषद्‌ आदि बेद्क 
ग्रन्थोंमें भी, अहैत वेदान्तके साथ ही साथ बिना किसी बिरोधके 
गुणोत्कर्ष-बाद स्वीकार किया गया है । 


अब देखना चाहिए, कि प्रकृतिके विकासके विषयमें सांख्य- 
शास्त्र कारोंका क्या कथन है। इस क्रमको ही गुणोत्कष अथबा 
गुण परिणाम-बाद कहते हैं । यह बतलानेकी अवश्यकता नहीं. 
कि कोई काम आरम्भ करनेके पहले मनुष्य उसे अपनी बुद्धिसे 
निश्चित कर लेता है. अथवा पहले काम करनेकी बुद्धि या इच्छा 
उसमें उत्पन्न हुआ करती है । उपनिषदोंमें भी इस प्रक्रारकां वर्णन 


( शष्८ट ) 


है. कि आर्म्भमें मूल परमात्माकों यह बुद्धि या इच्छा हुई, कि 
हमें अनेक होना चाहिए--बहुस्यां प्रजायेयः और इसके बाद 
सृष्टि उत्पन्न हुई (छां० ६। ०। ३; ते० २। ६) । इसी न्यायके 
अनुसार अव्यक्त प्रकृति भी अपनी साम्यावस्थाकों भंग करके 
व्यक्त सृष्टिके निमोण करने का निश्चय पहले कर लिया करती है 


अतणव, सांख्योंने निश्चित किया हे. कि प्रकृ तिमें व्यवसायात्मिक 
बुद्धि' का गुश पहले उत्पन्न हुआ करता है। सारांश यह है. कि 
जिस प्रकार मनुष्यको पहले कुछ काम करनेकी इच्छा या बुद्धि 
हुआ करती है. उसी प्रकार प्रकृतिको भी अपना विस्तार करने या 
पसारा पसारनेक़ी बुद्धि पहले हुआ करती है । परन्तु इन दोनोमें 
बड़ा भारी अंतर यह है कि मनुष्य प्राणी सचेतन हानेके फारण. 
अर्थात्‌ उसमें प्रकृति की बुद्धि के साथ चेतन पुरुषका ( आत्मा- . 
का) संयोग होनेके कारण. वह स्त्रयं अपनी व्यवसायात्मिक बुद्धि 
को जान सकत। है, ओर प्रकृति स्त्रयं अचेतन अर्थात्‌ जड़ है. इस 


लिये उसको अपनी बुद्धिका कुछ ज्ञान नहीं रहता यह्‌ अंतर पुरुष 
के संयोगसे प्रकृतिमें उत्पन्न होने वाले चेतन्यके कारण हुआ करता 
है । यह केवल जड़ या अचेतन प्रकृतिका गुण नहीं है। अवोचीन 
आधिभोतिक सृष्टि शास्त्रज्ञ भी अब कहने लगे है कि यदि यह न 
माना जाप्र, कि मानवी इच्छाकी बराबरी करने वाली किंतु अस्ब- 
यंवेद्य शक्ति जड़ पदार्थमिं भी रहती है. ता गुरुत्वाकर्षण अथवा 
रस,यन-क्रियाका ओर लोह चुम्बकका आकर्षण तथा अपसारण 
प्रशृति केवल जड़ सष्टिमें ही रग्गोचर होने वाले गुणोंका मूल 
कारण ठीक ठीक बतलाया नहीं जा सकता । आधुनिक सेष्टि- 
शास्तज्ञोंके उक्त मत पर ध्यान देनेसे सांख्योंका यह सिद्धान्त 
आश्चय कारक नहीं प्रतीत होता. कि प्रकृतिमें पहले बुद्धि-गुण का 
प्रादुभोव होता है। प्रकृतिमें प्रथम उत्पन्न होने वाले इस गुणको. 


( बई्द ) 


यदि आप चाहें तो श्रचेतन अथवा अस्वयं वेश अथोत्‌ अपने 
आपको ज्ञात न होने वाली बुद्धि कह सकतेहें | परंतु. उसे चाहे जो 
कहें. इसमें संदेह नहीं,कि मनुष्यक्रों होने बाली बुद्धि और प्रकरृतिकी 
होनेवाली बुद्धि दोनों मूलमें एकही श्रेणीकी हैं,ओर इसीकारण दोनों 
स्थानों पर उनकी व्याख्याएं भी एक ही सी की गई हैं। उस बुद्धि 
के ही महत्‌ ज्ञानात्मा, आसुरी. प्रजा. ख्याति, आदि अन्य नाम 
भी हैं। मालूम होता हेकि इनमेंसे महस' (पुक्षिंग कत्तोका एक बचन 
महान-ब्रढ्ा) नाम इस गुणकी श्रेष्टता के कारण दिया गया होगा, 
अथवा इसलिये दिया गया होगा.कि जब प्रकृति बढ़ने लगती है। 
प्रकृतिमं पहले उपन्न होने बाला महान अथवा बुद्धि-गुण सत्व- 
रज-तम के मिश्रशका ही परिणाम हैं. इसलिये प्रकृतिकी यह बुद्धि 
यद्यपि देखनेमें एक ही प्रतीत होती हो तथापि यह आगे कई 
प्रकारकी होसकती है । क्‍योंकि ये गुण-सत्व रज और तसम-प्रथम 
दृष्टिसे यद्यपि तीन ही हैं, तथापि सूक्ष्म दृष्टिसे प्रगट होजाता है. 
कि इनके मिश्रणमें प्रत्यक गुणका परिणाम अनेक रीतसे भिन्न २ 
हुआ करता है, ओर इसीलिये, इन तीनोंमें से प्रत्येक गुणके 
अनंत भिन्न परिणामसे उत्पन्न होनेवाली बुद्धिके प्रकार भी त्रिघात: 
अनंत हो सकते हैं। अव्यक्त प्रकृतिसे निर्मित होनेबाली यह बुद्धि 
भी प्रकृतिके ही सदृश सूच्म होती हे । परन्तु पिछले प्रकरणमें 
यक्त? ओर 'अव्यक्त , तथा 'सूक्म' और 'स्थूल' का जो अर्थ 
बतलाया गया है उसके अनुसार यह बुद्ठि प्रकुतके समान सूक्ष्म 
होने पर भी उसके समान अव्यक्त नहीं है--सनुष्यको इसका 
ज्ञान हो सकता है। अतएव,अब यह सिद्ध हो चुका हैं कि इस 
बुद्धि का समावेश व्यक्तमें (अथात्‌ मनुष्यको गोचर होने बाले 
पदार्थमि) होता हे; ओर सांख्य शास्त्रमें. न केवल बुद्धि, किन्तु 
बुद्धके आगे प्रकृतिके सब विकार भी व्यक्त ही माने जाते हैं । 
एक मूल प्रकृतिके सित्रा कोई भी अन्य तत्व भ्रव्यक्त नहीं है । 


( छैड० ) 

इस प्रकार. यद्यपि अव्यक्त प्रकृति में व्यक्त व्यवसायात्मिक 
बुद्धि उत्पन्न हो जाती है, तथापि प्रकृति अब तक एक ही बन 
रहती है । इस एकताका भंग होना और वड़ुधा-पन या विविंधत्व 
का उत्पन्न होना ही प्रथक्त्व कहलाता है। उदाहरणार्थ. पारे का 
जमीन पर गिर पड़ना ओर उसकी अलग ० छोटी २ गोलियां 
बन जाना। बुद्धि के बाद जब तक यह प्रूथकता या विविधता 
उत्पन्न न हो तब तक एक प्रकृति के अनेक पदार्थ हा जाना संभव 
नहीं | बुद्धि के आगे उत्पन्न होने वालो इस प्रथकता के गुण को 
ही अहंकार ' कहते हैं | क्‍योंकि प्रथकता 'मैं-त्‌ू ' शब्दों से ही 
प्रथम व्यक्त की जाती है ; ओर - मैं-तू ' का अर्थ ही अहंकार 
छाथवा अहं अहं (में - में) करना है । प्रकृति में उत्पन्न होने वाले 
अहंकार के इस गुण को यदि आप चाहे तो .अस्त्रयंवेद्य अर्थात्‌ 
अपने आपका ज्ञात न होने वाला अहंकार कष्ट सकते है । परन्तु 
स्मरण रहे , कि मनुष्य में प्रकट होने त्राला अहंकार, ओर वह 
अहंकार कि जिसके कारण पेड़. पत्थर, पानी अथवा भिन्न २ मूल 
परमाणु एक ही प्रकृति से उत्पन्न द्वोते हैं। ये दोनों एक ही जाति 
के हैं | भेद केवल इतना ही है, कि पत्थर में चेतन्‍्य न होने के 
कारण उसे 'अहं' का ज्ञान नहीं होता, ओर मुंह न होने के कारण 
'मैं-त्‌” कह स्वाभिमान पूबंक बह अपनी प्रथकता किसी पर प्रकट 
नहीं कर सकता । सारांश यह कि, दूसरों से प्रथक्‌ रहने का. 
अथोत्‌ अभिमान या अहंकार, तत्व सब जगह समान ही है | 
इस अहंकार ही को तेजस, अभिमान, भूतादि और धातु भी 
कहते हैं। अहंकार बुद्धि ही का एक भाग है, इसलिये पहले जब 
तक बुद्धि न होगी तब तक अहंकार उत्पन्न हो ही नहीं सकता । 
अतएब सांख्यों ने यह निश्चित किया है कि 'अहंकार' थह 
दूसरा , अथोत्‌ बुद्धि के बाद का . गुण हे। अब यह बतलाने 
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की आवश्यकता नहीं कि सात्विक' राजस ओर तामख भेवों से 
बुद्धि के समान अहंकार के भी अनन्त प्रकार हो जाते हैं । इसी 
तरह उनके बाद के गुणों के भी प्रत्येक के त्रिधातः अनन्त भेद हैं 
अथवा यह कहिये कि व्यक्त सृष्टि में प्रत्यक वस्तु के इसी प्रकार 
अनन्त सात्विक, राजस ओर ताःमस भेद हुआ करते हैं, और 
इसी सिद्धान्त को लक्ष्य करके, गीता में गुणत्र4+-विभाग ओर 
श्रद्धात्रय विभाग बतलाये गये हैं. ( गी० अ० १४ और १७) 
व्यसायात्मिक बुद्धि ओर अहंकार, दोनों व्यक्त गुण, जब 
मूल साम्यावस्था का प्रकृति में उत्पन्न हो जाते हैं, तब प्रकृति की 
एकता भंग हो जाती है ओर उससे अनेक पदार्थ बनने लगते हैं । 
तथापि उसकी सुक्ष्मता अब तक कायम रहती है । अथोत्‌ , यह 
कहना अयुक्त न होगा कि अब नेय्यायिकोंके सूद्रम परमाणुयोंका 
आरम्भ हाता है । क्योंकि अहंकार उत्पन्न होने के पहले, प्रकृति 
अखंडित ओर निरवयव थी | वस्तुतः देखने से तो प्रतीत होता 
है कि निरी बुद्धि ओर निरा अहकार केवल गुण हैं, अतणब 
उपयु क्त सिद्धान्तों से यह मतलब नहीं लेना चाहिये , कि बे (बुद्धि 
आर अहंकार ) प्रकृति के द्रव्य से प्रथक रहते हैं। बास्तव में 
बात यह है कि जब मूल ओर अ्रवयव-रहित एक ही प्रकृति में 
इन गुणुं का प्रादुभोव हो जाता है, तब उसी को विविध और 
अवयव-सहित द्रव्यात्मक व्यक्त रूप प्राप्त हो जाता है। इस 
प्रकार जब अहंकार से मूल प्रकृति में भिन्न + पदार्थ बनने की 
शक्ति आ जाती है, तब आगे उसकी बुद्धिकी दो शाखाएं हो जाती 
हैं । एक पेड़ मनुष्य आदि सेन्द्रिय प्रांणयों की सृष्टि, ओर दूसरी 
_ निरन्द्रथ पदार्थों की सष्टि। यहां इन्द्रिय शब्द्से केवल 'इन्द्रिय' 
वान प्राणियों की इन्द्रियों की शक्ति ” इतना श्रर्थ लेना चाहिये 
इसका अश्रर्थयह हेकि. सेन्द्रिय प्राणियोंके जड़ देहका समावेश जडें 


( एंडएर ) 


यानी निरिन्द्रेय संष्टि में होता है. ओर इन प्राणियों का आत्मा 
'पुरुष' नामक अन्य वग में शामिल किया जाता है। इसीलिये 
सांख्य शास्त्र में सेन्द्रिय सृष्टि का विचार करते समय, देह ओर 
आत्मा को छीड़ कर केवल इन्द्रियोंका हीविचार किया गया है । 
इस जगत्‌ में सेन्द्रिय ओर निरिन्द्रय पदार्थों के अतिरिक्त किसी 
तीसरे पदार्थ का होना सम्भव नहीं इसलिये कहनेकी आवश्यकता 
नहीं | कि अहंकार से अधिक शखाएं निकल हीं नहीं सकती। 
इनम्रें निरिन्द्रय स॒ ष्ि को तामस (अर्थात्‌-तमोगुण के उत्कष से 
होने वालो )कहते हैं | साराशं यह है , कि जब अहंकार अपनी 
शक्तिसे मिन्न न पदार्थ उत्पन्न करने लगता है, तब उसी में एक 
बार तमोगुण का उत्कष होकर एक ओर पाँच ज्ञानेन्द्रियां, पांच 
क्में न्द्रयां ओर मन मिलकर इंद्रिय- सृष्टि की मूलभूत ग्यारह 
इंद्रियां उत्पन्न होती हैं. ओर दूसरो ओर, तमोगुण उत्कष होकर 
उसमें निरिन्द्रय सष्टि के मूलभूत पांच तन्मात्र द्रव्य उत्पन्न होते है 
परन्तु प्रकृति की सूक्षता अब तक कायम रही है, इसलिये 
अहंकार से उत्पन्न होने वाले ये सोलह तत्व भी सूक्ष्म ही रहत हैं 
शब्द्‌. स्पश, रूप ओर रस की तन्मात्राएं--अथात्‌ बिना 
मिश्रण हुए प्रत्येक गुणके भिन्नभिन्न श्रति सूत््म मूल स्वरूप निरि- 
न्द्रिय-सष्टि के मूल तत्व हैं ओर जनसहित ग्यारह इंद्विय सेन्द्रिय 
स॒ष्टि को बीज है. । इस विषय की सांख्य-शास्त्र की उत्पत्ति 
विचार करने योग्य है, कि निरिन्द्रिय सृष्टि के मूल तत्व ( तन्मात्र ) 
पांच ही क्‍यों ओर सेन्द्रिय सृष्टि के मूल तत्व ग्यारह ही क्यों 
मात्रे जाते हैं । अवाचीन सष्टि-शास्त्ञों ने सृष्टि के पदार्थों के तीन 
भेद-धन, द्रव और वायुरूपी किये हैं, परन्तु सांख्य-शास्त्रकारों का 
बर्गोकरण इससे भिन्न हे | उनका कथन है, कि मनुष्य को सृष्टि 
के सब पदार्थों का ज्ञान केवल पॉचश्ानेन्द्रियों से हुआ करता है, 
ओर इन ज्ञानेन्द्रियों की रचना कुछ ऐसी बिलक्षण है, कि एक 


( ४७३ ) 


इन्द्रिय को सिफ एक ही सुर ज्ञानका हुआ करता है। आँखोंसे 
सुगन्ध नहीं मालूम होती और न कान से दीखता ही है, त्वचा से 
मीठा-कडुआ नहीं समझ पड़ता और न जिब्डा से शब्द श्लान ही 
होता है, नाक से सफेद और काले रंग का भेद भी नहीं मालूम 
होता । जब, इस प्रकार, पाँच ज्ञानेन्द्रियां श्रोर उनके पाँच विषय, 
शब्द, स्पशे, रूप, रस ओर गन्ध निश्चत हैं, तब यह प्रगट है, कि 
सृष्टि के सब गुण भी पाँच से अधिक नहीं माने जा सकते ! 
क्योंकि यदि हम कल्पना से यह मान भी लें कि गुण पांच से 
अधिक हैं, तो कहना नहीं होगा, कि उनको जानने के लिये हमारे 
पास कोई साधन या उपाय नहीं हैं| इन पांच गुणों में से प्रत्येक 
के अनेक भेद हो सकते हैं। उदाहरणार्थ यद्यपि 'शब्द' गुण एक 
ही है तथापि उसके छोटा, मोटा, कर्कश, भद्दा फटा हुआ) कोमल 
अथवा गायन शास्त्र के अनुसार निषाद, गांधार, पड़ज आदि 
ओर व्याकरण शास्त्र के अनुसार कठ्य, तालव्य, ओष्ख्य आदि 
अनेक प्रकार हुआ करते हैं। इसी प्रकार यद्यपि 'रूप' एक ही 
गुण है, तथापि उसके भी अनेक भेद हुआ करते हैं। जेसे सफेद 
काला, नीला, पीला, हरा आदि। इसी तरह यद्यपि 'रस' या 
'राचि! एक ही गुण है, तथापि उसके खट्टा, मीठा, तीखा, कड़वा 
खारा आदि अनेक भेद हो जाते हैं, ओर 'मिठास' गुड़ का मि- 
ठास ओर शक्कर का मिठास भिन्न भिन्न होता है, तथा इस प्रकार 
उस एक ही 'मिठास' के श्रनेक भेद हो जाते हैं। यदि भिन्न भिन्न 
गुणों के भिन्न भिन्न मिश्रणों पर विचार किया जाय तो यह गुण 
वेचित्र्य अनन्त प्रकार से अनन्त हो सकता है। परन्तु, चाहे जो 
हो, पदार्थों के मूलगुण पांच से कभी अधिक नहीं हो सकते, 
क्योंकि इन्द्रियां पांच हैं, और प्रत्येक को एक ही गुण का बोध 
हुआ करता है । इस लिये सांख्यों ने यह निश्चत किया है, कि 
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ग्द्मपि केवल शब्द गुण के अथवा केवल स्पशंगुण से प्रथक, यांनी 
दूसर गुणों के मिश्रण रहित, पदार्थ हमें देख न पड़ते हों, तथापि 
इसमें सनन्‍्देह नहीं कि मूल प्रकृति में निरा शब्द निरास्पश, निरा- 
रूप निरा रस. ओर निरा गंध है। अथात्‌ शब्द तन्मात्र, स्पशे- 
तन्मात्र, रूप तन्‍्मात्र. रस तन्मात्र, और गन्ध तन्मात्र ही हैं 
बअथ।त्‌ मूल प्रकृति के यही पांच भिन्न भिन्न सूक्ष्म तन्मात्र विकार 
अथवा द्रव्य नि:संदेह है । आगे इस बात का विचार किया गया 
हे.कि पंच तन्मात्राओं अथवा उनसे उत्पन्न होनेवाले पंच महाभूतों 
के सम्बन्ध में उपनिषदकारों का कथन क्या है । 
इस प्रकार निरिन्द्रिन-स॒ष्ट का बिचार करके यह निश्चित 
किया गया. कि उसमें पांच ही सूक्ष्म मूल तत्व हैं, ओर जब हम 
य-स्टि पर दृष्टि डालत है. तब भी यही प्रतीत होता है, कि 
कि पांच ज्ञाने-न्द्रयां पांच कर्म न्द्रयां ओर मन इन ग्यारह इन्द्रियों 
की श्रपेज्ञा अधिक इन्द्रयां किसी के भी नहों है । स्थुल देह में 
हाथ-पेर अ-दि इन्द्रियां यद्यपि स्थूल प्रतीत होता है, तथापि इनमें 
से प्रत्यक की जड़ में (कसी मूल सूक्ष्म तत्व का अस्तित्व माने बिना 
नद्रयों की भिन्नता का यथाचित्त करण मांलूम नहीं होता । पश्चिमी 
आधिभोतिक उत्करान्ति-बादियों ने इस बात की खूब चर्चा की है । 
व कहत है. कि मूल के अत्यन्त छोटे ओर गोलाकार जन्तुओं में 
सिफ 'त्वच।' ही एक इन्द्रय हाती है। और इस त्वचा ही से 
अन्य इ.नद्रयां क्रमशः उत्पन्न होती है उदाहरणार्थ मूल जन्तु की 
त्वच। से प्रक!ःश का संथांग हाने पर श्रांख उत्पन्न हुई इत्यादि । 
आ।धधिभोतक-बादियों का यह तत्व, कि प्रकाश आदि संयोग से 
स्थूल इन्द्रयों का प्रादुभाव होता है, सांख्यों को भी ग्राह्म है। महा- 
भारत (शां:२१३१।१६ ) में सांख्य प्रक्रियाके अनुसार इन्द्रियोंके 
प्रादुभाव का बन इस प्रकार पाया जाता है-- 


( ४७४६ ) 


शब्दरागात्‌ श्रोत्र मस्य जायते. मावितात्मनः । 
रूपरागात्‌ तथा चह्चु! प्राण गन्ध जिप्न क्षया ॥| 


अथाोत--“आत्मा को प्राणियों के शब्द सुनने की भावना हुई 
तब कान उत्पन्न हुआ, रूप पहचानने की इच्छा से आंख, ओर 
सूंघने की इच्छा से नाक उत्पन्न हुई” । परन्तु सांख्यों का यह्‌ 
कथन है, कि यद्यपि त्वचा का प्रादुभाव पहले होता हो, तथापि 
मूल प्रकृति में ही यदि भिन्न भिन्न इन्द्रियोंके उत्पन्न होने की शक्ति 
न हो, तो सजीब सृष्टि के अत्यन्त छोटे कीड़ों की त्वचा पर सूर्य- 
प्रकाश का चाहे जितना आघात या संयोग होता रहे, तो भी उन्हें 
आँखें ओर वे भी शरीरके एक विशिष्ट भाग ही में-कैसे प्राप्त हो 
सकती हैं ? डाबिनका सिद्धान्त सिर्फ यह आशय प्रगट करता है ? 
कि दो प्राणियों-एक चक्तु वाला और दूसरा चह्कु रहित निर्मित 
होने पर, इस जड़-छष्टि के कलहमें चतक्चु वाल। अधिक समय टिक 
सकता है, ओर दूसरा शीघ्र ही नष्ट हो जाता है । परन्तु पश्चिमी 
आधिभोततिक सृष्टि-शास्त्रज्ञ इस बात का मूल कारण नहीं बतला 
सकते, कि नेत्र आदि भिन्न २ इन्द्रियों की उत्पत्ति पहले हुई ही 
क्यों । सांख्योंका मत यह है,कि य सब इन्द्रियां किसी एक ही मूल 
इन्द्रिय से क्रमशः उत्पन्न नहीं होती, किन्तु जब अहंकारके कारण 
प्रकृतिमें विविधिता आरम्भ होने लगती हे,तब पहले उस अहंकार 
से (पांच सूच्म कर्मेन्द्रियां, और पांच सूच््म ज्ञानेन्द्रियां ओर मन 
इनसबमिलाकर) ग्यारह भिन्न २ गुण ( शक्ति ) सब के सब एक 
साथ(युगपत्‌ ) ख॒तंत्र होकर मूल प्रकृतिप्रें ही उत्पन्न होते हैं, ओर 
फिर उसके आगे र यु से निद्रय-सष्टि उत्पन्न हुआ करती है। 
इन ग्यारह इन्द्रियों में से मन के बारे में पहले ही, छटबें प्रकरण 
में बतला दिया गया है, कि वह ज्ञानेन्द्रिय के साथ संकल्प-विक- 
ल्पात्माक होता है. अथोत ज्ञानेन्द्रियों के प्रहण किये गये संस्कारों 


( ४७६ ) 


की व्यवस्था करके वह उन्हें? बुद्धि के सामने निर्णयार्थ उपस्थिति 
करता है, ओर कर्मेन्द्रियों के साथ बह व्याकणात्मक होता हे, 
अथोत्‌ उसे बुद्धि के निर्णय को कर्मेन्द्रियों द्वारा अमल में लाना 
पड़ता है | इस प्रकार वह उभय विध, अ्रथोत्‌ इंद्रय-भेद के अनु- 
सार भिन्न प्रकार के काम करने वाला होता है । उपनिषदों में 
इन्द्रियों को ही प्राण! कहा है, और सांख्यों के मतानुसार 
उपनिषत्कारोंका भी यही मत है, कि ये प्राण पत्चमहाभूतात्मक 
नहीं हैं, (मुंड २।१।६) । इन प्राणों की, अ्रथोत्‌ 
इन्द्रियों,की. संख्या उपनिषदोंमें कहीं सात, कहीं दस, ग्यारह, 
बारह और कहीं कहीं तेरह | बतलाई गई है। परन्तु वेदान्त 
सूत्रों के आधार से श्री शंकराचार्य ने निश्चित किया है, कि 
उपनिषदोंके सब बाक्यों की एक रूपता करने पर इन्द्रियों की 
संख्या ग्यारह ही होती हे ( वेसू०शाभा «| ४। ५।६ . और 
( गीता (३।४ ) अथांत्‌ इन्द्रियां 'दस ओर एक' अथोत्‌ ग्यारह 
हैं। अब इस विषय पर सांख्य ओर बेदान्त दानों शास्त्रों में कोई 
मतमेद नहीं रहा । सांख्यों के निश्चित किये मत का सारांश यह 
हे--सात्विक अहंकार से सेन्द्रिय-सष्टि की मूलभूत ग्यारह 
इन्द्रिय शक्तियां ( गुण ) उत्पन्न होतीं हैं, और तामस अहंकार से 
निरिन्द्रिय-सष्टि के मूल भूत पांच तन्मात्र द्रब्य निर्मित होते हैं, 
इसके वाद पठ्चतन्मात्र-द्रव्यों से क्रमशः स्थूल पल्चभहाभूत 
( जिन्हें विशेष' भी कहते हैं ) और स्थूल निरिंन्द्रिय पदार्थ बनने 
लगते हैं, तथा-यथा सम्भव इन पदार्थों का संयोग ग्यारह इन्द्रियों 
के साथ हो जाने पर, सेन्द्रिय सष्टि बन जाती है । 


स्थूल पंच महाभूत ओर पुरुष को मिला कर कुल तत्वों की 
संख्या पश्चीस है। इनमें से महान्‌ अथवा बुद्धि के बाद के तेईस 
गुण मूल प्रकृति के विकार हैं। किन्तु उनमें भी यह भेद है, कि 


( ४७७ ) 


सज्म तन्मान्नाएं और पांच स्थूज्न महाभूत द्रज्यात्मक विकार हैं 
और बुद्धि, अहंकार तथा इन्द्रियाँ केबल शक्ति या गुण हैं, ये 
तेईंस तत्व व्यक्त हैं और मूल प्रकृति अ्रव्यक्त है। साख्यों ने इन 
तेईस तत्वों में से आकाश तत्व ही में दिक्‌ और काल को भी 
सम्मिलित कर लिया है| बे 'प्राश' को भिन्न तत्व नहीं मानते, 
किन्तु जब सब इन्द्रियों के व्यापार आरम्भ होने लगते हैं, तब 
उसी को वे प्राण कहते हैं (सां० का० २७) । परन्तु वेदान्तियोंको 
यह मत मान्य नहीं है , उन्होंने प्राण को स्वतंत्र तत्व माना हे 
( वेसू०२।४।६।) यह पहले बतलाया जा चुका है, .बेदान्ती लोग 
प्रकृति और पुरुष को स्वयभू ओर स्वतंत्र नहीं मानते । जेसा 
कि सांख्य-मतानुयायी मानते हें, किन्तु उनका कथन है, कि 
दोनों ( प्रकृति और पुरुष ) एक ही परमेश्वर की विभूतियां हैं । 
सांख्य ओर बेदान्त के उक्त भेदोंको छोड़ कर शेष 'सष्टि उत्पत्ति- 
क्रम दोनों पक्षों को ग्राह्मय है। उदाहरणार्थ, महाभारत में अनु- 
गीता में ब्रह्म वक्ष'ः अथवा '्रह्मयवन' का जो दो बार वर्णन 
किया है (मा ८३५।५०-२३, ओर४०।१२,१५ ) वह सांख्य तत्वों 
के अनुसार ही है । :--.. 


अव्यक्त धीज प्रभवो वुद्धिस्कंधमयों मद्दान्‌ । 
पहाहंकार विटप), इन्द्रियान्तर कोटरः ॥ 
पहाभूव विशाखश्र विशेषप्रति शाखवान्‌ | 
सदापण!ः सदापुष्पः शुभाशुभ फलोदयः ॥ 
आजीव्यः सबभूतानां अक्षवृक्ः सनातनः | 

एवं छित्वा च भित्वा च तत्वज्ञानापिना बुधः | 
हित्वा सद्अमयान्‌ पाशान्‌ सृत्यजन्मजरोदयान । 
निर्ममो निरहंकारों मुच्यते नात्र संशय! ॥ 


( हेज्ट ) 


अथीत-- अव्यक्त (प्रकृति ) जिसका बीज है! बुद्धि (महान) 
जिसका तना या पिंड है अहंकार जिसका प्रधान पल्‍लच है, मन 
ओर द्स इंन्द्रियां जिसकी अन्तर्गत खोखली या खोड़र है 
( सूक्ष्म ) महाभूत ( पद्न -तन्मरात्रएं) जिसकी बड़ी २ शाखाएं 
हैं, और विशेष अथोत्‌ स्थूल महाभूत जिसकी छोटी २ टहनियां 
हैं , इसी प्रकार सदापत्न , पुष्प ओर शुभाशुभ फल धारण करने 
बाला समस्त आणिमात्र के लिये आधार भूत यह सनातन बृहदू 
ब्रक्ष वृत्त है | ज्ञानी पुरुष को चाहिये, कि उसे तत्वज्ञान रूपी 
तलवार से काटकर टूक टूक कर डाले, जन्म, जरा ओर मृत्यु 
उत्पन्न करने वाले संगमय पाशों का नष्ट करें ओर ममत्व बुद्धि 
तथा अहंकार का त्याग कर दे. तब वह नि;संशय मुक्त होता है 
संत्तेप में यही ब्रह्म वृक्ष प्रकृति अथवा माया का 'खेल' जाला' 
या पसारा है । अत्यंत प्राचीन काल ही से ऋग्वेद काल ही से 
इसे वृक्ष कहने की रीति पड़ गई हैं ओर उपनिषदों में भी उसको 
सनातन अश्वत्थवृक्त' कहा है (कठ” ६१) परन्तु वेदों में 
इसका सिफफ यही वर्णन किया गया है, कि उस वृक्ष का मूल 
( परन्रह्म ) ऊपर है और शाखाएं (हृश्य सष्टि का फेलाब ) नीचे 
हैं। इस वेदिक वर्णन को ओर साँख्यों के तत्वों को मिला कर 
गीता में अश्वत्थ वृक्ष का वर्णन किया गया है। इसका स्पष्टी 
करण हमने गीताके १५।१-२ श्लोकोंमें अपनी टीकामें कर दियाहे। 


ऊपर बतलाये गये पश्चीस तत्वोंका बर्गीकरण सांख्य और 
बेदान्ती भिन्न भिन्न रीतिसे किया करते हैं, अतणएव यहां पर उस 
वर्गीकरणके विषयमें कुछ लिखना चाहिये | सांख्योंका यह कथन 
है कि इन पश्चीस तत्वोंके चार वर्ग होते हैं--अथात्‌ मूल प्रकृति 
प्रकृति-बिक्ृति, विक्ति और न प्रकृति न विकृति । (९) प्रकृति 
तत्व किसी दूसरेसे उत्पन्न नहीं हुआ है, अतएव उसे 'मूल प्रकृति" 


( ४ ) 


कहते हैं | (२) मूल प्रकृतिसे आगे बढने पर जब हम दूसरी सीढ़ी 
पर आते हैं तब 'महान' तत्वका पता लगता है। यह महानतत्व 
प्रकृतिसे उत्पन्न हुआ है, इस लिये यह 'प्रकृतिकी बिकृति या 
विकार है, और इसके बाद महान तत्वसे अहंकार निकलता है, 
अतएव 'महान' अहंकारकी प्रकृति अथवा मूल है। इस प्रकार 
महान अथवा बुद्धि एक ओरसे अहंकारकी प्रकृति या मूल है, 
ओर दूसरी ओरसे, वह मूल प्रकृति बिकृति अथवा विकार हे । 
इसीलिये सांख्योंने उसे प्रकृति विक्रृति' नामक बर्गमें रखा, और 
इसी न्‍्यायके अनुसार अहंकार तथा पद्चतन्मात्राओंका समावेश 
भी प्रकृति बिक्रति बर्ग हीमें किया जाता है । जो तत्व अथवागुण 
म्वयं दूसरेसे उत्पन्न (विक्ृति) हो, ओर आगे वही स्वयं अन्य तत्वों 
का मूल भूत (प्रकृति) होजाबे, उसे 'प्रकृति विकृृति' कहते हैं । इस 
बर्गके सात तत्व ये हैं--महान, अहंकर ओर पद्ष तन्सात्राएं, 
(३) परन्तु पाँच ज्ञानेन्द्रियाँ, पाँच कर्मेन्द्रियां मन ओर स्थूल पद्् 
महाभूत, इन सोलह तत्वोंसे फिर ओर अन्य तत्वोंकी उत्पत्ति नहीं 
हुई । किन्तु ये स्वयं दूसरे तत्वोंसे प्रादुभत हुए हैं। अतएव, इन 
सोलह तत्वोंको (प्रकृति विकृति' न कह कर केवल विक्ृति, अथवा 
विकार कहते हैं | (2) 'पुरुष न प्रक्रि है और न विकृति, वह 
स्वतन्त्र ओर उदासीन द्रष्टा है। ईश्वर कष्णने इसप्रकार वर्गीकरण 
करके फिर उसका रपष्टीकरण यों किया है-- 


मूल ग्रकृतिर विक्ृतिः महदाद्या प्रकृतिविक्ृतयः सप्त । 
पोडशकस्तु पिकारो न ग्रकृतिन ब्रिकृतिः पुरुषः ॥ 
अथोत्‌-- यह मूल प्रतिक अबिकृति है--अथाोत्‌ किसी का 


विकार नहीं हे, महदादि सात (अथात्‌ महत, अहंकार, ओर पंच- 
तम्मात्राएं) तत्वप्रकृति-विकृत हैं, और मन सहित ग्यारह इन्द्रियां 


( ४८० ) 


स्थूल पव्चमहाभूत मिल कर सोलह तत्वों को केवल विक्रति अथवा 
विकार कहते हैं । पुरुष न प्रकृति है न बिक्ृति” (सां० का9 ३) | 
आगे इन्हीं पश्चीस तत्वों के ओर तीन भेद किये गये हैं---श्रव्यक्त 
व्यक्त ओर ज्ञ | इनमें से केवल एक है" प्रकृति ही अव्यक्त हे, 
प्रकृति से उत्पन्न हुए तेईस तत्व व्यक्त हैं, और पुरुष ज्ञ हे। ये 
हुए सांख्यों के वर्गीकरण के भेद । पुराण, स्टृति, महाभारत आदि 
बैदिक सार्गाय ग्रन्थों में प्रायः इन्हीं पश्चीस तत्वोंका उल्लेख पाया 
जाता है ( मेत्यु ६। १०, मनु० १४ | १४ देखो ) परन्तु उपनिषदों 
में वर्णन किया गया है, कि वे सब तत्व पर ब्रह्म से उत्पन्न हुए हैं 
और वहीं इनका विवेचन या वर्गोकरण भी नहीं किया गया है । 


उनमें इनका वर्गीकरण किया हुआ देख पड़ता है परन्तु वह उप- 
यु क्ति सांख्यों के वर्गाॉफरण से भिन्न है। कुल तत्व पच्चीस हैं । 
इनमें से सोलह तत्व तो सांख्य मत के अनुसार ही विकार 
अथोत्‌ दूसर तत्वों से उत्पन्न हुए हैं। इस कारण उन्हें प्रकृति में 
अथवा मूल भूत पदार्थों के वर्ग में सम्मिलित नहीं कर सकते । 
अब ये नो तत्व शेष रहे--१ पुरुष, २ प्रकृति, ३-6 महत्‌ श्रहंकार 
ओरे पांच तन्मात्राएं | इनमें से पुरुष और प्रकृति को छोड़ शेष 
सात तत्वों को सांख्यों ने प्रकृति-विकृति कहा है । परन्तु वेदान्त 
शास्त्र में प्रकृति को स्वतन्त्र न मान कर यह सिद्धान्त निश्चय किया 
है, कि पुरुष ओर प्रकृति दोनों एक ही परमेश्बर से उत्पन्न होते 
हैं। इस सिद्धान्त को मान लेने से, सांख्यों के 'मूल प्रक्ृति' और 
श्रकति-विक्ृति' भेदो के लिये, स्थान ही नहीं रह जाता। क्योंकि 
प्रकृति भी परमेश्वर से उत्पन्न होने के कारण मूल नहीं कही जा 
सकती किन्तु बह प्रकति-विकृतिके ही बर्गमें शामिल होजाती है । 
अतएव सुष्टयुत्पत्ति का वन करत समय बेदान्ती कहा करते हैं, 
कि परमेश्वर से ही एक ओर जीव निबोण हुआ और दूसरी ओर 


( हएश् ) 


(मह॒दाद सात भ्रकृति-विकृति सहित) अष्टघा अथात्‌ आठ प्रकार 
की प्रकृति निर्मित हुई ( मा शां ३२०६।२६ ओर ३१०१० देखो ) 
अथोत्‌ वेदान्तयों के मत से पश्चीस तत्वों में से खोलह तत्वों को 
छोड़ शेष नौ तत्वों के केबल दो ही बर्ग किये जाते हैं--एक 'जीव' 
ओर दूसरी -अ्रष्टघा प्रकृति' भगवदूगीता में वेदान्तियों का यही 
वर्गीकरण स्वीकृत किया है । परन्तु इसमें भी अन्त में थोड़ा सा 
फरके हो गया है। सांख्य-वादी जिसे पुरुष कद्दत हैं उसे ही गीता 
में जीब कहा है, ओर यह बतलाया हे कि वह (जीव) इश्वर की 
'पराप्रकृति' अथात्‌ श्रेष्ठ स्वरूप है, ओर सांख्य-बादी जिसे मूल 
प्रकृति तहते हैं, उसे ही गीता में परमेश्वर का अपर” अथोत्‌ 
कनिष्ठ स्वरूप कहा गया है (गी० ७ । ४। ५) । इस प्रकार पहले 
दो बढ़े २ वर्ग कर लेने पर उनमें से दूसरे वर्ग के अथोत्‌ कनिष्ठ 
स्वरूप के जब और भी भेद या प्रकार भी बतलाने पड़ते हैं, तब 
इस कनिष्ठ स्वरूप के अतिरिक्त उससे उपजे हुए शेष तत्वों को भी 
बतलाना आवश्यक होता है । क्यों कि यह कनिष्ठ स्वरूप ( अथोत्‌ 
सांख्यों की मूल प्रकृति ) स्वयं अपना ही एक प्रकार या भेद हो 
नहीं सकता । उदाहरणार्थ जब यह बतलाना पड़ता है. कि बापके 
लड़के कितने हैं, तब उन लड़कोंमें दही बापक. गणना नहीं की जा 
सकती, अतएवं परमेश्वर के कनिष्ठ स्वरुप के अन्य भेदोंको 
बतलाते समय यह कहना पड़ता है,कि वेदान्तियोंकी अ्रष्टथा प्रकृति 
में से मूल प्रकृति को छोड़ शेष सात तत्व ही ( अथोत्‌-महान ) 
अहंकार और पांच तन्मात्राएं ) उस मूल भ्रकृति के भेद या प्रकार 
हैं। परन्तु ऐसा करने से कहना पढ़ेगा कि परमेश्वर का कनिष्ठ 
स्वरूप ( अथोत्‌ मूल प्रकृति ) सात प्रकार का है, और ऊपर कह 
आये हैं, कि वेदान्ती तो प्रकृति को अष्टथा अथोत्‌ आठ प्रकार की 
मानते हैं। अब इस स्थान पर यह विरोध देख पड़ता हे कि जिस 
प्रकृति को वेदान्ती अष्टथा या आठ प्रकारकी कहें उसीको गीता 


( ४८२ ) 


सप्तथा या सात प्रकारकी कहें | परन्तु गीता कारको अ्रभीष्ट थाकि 
उक्त विरोध दूर हो जावे और “अष्टधा प्रकृति? का वर्णन बना रहे 
इसी लिए महान अहंकार ओर पंचतन्म्रात्राएं. इन सातों में 
ही आाठवे' मन तत्व को सम्मिलित करके गीता में वर्णन किया 
गया है, परमेश्वर का कनिष्ठ स्वरूप अथांत्‌ मूल प्रकृति अष्टघा 
हे, (गी० ७। ४ )। इनमें से; केबल मन ही में दस इन्द्रियों का 
ओर पंचतम्मात्राओंमें पंच सहाभूतोंका समावेश किया गया है। 
अब यह प्रतीत हो गया, कि गीता में किया गया वर्गीकरण 
सांख्यों ओर बेदान्तियों के वर्गीकरण से यद्यपि कुछ भिन्न हैं. 
तथ।पि इससे कुल तत्वों की संख्या में कुछ न्यूनाधिकता नहीं हों 
जाती । सब जगह तत्व पद्चीस ही माने गये हैं। परन्तु बर्गॉकरण 
की उक्त भिन्नताके कारण किसीके मनमें कुछ श्रम न हो जायें इस 
लिये ये तीनों वर्गोकरण कोष्टक के रूप में एकत्र करके आगे दिय 
गये हैं। गीताके तेरहवें अध्याय ( १३।४५ ) में वर्गीकरण के झगड़े 
में न पड़ कर, सांख्योंके पच्चीस तत्वोंका वर्णन ज्योंका त्यों प्रथक 
प्रथक्‌ किया गया है, ओर इससे यह बात स्पष्ट हों जाती है, कि 
चाहे वर्गीकरण में कुछ भिन्नत। हो तथापि तत्वों की संख्या दोनों 
स्थानों पर बराबर ही है । 


यहां तक इस बात का विवेचन हो चुका, कि पहले मूल 
साम्यावस्था में रहने वाली एक ही अवयब रहित जड़ प्रक्रति में 
व्यक्तस्रष्टे उत्पन्न करने को अख्रयं वेद्य बुद्धि कैसे प्रगट हुई, 
फर उसमें अहंकार से अवयव सद्दित विविधता केसे उपजी, 
ओर इसके बाद 'गुणों से गुण' इस गुण परिणाम-वाद के 
अनुसार एक ओर सात्बिक (अर्थात्‌ सेन्द्रिय ) सृष्टि की मूलभूत 
ग्यारह ईंद्रियां, तथा दूसरी ओर तामज ( अर्थात्‌ निरिन्द्रिय ) 
सेट्टि की मूलभूत पॉच सू्रम तन्मात्राएं केसे निर्मित हुई। अब 


( ४ंथ्३े ) 


इसके बादकी सृष्टि ( अथोत्‌ रथूल पंच महाभूलों या उनले 
उत्पन्न होने वाले अन्य जड़ पदार्था )|ी उत्पत्ति के क्रम का वर्शन 
किया जावेगा | सांख्य-शास्त्र में सिफ यही कहा है. कि सूक्तम 
तन्मात्राओंमें स्थूल पंचमहाभूत' अथवा 'विशेष' मुण परिणाम 
के कारण उत्पन्न हुये हैं। परन्तु बेदान्त शास्त्र के प्रन्थों 
में इस विषय का अधिक विवेचन किया गया है इसलिये प्रसंगा- 
नुसार उसका भी संक्षीप्त बणंन-इस सूचना के साथ कि यह 
बेदान्त शास्त्रका मत है, सांख्योंका नहीं कर देना आवश्यक 
जान पड़ता है, 'स्थूल, प्रथ्वी,पानी, तेज. बायु, और आकाश 
को पंचमहाभूत अथवा विशेष कहते हैं। इनका उत्पत्ति क्रम 
तेतिरीयोपनिषद्‌ में इस प्रकार है :--- 


“आत्मनः आकाशः संभूतः | आकाशाद्वायु; । वायो- 
रात्रः । अग्नेराप! | अद्भ्यः पथित्री । प्रथिव्या भोषधयः | 
इ०” (ते० डउ० २१) 


अथोत पहले परमात्मा से ( जड़मुल प्रकृतिसे नहीं, जैसा 
कि सांख्य वादियोंका कथन है ) आकाश से वायु, वायूसे अप्नि 
अप्रिसे पानी ओर फिर पानीसे प्रथ्बी उत्पन्न हुई है। तेतिरीयो- 
पनिषद्‌में यह नहीं बतलाया गया कि इस क्रमका कारण क्या 
है परन्तु प्रतीत होता है, कि उत्तर -वेदान्त ग्रन्थोंमें पंच महाभूतों 
के उत्पत्ति क्रम के कारणों का विचार संंख्य शास्त्रोक्त गुण 
परिणाम के तत्व पर ही किया गया है । इन उत्तर वेदान्तियों का 
यह कथन है, कि गुणा गुणेषु वर्तन्ते इस न्याय से पहले एक 
ही गुण का पदार्थ उत्पन्न हुआ उससे दो गुणों के ओर फिर 
तीन गुणों के पदाथ उत्पन्नहुए इसी प्रकार वृद्धि हांती गई पंच 
महाभूतों में से श्राकाश का मुख्य एक गुण केवल शब्द ही है, 


( छेधछ ) 


इसलिये पहले आकाश उत्पन्न हुआ। इसके बाद वायु को 
उत्पत्ति हुई क्योंकि उसमें शब्द और स्पर्श दो गुण हैं। जब वायु 
जोर से चलती है, तब उसकी आवाज सुन पड़ती है, ओर हमारी 
स्पशेन्द्रिय को भी उसका ज्ञान होता है। वायुके वाद अप्रि को 
उत्पत्ति होती है, क्योंकि शब्द ओर रपशे के अतिरिक्त उसमें 
तीसरा गुण रूप भी है। इन तीनों गुणों के साथ ही साथ पानी 
में चौथा गुण, रुचि या रस होता है इसलिये उसका प्रादुभोव 
अप्रि के वाद ही होना चाहिये, और अन्त में इन चारों गुणों 
की अपेक्षा प्रथ्वी में 'गंधः गुण विशेष होने से यह सिद्ध किया 
गया हे कि पानी के वाद ही प्रथ्बी उत्पन्न हुईं। यास्काचायंका 
यही सिद्धान्त है. निरुक्त (४४४ ) तेतिरीयोपनिषद्‌ में आगे चल 
कर वर्णान किया गया हे कि उक्त क्रम से स्थूल पंच. मह।भूतों 
की उत्पत्ति हो चुकने पर-- 


“पृथिव्या ओषधयः । ओषधीस्योउल्यू | अन्नात्पूरुपः [” 


प्रथ्वीसे वनस्पति बनस्पतिसे अन्न ओर अन्नसे पुरुष उत्पन्न 
हुआ (ते० २। १)। यह सृष्टि पंच महांभूतोंके मिश्रणसे बनती है, 
इसलिए इस मिश्रण-क्रियाको वेदान्त-प्रन्थोंमें 'पंचीकरण कहते हैं 
पंचोकरणका अर्थ पंचमह।भतोंमें से प्रत्यकका न्‍्युनाधिक भाग 
लेकर सबके मिश्रणसे किसी नये पदार्थका वनना है! । यह पंची- 
करण स्वराभवत:ः अनेक प्रकारका होसकता है । श्री समर्थ रामदास 
स्वामीने अपने दासबोध में जो वन किया है वह भी इसी बतत 
को सिद्ध करता है देखिये--“काला ओर सफेद मिलानेसे नीला 
बनता है काला और पीला मिलानेसे हरा बनता है (दा८ €। ६ 
४०) । प्रथ्बीमें अनन्त कोटि बीजोंकी जातियां होती हैं. प्रथ्वी और 
पानीका मेल होने पर उन बीजोंसे अंकुर निकलते हैं, अनेक प्रंकार 
की बेले होती हैं, पत्र पुष्प होते हैं। और अनेक प्रकारके स्वादिष्ट . 


( ४८५ ) 


फल होते हैं: “अण्डज जरायुज स्वेदज, उद्धिज सबका बीज पृथ्वी 
ओर पानी है, यही सृष्टि रचनाका अद्भुत चमत्कार है। इस प्रकार 
चार खानी, चार वाणी, चौरासी लाख जीव योनि, तीन लोक, 
पिण्ड, ब्रह्माण्ड सब निर्मित होते हैं? (दा० १३। ३। १०। १५) । 
परन्तु पंचीकरणसे केवल जड़ पदार्थ अथवा जड़ शरीर द्वी उत्पन्न 
होते हैं। ध्यान रहे कि, जब इस जड़ देहका संयोग प्रथम सूच्म 
इंद्रियेंसे ओर फिर आत्मासे अथोत्‌ पुरुषसे होता है, तभी इस 
जड़ देहसे सचेतन प्राणी हो सकता है । 


यहां यह भी बतल। देना चाहिये, कि उत्तर वेदान्त ग्रन्थोंमें 
वर्णित यह पंचीकरण प्राचीन उपनिषदोम नहीं है। छांदोग्योपनि- 
पद्में पांच तन्मात्राएँ या पांच महाभूत नहीं माने गये हैं, किन्तु 
कहा है, कि 'तेज' अप (पानी) और अन्न (परथ्वी) इन्हीं तीन 
सूक्ष्म मूल तत्वोंके मिश्रणसे अ्रथोत्‌ “त्रिवृत्तरण” से सब विविध 
सृष्टि बनी है । ओर श्वेताश्वतरोपनिषद्में कहा है, कि “अजामेकां- 
लोहित शुक्ल कष्णां बह्लीः प्रजा: सजमानां सरूपाः” (घेता०४, ५) 
अथोत्‌ लाल (तेजो रूप), सफेद (जल रूप) ओर काले (पृथ्बी- 
रूप) रंगोंकी (अथात्‌ तीन तत्वोंकी एक अजा (बकरी) से नाम- 
रुपात्मक प्रजा (सृष्टि) उत्पन्न हुईं । छांदोग्योपनिषद्के छठवे 
अ्ध्यायमें श्रेतकेतु ओर उसके पिताका सम्वाद है। सम्बाद के 
श्रारम्भमें ही श्वेतकेतुके पिताने स्पष्ट कह दिया है. कि “अरे ? 
इस जगतके आरम्भमें एकमेवा द्वितीयं सत्‌' के अतिरिक्त, 
अर्थात्‌ जहां तहां सब रक ही नित्य परन्रह्मयके अतिरिक्त, ओर 
कुछ भी नहीं था | जो असत्‌ (अर्थात्‌ नहीं है) उससे सत्‌ केसे 
उप्पन्न हो सकता है ? अतएबं आदिसें सबंत्र सत्‌ ही व्यप्त था । 
इसके वाद डसे अनेक श्थोत्‌ विविध होनेकी इच्छा हुई और 
ड ससे क्रमशः सूक्ष्म तेज (अभि) आप (पानी) और अन्न (पृथ्वी) 


( छे८ई ) 


की उत्पत्ति हुई। पश्चात्‌ इन तीन तत्वोंमें ही ज्ञीब रूपसे परम्रद्गका 
प्रवेश होने पर उनके त्रिवृत्करणसे जगत्‌की झनेक नाम रूपात्मक 
बस्तुएँ निर्मित हुईं | स्थूल श्रप्ति, सूर्य, या विद्युल्ञताकी ज्योति जो 
लाल (लोहित, रंग है, वह सूक्ष्म तजो रूपी मूल तत्वका परिणाम 
है, जो सफेद (शुक्ल) रंग है बह सूचम आप तत्वका परिणाम हे. 
आर जो कृष्ण (काला) रंग है वह सुक्तम एथ्वी-तवका परिशाम 
हे । इसी प्रकार, मनुष्य जिस अज्ञका सेवन करता है उसमें भी 
सूक्ष्म तेज, सूह्म आप ओर सूछ्म अन्न (प्रथ्वी),-यही तीन 
तत्व होते हैं । जेसे दृहीको मथनेसे मक्खन ऊपर आ जाता है, 
बसे ही उक्त तीन सूक्ष्म तत्वोंसे बना हुआ अन्न जब पेटमें जाता 
हैं, तब उसमेंसे तेज़ञ-तत्वके कारण मनुष्यके शरीरमें स्थूल, मध्यम 
ओर सूक्ष्म परिणाम जिन्हें क्रशः अस्थि मजा ओर वाणी कहते 

, उत्पन्न हुआ करते है । इसी प्रकार आप अथोत्‌ जल-तत्वसे 
मूत्र रक्त ओर प्राण, तथा अन्न अर्थात्‌ प्रथ्बी-तत्वसे पुरीष. मांस 
ओर मन ये तीन द्रव्य निमित होते हैं?” (छां०६।२॥६)। छांदोग्योप- 
निषद्की यही पद्धति वेदाम्त सूत्रों (२।४।२०)में कही गई है,कि मूल 
महा ह संख्या पांच नहीं. केवल तीन ही है, और डनके त्रिवृ- 
त्करणसे सब दृश्य पदार्था को उत्पत्ति भी मालूम की जा सकती 
हे बादरायणाचाय तो पंर्चाकरण का नाम तक नहीं लेते तथापि 
तंत्तिरीय (२१)प्रश्न (१८) बृहदारण्यक (४।४।५) आदि अन्य उप- 
निषिदोंमें और विशेषतः श्वेताम्बर (-।१-) वेदान्त-सूत्न(२।६।२ 
१४)तथा गीता (७४,१३.५) में भी तीनके बदले पांच महाभूतोंका 
वर्णन है। गर्भोपनिषद्के आरम्भ ही में कहा है. कि मनुष्य-देह 
पंचात्मक हैं ओर महाभारत तथा पुराणोंमें तो पंचीकरणका स्पष्ट 
ही किया गया है (सभा “शा० १८४ १८६ इससे यही सिद्ध होता 
हे कि यद्यपि त्रिवृत्करण प्राचीन है तथापि जब महाभूतोंकी संख्या 
तीनके बदले पांच मानी जाने लगी तब त्रिवृत्करण के उदाहरण ही 


( ४८७ ) 


से पंचीकरणकी कल्पनाका प्रादुभोव हुआ ओर श्रिक्ृत्करण पीछे 
रह गया एवं अन्त में पंचीकरणकी कल्पना सब वेदान्तियोंको 
ग्राक्म हो गई आगे चलकर इसी पद्लीकरण शब्दक्रे अर््में यह 
बात भी शामिल होगई । कि मनुष्यका शरीर केबल पंच महा।मभूतों 
से ही बना नहीं है किन्तु इन पंचभूतों मेंसे हरण्क पांच प्रकार 
से शरीरमें विभाजित भी हो गया है, उदाहरणाथ्थ, त्वक , मांस, 
अस्थि मज्या, और स्तायु ये पांच विभाग अ्रन्नमय प्रथ्वी तत्वके हैं 
इत्यादि (मभा८शां० १८४ | २० | २५) और (दास बोध १७। ८ 
देखो ) । प्रतीत होता है, कि यह कल्पना भी उपयुक्त छांदोग्योप- 
निषद्के त्रिवृत्करणके वर्शनसे सूक पडी है। क्‍योंकि, वहां भी 
अन्तिम वर्णन यही है. कि 'तेज' आप ओर प्रथ्वी, इन तीनोंमें 
से प्रत्यक्र, तीन तीन प्रकारसे मनुष्यके देहमें पाया जाता है।” 
उपरोक्त सृष्टि रचनाका क्रम बेदिक नहीं है, अपितु दार्शनिक है। 
बह भी परिवर्तित और परिवद्धित | बेदिक ऋषियोंने तो रृष्टिको 
अनादि अनन्त माना है जैसा कि हम प्रमाण सहित लिखचुके हैं । 


यदि इसका एक देशीय प्रलय व सृष्टि रचना माना जाये ता 
सबका समन्वय हो सकता है | 


श्रुति-स्मृति-पुराणोक्त हिन्दू धमें कुमारिल 
ओर शंकर का स्थान 


श्रुति स्मृति-पुराणोक्त हिन्दू धर्म की स्थापना का प्रारम्भ होने 
पर हिन्दू-समाज में क्रान्ति कारक विचार-सरणि और नवजीवन 
निर्माण करनेवाली हल चल उत्पन्न ही नहीं हुईं। उसके बाद भार- 
तीय समाजमें विशेष उथल पुथलहुई ही नहीं। अपितु,अनेक राज्य 
उत्पन्न हो कर बिलीन हो गये परन्तु समाज में संस्था का साम|न्‍्य 


( घधंधटथ ) 


सरूप कायम ही रहा। ।यह स्थिति मोौर्य-साम्राज्य के पतन के 
अनन्तर की है। भारतीत समाज संस्था एक दीर्घकालीन स्थैर्य युग 
में प्रविष्ट हुईं। इस युगमें काव्य, नाटक, टीका, भाष्य, अलंकार 
ओर तक शास्त्र बढ़ रहे थे । 


आचार्य शह्ुराचाय ने देखा कि हमारी धर्म-संस्था श्रद्मबाद्‌, 
मायाबाद, मानव बुद्धिकी समीक्षक प्रमाण-पद्धितिसे सिद्ध नहीं हो 
सकती, तब उन्होंने भ्रुति प्रामएय का आश्रय लिया | इसका अर्थ 
यह हुआ कि उपनिषत्काल से लेकर विकिसित होने वाले भारतीय 
बुद्धिबाद ओर तत्ववाद ज्ञान को शब्द प्रमाण की शिला के नीचे 
पूरी तरह से जीते जी समाधि दे दी । ओर उसका अन्त कर दिया 
दर्शन अथवा तत्वज्ञान वस्तु की अथवा विश्व की मानव बुद्धि से 
की हुई छान बीन है । मनुष्य के प्रयत्न से नित्य विकिसित होने * 
वाली बस्तु समीक्षा को हजारों वर्ष पहले के बेदिक मानवों की बुद्धि 
से निवाण हुई चार पुस्तकोंके (वेढोंके) प्रामाण्यसे जकड़ डालनेका 
प्रयक् शक्लराचाय ने किया ओर पुराने वेदिक लोगोंकी मयाद्ति 
अपूरा बुद्धि को पूर्णंत्व अपंण करके बेदिक विकास की जड़े ही 
उखाड़ डाली । भारतीय समाज संस्था का जिस समय विकास ही 
रुक गया ओर जीणंता शिथिल्ता और दुरबस्थाके कारण समाज 
में कोई भी आशा न रह गई, उस स्थिति में शझ्कुराचार्य जेसे 
अलोकिक बुद्धि ओर विशाल प्रतिभा वाले पुरुषके तत्वज्ञान का उस 
स्थिति के अनुरूप यदि इस प्रकार का पयोवसान हुआ तो इसमें 
कोई आश्चय की बात नहीं है। उस समय यदि विज्ञान युग का 
प्रारम्भ होने योग्य अनुकूल समान दशा होती, तो शंकराचार्य के 
प्रखर तकशास्त्र से विदीण हुए तत्त्वज्ञान के विनाश से नवीन 
तकंशास्त्र ओर नवीन भोतिकवाद उत्पन्न हुआ होता। सारे आध्या- 
त्मबादी तस्वज्लानोंकी सबो गी जांच करने पर इसके सिवाय और . 


( ४७४८४ ) 

कुछ भी निष्पन्न नहीं हो सकता । ऐसी स्थितिमें या तो शून्यबाद, 
संशयवाद ओर मायाबाद उत्पन्न होता है। अन्यथा ऊंचे दर्जे का 
तकंतराद ओर भोतिकवाद अवतरित होता है। उस समय की 
सामाजिक परिस्थिति विज्ञान के अनुकूल नहों थी इसलिये उल्टा 
मायावाद उत्पन्न हुआ ओर सारा बोद्धिक पराक्रम व्यर्थ गया । 
समाज को दुगति के दीघं घने अंधकार से ग्रस्त करने के बाद 
निंद्रा ओर दुःस्रप्न ही तो तत्त्वज्ञान के परिणाम निकल सकते हैं 
ओर दूसरा निकल ही क्या सकता है । 


अन्त में संसार के विरक्त इश्वर शरणता ओर अनन्य भक्ति 
यही धमं-रहस्य बाकी रह गये | बारहवी शताबद्‌ से लेकर हिन्दू 
साम्राज्योंके अन्त होने तक मायावाद भक्तिवाद ओर जातिभेदा- 
त्मक आचरण . यही सच्चा हिन्दू धम बन गया, भुसलमानों, 
मराटों ओर अंग्रजों के राज्य में भी यही अव्याहत रूप से 
चलता रहा । 


तक रत्न पं० लक्ष्मण शास्त्रीजी लिखित हिन्दू धर्म समीक्षा 
से, उद्घृत प्रष्ट १४४-१४५ । 


शेव, वेष्णव, बोड़ और जेन आदि विश्व-धम्म 


इल धघर्मोका पुरस्कार वेदिकेतर वरिष्ट वर्गों ने किया पुरोहि- 
ताई से जिनका सम्बन्ध नहीं था ऐसे राजन्य उनकी प्रस्थापनामें 
अगुआ बने बदिकोंकी ब्राह्मण प्रधान यज्ञ धर्म संस्था भीतरी 
ओर वाहिरी कारणों से जिस समय क्षीण होरही थी लगभग 
उसी समय पश्चीस सो ब्ष पहिले इस नई धर्म संस्थामें जार आने 
लगा । बेदिक धर्म की अपेक्षा इसका निराला बड़प्पन यह था कि 
इसमें सब मानवों के लिए श्रेयका मार्ग खोल देने बाली व्यापक 


( ४६० ) 


उदार भावना थी | किसीभमी परिस्थितका. जातिका और समाज 

का. उच्च नीच पतित और उन्नति मानव शुद्धि होकर धार्मिक परम 
० बिक के में ज 

पदवीको प्राप्त करसकता है । हिन्दोस्थान में ऐसी घोषणा करने 

वाले विश्व धर्म दूसर समाज-संस्थाके राष्ट्रोकी अपेक्षामें पहिले 

उदयमें आये । बेदिक आर्यों द्व।रा निर्मित-समाज संस्थाके विरुद्ध 

ऊ । छ्‌ 5 के ; 
इन विश्व धर्मा ने सिर उठाया। बंदिक आयं-धमके अनुसार 
त्रेव॑शिरू आय ही धमतः पवित्र माने गये थे वेअपनी परम्परागत 
रथ ्ए ्ः च डा कों ० ० # 

पत्ित्रताके जारपर अबेदिकों ओर शुद्रोंका हीन सामाजिक स्थित 

] श् दा पर $ रे 

में पड़े रहनेके लिए लाचार करते थे, ओर स्वयं आधिभोतिक 
सुखोंके हक, जे विन्नता्की ५ ् 22० ५ 

सुखोंके हकदार और घामिक पविन्नताकी स्व॒तंत्र योजनाकों ओर 

अवेदिकतर सामान्य जतनाका जन्म सिद्ध अ्पविन्नताकों नष्ट 

करनेका प्र/रम्भ इन विश्व धर्मा ने क्रिया । 


. शैब और वेष्णब घर्मोकी परम्परा वेद-पूबंक से चालू थी 
बंदिकितर अनेक सुसंस्कृत संघोंमें ये घम चालू थे । उत्तर भारतके 
पश्चिम ओर बायव्य-विभागमें शेव ओर बेष्णव घर्मके नेताओं 
ने एकेश्बर-भक्ति का जोरों से प्रचार करना शुरू किया। वेद 
कालीन वृष्णिअंधक कुलमें वासुदेबकी भक्तिका पंथ प्रचलित था 
इसीको महाभारत में नारायणीयधम अथवा बाष्णेब अ्रध्यात्स 
कहा है सामान्य लोगोंमें काश्मीरसे बंगालतक और हिमालयसे 
रामश्वर परयन्त शिव भक्ति चालू थी। उनमें भी बढ़े २ तत्व 
बेत्ता उत्पन्न हुए इन धर्मोने बदिकयज्ञ संस्था, पशु याग और 
ब्राह्मण मह!त्म्यका निषेध किया ईश्वर एकही है और उसकी 
भक्तिसे सारे मनुष्य पवित्र होकर परमेश्वर पदको प्राप्त होते हैं 
परमेश्वर भक्तिके आगे वाकीकी घामिक बिधियाँ व्यर्थ हैं. नीतिके 
आचरण ओर भक्ति से ही मनुष्यका उद्धार द्वोता है ब्राक्षण 
क्त्रीबेश्य शूद्र ये सभी भगवद्भक्तिसे शुद्ध द्वोकर मुक्त होते हैं । 


( ४१ ) 


इस विचार सरणि को एकेश्वर भक्ति के शेष और बवेष्णव 
सम्प्रदाओंने महत्त्व दिया । | 

ये सम्प्रदाय पहिले बेंदिक मार्गोके बिरोधी थे, परन्तु' जब 
इन्हें बेदिक मार्गीय ब्राकह्षणादिकोंने स्वीकार कर लिया तब इनका 
विरोध शानत्र हैं! गया. बुद्धोत्तर कालीन हिन्दू समाजमें इन्हीं धर्मों 
का महत्व है | वष्णव धभके बदिक धममें मिल जाने पर ही भग 
वदूगीता तयार हुई है । इस एकेश्वर भक्ति सम्प्रदायका आश्रय 
लेने वाले लोगोंने ही पोराणिक धर्मका प्रचार किया । वेदिकेतर 
हीन घम-कल्पनाओंको तो पुराणोंने बढुत महत्व दिया है । मुद्ृत्त, 
ज्योतिष फल ज्योतिष, प्रह-नक्षत्र-पूजा बृत. तीर्थ, उद्यापन आदि 
को आगे इन्हीं सम्प्रदायोंकों स्त्रीकार करने वाले त्राह्मणोने महत्व 
देकर अपनी उपजाविकाके लिये सामान्य समाज के अज्ञान और 
देव-बादका पोषण किया | 


उत्तर-भारतके पूव्र-भागमें काशी-और बिहार प्रांतमें वेदिकेतर 
सुसंस्क्रत मानव संघोंमें से जेन ओर बोद्ध ये दो नये महान धर्म 
प्रकट हुए | ये भी विश्व-धर्ंम ही थे । कारण इनमें भी यह विचार 
मुख्य था कि सार श्रेष्ट-कनिष्ट दर्जके मानव संयमसे ओर नीतिसे 
शुद्ध होकर नि:श्रेयसके अधिकारी होते हैं। ये धर्म अधिक पाखंडी 
या वेद बाह्य नास्तिक थे। इन्होंने बेद देव ओर यज्ञ तीनों पर 
अआ्राक्रमण किया | ये धम श्रयणोंन निर्माण किये और »मण सत्ता 
धारी ज्ञत्रयादि बगंके थे | ब्रह्म णांकी श्रेष्ट ओर उनकी रची 
हुई समाजिक पद्धति बदलनेके लिए उन्हों ने त्रेद. देव ओर यज्ञ 
इस मूल आधार पर ही कुठाराधात किया । 

जैन बौद्ध और त्र ह्माश ग्रन्थोंसे जान पड़ता हैकि श्रमणां ओर 
मुनिओंने मुख्य मुख्य प.खंड (घर) पेलाए | चाबाक अत्यन्त मूल 
गासी पर्क्षुक पंडत था। परन्तु महाभारतमसें कद्दा है कि वह भी 


( हर ) 


भिज्ु मुनि था। परित्राजिकों और भ्रमणांकी संस्कृति पहिले बेदि- 
केतरोंमें उत्पन्न हुई थी । कारण उनका समाज यहां वेदिकोंकी 
अपेक्चा पुराना था । सत्ताधारी बेदिकोंकी सामाजिक पद्धतिके दुष्प- 
रिणाम पहिले उन्हें अधिक महसूस हुए। उन्हें संसारकी नितान्त 
दुःखमयता पहिले प्रतीत हुई । महाभारतके% एक उल्लेखसे मालूम 
होता है कि तक्षक (नाग कुलीन राजा). नप्न श्रमण हो गया था। 
आदि परबंकी सर्प-सूत्रकी कथासे सूचित होता है कि बेदिक आर्य 
नागोंके बेरी थे। नागोंने जेन तीर्थकरकी संकटसे रक्षाकी। ओर 
नाग तीर्थकरके मित्र थे, ऐसा जन कथाश्रोंसे मालूम होता है बुद्ध 
देव गण सत्ताकी पद्धतिमें रहने बाले समाजमें उत्पन्न हुए थे। 
कृष्णा बासुदेव भी गण तत्र-समाज-पद्धति वाले वृष्णागंधाकुलमें 
उत्पन्न हुये थे । पहल पहल बंदिकेतर समाजमें भी जटिल (जटा- 
धारा), मुंडी (मुडे सिर), तापस. परितब्राजक. आजीवक, निग्नन्थ, 
नप् और गेटकोंके पन्‍थ निमोण हुए और फिर बेंदिक लोगोंमें 
भी इन पंथोंका जन्म हुआ । 


हिन्दू धर्म समाक्षासे प्रष्ट १३३-१३५। 
वेदिक आये का श्रोत-स्मार्त धर्म!” 


बेदिकेतर लोगों को सामाजिक दासता में रखने के काम में 
श्रोत्तस्मार्त धम के अनुयायियों ने बेंदिक धर्म की पवित्रिता का 
उपयोग किया। उन्होंने दूसरोंको 4 दिकधर्मोचरणका या उसके स्वी- 
कार करनेका अधिकार ही नहीं दिया। उन्होंने दुसरोंको ब्रात्यस्तोम 
नामक विधि सामवेद के ताण्ड्य ब्राह्मण में ओर कात्यायन श्रोत- 
सूत्रमें कही गई है । अनुमान होता हेकि उसका उद्देश्य अब दिकोंको 
बंदिक बना लेना है | परन्तु वह अमल में बहुत कम ही लाई गई । 


कि 


# सो5प्श्यत्‌ नत्नः भ्रमण अगाछुतम्‌ -महाभारत आदि पर । 


( छहईे३शे ) 


पुराने धर्मसूत्रों ओर स्मृतियोंमें वेदाध्यन करनेपर शूद्रादिको प्राण 
दण्ड की आज्ञा है | बेदिक यज्ञ और स्माते धर्म से पवित्र हुआ 
आये ही समाज का सच्चा स्वामी था। उसे यह स्वामित्व, और 
श्रेष्ठत्व वेदिकधर्मके जन्म सिद्धि अधिकारके कारण मिलीहुई पवि- 
त्रतासे ही प्राप्त होता था । यह पवित्रता ब्राह्मणांकी पुरोहिताईसे 
प्राप्त होती है । इसलिय ब्राह्मणांको समाजमें श्रेष्ठ स्थान दिया गया 
कुछ लोग कल्पना करते है कि ब्राह्मण का अर्थ है त्यागी, ज्ञानी, 
संयमी तपस्वी | परन्तु श्रौत स्मार्त कायदे के अनुसार ब्राह्मण 
शब्द्‌ का यह वाच्यार्थ नहों | ब्राह्मण यदि दूसर वर्ण की स्त्रियों 
के साथ व्यभिचार करें तो उसके लिये स्पृतियों में बहुत हलके दंड 
का विधान हे ओर ओर उसके साथ डसे विवाह करने की भी 
आज्ञा दी गई हैं| शुद्र स्त्रियों को रखेल के तोर पर रखन की तो 
बड़े बड़े धर्म स्मृतिकारों ने आज्ञा दी हे । जन्‍होंने नहीं दी है, वे 
वाकायदा काई विशेष दंड भी नहीं बतलाते | इसके बिपरीत यदि 
दूसरे बशंका या शुद्र बर्णका पुरुष ब्राह्मण या शआर्य स्त्रीसे विवाह 
करता है अथवा व्यभिचार करता है, तो उसे अत्यन्त तीत्र यात- 
नामय प्राण-दंड का विधान हे । ब्राह्मणों को किसी भी अपराधमें 
प्राण दंढ नहीं मिल सकता । त्याग. संयम और तप से विचिलित 
हुए ब्राह्मण को तो दूसरे वरणके समान ही दण्ड मिलना चाहिए 
परन्तु वेद और स्म्रतियोंमें इससे उल्टा ही है ब्राह्मण और वेदिक 
आयकोा अवेदिकों की अपेक्षा जन्मसिद्धि सुभीत और अधिकार 
बहुत ज्यादा दिये हैं। श्रोत-स्मात कायदे में सम्पत्ति, सत्ता भोग 
ओर सम्मानके बिषय में ब्रह्मणोंको जितने सुभीते हैं उतने किसी 
को भी नहीं हैं। उन कायदों के दृष्टि से त्याग, संयम. ज्ञात और 
तप को कोई अधिक महत्व नहीं दिया गया है । 

जिस ज्ञन को महत्व दिया है वह वेद-विद्या या पुरोहिताई का 
ज्ञान है । न्याय-दान का काम कानून के पंडित ब्राह्मणों को पहिले 


( ४४ ) 


मिलता था । ज्षत्रियों और बेश्यों को ब्राह्मण न मिलने पर मिलता 
था। शूद्र चाहे कितना भी कानन का पंडित क्‍यों न हो. मूर्ख 
ब्राह्मण उमसे अच्छा है, यह सारी स्परतियोंमें जोर देकर कहा गया 
है | स्मृतियों का कायदा है कि 5 शज की और लगान की दर 
ब्राह्मण के लिए सब से कम होनी चाहिये । पुरोहिती विद्या वाले 
ब्राह्मणकों सारे कर माफ थे । स्मृति कहतो है कि न्याय दान करने 
के समय ब्राह्मण का मुकदमा सब से पहिले चलाया जाबे । 
ब्राह्मणों का अपने से नीचे के वर्णा के ठयबसाय करने की आज्ञा 
थी परन्तु नीचे के बणों को. विशेष कर शुद्रोंकों उच्च वर्ण 
के किसी भी धन्धेकोीं करने की मनाही थी। प्राणान्तिक आपत्ति 
के समय भी नीचे के वर्ण वाले के लिए उच्च वर्णोके उद्योग या 
व्यवसाय करना स्मृतियोंके अनुसार बड़ा भारी अपराध था । 
हिन्दू धर्म समीक्षा से प्रष्टठ १२€--१३० 


“आये समाज और वेद धर्मका पुनरुझ्लीवन”' 


आये समाज वेदों की प्रमाणता स्त्रीकर करने ओर स्घ्ृतिः 
पुराणोक्त धर्म का त्याग करके निर्माण हुआ पंथ है । यह बेदों के 
ब्राह्मण भाग को वेद नहीं मानता । इस पंथ बालों ने समक रक्खा 
है कि केवल मन्त्र भाग ही सच्चा वेद है चू'कि ब्राह्मण भाग का 
विस्तृन कम-कराड इस युग में बिल्कुल मूखता पूर्ण हे। इस लिये 
उन्होंने उसका वेद्त्व ही निकाल फेंका | इस पंथ के मुख्य अःचाय 
स्वामी दयानन्दने वेदों का नया अर्थ लगाया है। उन्होंने बेदों को 
एकेश्वरबाद की पोशाक दी है । मन्त्र भाग में जहां पशु यज्ञ का 
प्रकरण आता है | वहां उनका रूपात्मक अर्थ बिठाया है। स्त्रामी 
देयानन्द की दृष्टि से बंद पूर्ण प्रमाग हैं । 


स्वामी दयानन्दने अरर 6%र्चान बंद सत्रोका बड़ी खीच तान 


( ४६५ ) 


के साथ अर्थ करके वेदों को नये युग के अनुष्प बनाने का व्यथ 
घटाटोंप कियाहे वेदोंकी गई बीता कल्पनाओंका पुनरुज्जीवन करके 
नये सामाजिक जीवनके लिये उपयोगी नवीन अथ निर्माण करनेके 
प्रयत्न में बोद्धिक दृष्टि से स्वामी जो को ज़रा भो यश नहीं मिला 
आय समाज एक तरह से इस्ज्ञाम की प्रतिक्रिया है। एकदेव. ओर 
१ बेद और एक धम का संदेश नवीन युग के अनुरूप नहीं हो 
सकता | बारह सो बष पहिले मुहम्मद साहब ने जो संदेश अरबों 
को दिया वेस। ही संदेश अन्धानु करण से इस विज्ञान प्रधान युग 
में दना अत्यन्त अप्रासंगिक हे--- 

कुछ लोग कहते है. कि मूल बेदिकधमंका पुनरुज्ज॑वन करनेसे 
हिन्दुओंका सच्चा उत्कप होगा। बुद्ध-पूब-घमका संदेश देनेसे हिन्दू 
पहिले जसे पराक्रमी बनेंगे। परन्तु यह एक ऐतिहासिक असत्य हे 
कि बुद्धोत्तर कालमें हिन्दू ठुवल और हान बन गये थे। बस्तबमें 
बुद्धत्तर कालमें हिन्दू दुबल और हीन बन गये बास्तवमें बुद्धातर 
काल में ही हिन्दुओंके तीन चार बड़े बड़े साम्राज्य हुए हैं 
उतने बड़े साम्र|ज्य बुद्ध पृुत कालमें कभी थे, इसका इतिद्दासमें 
कोई प्रमाण नहीं मिलता है | (द्सरी बात यह हेकि वेदोंकी कल्प 
नाश्रोसे तो हिन्दू आगे ओर भी अधिक निम्ृष्ट बनेंगे। कारण 
बेदोंके सष्टि-विषयक ओर समाज-जीवन-विषयक विचार अत्यन्त 
ओछे ओर भ्रामक हैं सष्टि ओर समाज सम्बन्धी आञमक विचारों 
को माननेसे मनुष्य दु्बंल ही अधिक बनेंगे। कारण बेदोंके सृष्टि 
विषयक ओर समाजके) कार्य-कारण भावका यथार्थ ज्ञानही मनुष्य 
को अधिक पराक्रमी ओर समर्थ बनाता है । यह सच है कि वेदोंमें 
ऐहिक जींवनको न प्रवृतिबादका ओर भोतिक साधनोंको बहुत महत्व 
दिया है, परन्तु साथ ह। निसग शक्तियोंमें अनेक देवता रहते हैं 
ओर उनकी लीला लहरसे रृष्टिमें गहन और बविघटन होता है, 
यह महान अज्ञान भी उनमें भरा हुआ हे । इसी तरह उनमें देव- 


( ४९६ ) 


ताओंकी आराधनाका शुक्र और व्यर्थ कमं-काए्ड अथवा यज्ञ है । 
लस संख्यायसंख्यका और आडम्बरका इस समय अपनी संस्कृत 
के साथ जरा भी मेल नहीं बेठ सकता । उनमेंसे देव रूप और देव 
चरित्र आज कल के ज्ञान ओर नेतिक कल्पनाश्रोंसे विल्कुल 
वे मेल हैं। वतमान विज्ञान ओर समाजश स्त्रके साथ तुलना 
करने पर मालूप होता है कि वेदिक धर्म अनाड़ो समाजका था । 
बेदोंकी श्रेष्टत उस काल होमें शोभा देने वाली ओर उत्त परिस्थित 
के अनुरूप थो । उन वेदोंकी इस समयकी सुधारण, और 
स स्कृतिके साथ तुलना न करना ही अच्छा है. । भास्कराचायका 
गणित वर्तमान गणितके सामने बिल्कुल अपूर्ण ओर छुद्र दिखता 
है, फिर भी उसकी ऐतिहानिक योग्यता और महत्ता कम नहीं है 
यही दशा वेदोंकी है । वेद उपनिषद्‌. गीता ओर दशनोंका ऐतिहा- 
सिक महत्व बहुत अधिक है परन्तु वर्तमान जीवनमें उन्हें मार्गे- 
दर्शक बनाना आत्मघाती ही ठहरेगा। 


तर्क रत्न पं० लक्ष्मण शास्त्री द्वारा लिखित हिन्दू धर्की 
समीक्षासे; प्रष्ट १४५० । १५१ । 


“व 


# ? ब्रह्ययश्, पित तपण, श्राद्ध आदि धार्मिक विधियोंमें जनेऊ 
कभी दाहिने कंघेसे ( श्रपसव्य ) ओर कभी वाये कंघेसे ( सब्य ) लटकता 
रखना पड़ता है इस कमको सव्यायसव्य कहते हैं। इससे इस शब्दका 
अथ होता है व्यथंका त्रास या जान बूक कर अपने सिर लिया हुआ 
उपद्रव । 


( एह७ ) 
मीमांसा दर्शन 


बेंदिक दर्शनों में दो ही दर्शन वेदिक हैं। एक मीमांसा, और 
दूसरा बेंदान्त | 

इनको पूर्व मीमांसा श्रोर उत्तर मीमांसाके न|म से कहा जाता 
हे शेष चार दर्शनवेदोंका नाम मात्र लेते हैं परन्तु उनके सिद्धान्तों 
की न तो पुष्टि करते हैं और न विशेष उल्लेख ही । इन दो वेदिक 
दर्शनोंमें भी वेदान्तद्शनका सम्बन्ध विशेषतया उपनिषदोंसे है 
सहिताओं से नहीं है । परन्तु मीमांसाका सम्बन्ध एक मात्र 
बेदिक संहिताओ्ों से है। तथा ऐतिहासिक दृष्टि से भी मीमांसा 
दर्शन सबसे प्राचीन है अतः हम सबसे प्रथम मीमांसादर्शन कार 
ईश्वर विषयमें क्या लिखते हैं इसीपर प्रकाश डालते हैं | 


वेदान्तदशनके अ० ३।२॥४० व्यासजी लिखते हैं कि-- 


है बे 
धम्म जपरिविरत एवं | 
अथोत जेमिनि आचोय का कथन है कि धर्म अपना फल्न 
स्वयं देता है अतः कमके लिये अन्य देवता या ईश्वर आदि की 
कल्पना व्यर्थ है श्रतः यह स्पष्ट है कि मीमांसादर्शनकार कमंफल 
के लिये इश्वर आदि की आवश्यकता नहीं समझता है। जेसा 
कि लिखा है | 


यागादेव फल॑ तद्ठि शक्ति द्वारेश सिध्यति | 
प्त्म शक्त्यात्मकं वा तत फलमेबोप जायते |॥ 
। (तन्त्र वार्तिक) 


अथोत्‌ कमंमें एक प्रकारकी सूक्ष्म शक्ति होती है वही शक्ति 
कम फल प्रदानमें समथ है, अतः कमंका फल कर्म द्वारा ही प्राप्त 


( ए&८ ) 


होजाता हे उसके लिए अन्य फल प्रदाताकी आवश्यकता नहीं है ४ 

तथा च मीमांसादर्शनके महानाचाय श्रीकुमारिल भट्टने श्लोक 
बातिकमें सष्टिकर्ता व कर्म फलदाताका अनेक प्रबल युक्तियों द्वारा 
खंडन किया है। जिनको हम प्र० ३८६ पर उद्धृत कर चुके हैं 
पाठक वहीं देखनेका कष्ट करें । 


मीमासा पर विद्वानों की सम्मतियां 


भारतीय दर्शन शास्त्रका इतिहासमें पं:देवराजजी लिखतेहैंकि 

“बेदों में जहां ईश्वर की स्तुति है बह वास्तव में यज्ञों के 
अनुष्ठाता की प्रशंसा हे । यज्ञ करत्ताओं को तरह तरह के ऐश्वयं 
प्राप्त होते हैं । मीमांसक सृष्टि ओर प्रलय नहीं मानते | काल की 
किसी विशेष लम्बाई बीत जाने पर प्रलय ओर सृष्टि होती है इस 
सिद्धान्त को मीमांसकों ने साहस पूर्वक ठुकरा दिया । जब खष्ि 
का आदि ही नहीं है तो सृष्टि कतोंकी कल्पना भी अनावश्यक है । 
कुमारिल का निश्चित मत है कि बिना उद्देश्य के प्रवृति नहीं हा 
सकती, जगत के बनाने में इेश्वर का कया प्रयाजन हो सकता हे | 
उद्देश और प्रयोजन अपूर्णता के चिन्ह हैं, उद्देश्य वाला ईश्वर 
अपूरं हो जायेगा। धर्म अधर्म के नियमन के लिये भी इंश्वर 


आवश्यक्ता नहीं है । यज्ञकत्तों को फल प्राप्ति अपूबं कराता है । 


क आय समाजके प्रसिद्ध विद्वान, गुरुकुल इन्द्रप्रस्थके आचाये० 
प्रो० गोपाल जी ने सव दशनमीमांसामें लिखा है कि-- 

“कार्ट ओर मीमांसामें भेद यह है कि मीमांसा समभता है कि जो 
फल मिलना है वह एक नेतिक कमनियमके अनुसार है परन्तु कार्ट 
समभता है कि फल ईश्वर द्वारा मिलता है | ” प्ू० ११२ 

यहां आर्य समाजने मी थह स्वीकार क्र लिया है कि-- 

मीमांसादशनके मतमें कर्मफलके लिए ईश्वरकी आवश्यक्का नहीं है ! 


( ४६६ ) 


शरीर न होना भी इंश्वर के कर्तंब्य में वाधक है । संसार की दुःख- 
मयता भी ईश्वर के विरुद्ध साक्षी देती है |! - 

श्री वल्देव उपाध्याय, एम, ए, साहित्याचाय। - | 

भारतीय दरशंन, (जिस पर कि मंगलाप्रसाद पारितोषिक भी 
मिला है) में लिखते हैं कि. तत्व-ज्ञानकी दृष्टिसे मीमांसा प्रपंच 
की नित्यता स्वीकार करती है। मीमांसा जगतकी मूल र्ृष्टि तथा 
आत्यन्तिक प्रलय नहीं मानती । केवल व्यक्ति उत्पन्न होते रहते है 
तथा नाशको प्राप्त करते रहते हैं, जगतकी सष्टि तथा नाश कभी 
नहीं होता ब्रह्म सूत्र तथा प्राचीन मीमांसा ग्रन्थोंके आधार पर 
इंश्वरकी सत्ता सिद्ध नहीं की जाती ।” मीमांसा दर्शन प्रकरण । 

श्री राहुल सांकृत्यायनजी, दर्शन दिग्दर्शन.में लिखते हैं. कि-- 

४इंश्वरके लिये मीमांसामें गुंजायश नहीं । जेमिनिको वेदोंकी 
स्वतः प्रमाणता सिद्ध कर यज्ञ कर्मकांड का रास्ता साफ करना था 
उसने इश्वर सिद्धिके बखेड़ेमें पड़नेसे वेदकोा नित्य अनादि सिद्ध 
करना आसान समझता । 

झापने इस विषयमें पद्मपुराणका एक प्रमाण भी दिया 
है। यथा-- 

हिजन्मना जेमिनिना पूर्व वेदमथार्थतः । 

निरीश्वरेश वादेन कृतं शास्त्र महत्तरम्‌ || उत्तरखंड २६३ 

अथोत्‌--जमिनिने वेदके यथार्थ अर्थके अनुसार यह मीमांसा 
दर्शन निरीश्वरवादात्मक रचा । 

प्रसिद्ध दार्शनिक बा० 'सम्पूर्णानन्दजी' ने “'चिदविल्ञास' में 
लिखा हे किः-- 

'जो ज्ञोग इंश्वरके अस्तित्वको स्वीकार नहीं करते उनमें कपिल 

जमिनि, बुहुऔर महाबीर जैसे प्रतिष्ठित आचार्य हैं ।! ०१०३ 


( ५०० ) 


सारांश यह है कि सवीन व ग्रीन सभी स्वतन्त्र विचारकों 
ने सांख्य और मीमांसादर्शन को अनीश्वरबादी माना है यहां 
पप्मपुराणका श्लोक बड़े महत्वका है उससे यह स्पष्ट होगया है कि 
जेमिन ने वेदोंके अर्थोंको लेकर यह शास्त्र अमीश्वर वादात्मक 
रचा है इस श्लोकने वेदोंमें भी इश्वरवाद का खंडनकर दिया है । 
यहतो हुई मीमांसा की वहिरंग परीक्षा तथा इसकी अन्‍्तरंग 
परीक्षाके प्रमाण हम प्रारंभमें ही दे चुके हैं श्रतः यह सिद्ध हे कि 
मीमांसा ओर वेद दोनोंमें वर्तमान ईश्वरके लिये कोई स्थान नहींहे | 


श्री० पाण्डेय रामाबतार शमो एम-ए ओ.एलने अपनी पुस्तक 
'भारतीय इंश्वरवाद' में लिखा है कि-- 


“पृथ्ची स्वर्ग और नरकके उपयु क्त बिचारोंके रहते भी संहिता, 
में सृष्टि परक स्पष्ट बिबरण नहीं मिलते । 


इस सम्बन्धके जो कुछ चर्णान रू पकोंमें कथित है उनके 
शाब्दिकअञ्र्थों से निश्चित्‌ अभिप्राय निकालना आज कठिन है 
मन्त्रोंमें पिता-माता हारा सजनके सहृश्य उल्लेख है ओर जिन 
देवताश्ों से विश्व का धारण किया जाना वर्णित है उनकी भी 
उत्पत्तिके संकेत दिये गये हैं|: * * 


पुरुष, हिरण्यगर्भ, प्रजापति, उत्तानपाद आदि सुक्तोंमें जो 
लिखे गये हैं, उनमें स्ष्टि विषयक अस्फुट बातें हैं। जिनको आधार 
बनाकर न्राह्षणकालमें प्थिबीके बननेके सम्बन्धर्मं बराह कच्छप 
शादिके आख्यान उपन्यस्त किये गये ।” 


इस प्रकार सभी स्वतन्त्र विचारक विद्वान इसी परिणाम पर 
पहुंचे हैं। झतः स्पष्ट है कि संहिताओंमें न तो वर्तमान इंश्वरका 


बेन हैं और न सृष्टि उत्पत्ति आदिका । 


( ४०१ ) 
प्रलय 


सुप्रसिद्ध बदिक विद्वान बेदतीथं श्री पं० नरदेवजीने अपनी 
पुस्तक, ऋग्वेदालोचन, में लिखा हे कि-- 


“बेदान्त सूत्रकार वादरायण व्यास और उनके भाष्यकार 
शंकराचार्य शब्दोंका नित्यत्व स्वीकार करते हैं, किन्तु एक बात 
विचित्र कहते हैं कि स्वयं शब्द नित्य नहीं हैं वे जिस वस्तु, जाति 
के बाचक हैं बह जाति नित्य है. इसलिये इन्द्र आदि देवताओंके 
नाम अनित्य हैं तो भी वेदोंके नित्यत्वमें बाधा नहीं पड़ती क्‍यों 
कि--इन्द्र आदि देबताओंकी जाति नित्य है ।” प्र० ६३. ६४ 

आगे आप लिखते है कि--- 'मीमांसाकार का मत है कि 
प्रल्यकालमें बेदोंके नष्ट होजानेके पश्चात्‌ बचे हुए ऋषि लोग 
अपनी स्मृति के बल पर पुनः वेदोंका उद्धार करते हैं. प्र ०६५ 


उपरोक्त लेखसे यह स्पष्ट हे कि, वेदान्तद्शंनकार व्यास तथा 
जैमिनि और उनके भाष्यकार श्री शंकराचार्य आदि सभी विद्वानों 
ने इस जगतकी एक देशीय प्रलयको स्वीकार किया है क्‍योंकि उन 
के मतमें बेदोमें कथित सभी पदार्थ जातिरूपसे नित्यहें तथा व्यक्ति 
रूपमें नाशवान हैं श्रतः प्रथ्वी.चन्द्र,सुय. मनुष्य,पशु आदि सभी 
जातिरूप से नित्य सिद्ध होगये। अतः इनसबका एकदम नाश 
होनेका तो प्रश्न ही उत्पन्न नहीं होता। यही बेदिक मान्यता है | 


इसीको आचार जैमिनि ने स्पष्ट करदिया, उन्होंने प्रलयका 
अथ इस प्रथ्वीके एक खंड ( प्रान्त का प्रलय होना माना है तभी 
तो वेदोद्धारक ऋषि बचे रह गये थे | जिन्होंने अपने स्घृति बल 
से नह पुन रुद्धार किया जनशास्त्र भी ऐसी प्रलयको स्वीकार 
करत ६। 


( ४०२ ) 
सार्राश 


सारांश यह हे कि मीमांसकों की निम्न लिखित मान्यतायें 

सिद्ध हैं । 

(?) इस संसारकी बास्तबिक स्व॒तन्त्र सत्ता है यह अम, 
विज्ञानमात्र, मायामात्र विवतत, अथवा परिणाम, मिथ्या, स्वप्न. 
आदि नहीं है । 

(२) यह जगत अनादि निधन है न यह कभी उत्पन्न हुआ हे 
और न इसकी कभी प्रलय ही होगी । 

(३)कर्मोका , फल दाता कोई ईश्वर आदि नहीं है अपितु कर्म 
स्वयं ही फल प्रदान की शक्ति रखते हैं अथान्‌ कर्मा से 'अपूर्ब' 
(संस्कार) होता है और उस अपू्ब से फल्न प्राप्त होता है। तथा 
जगत नित्य होने से उसके कतोघधरता की भी आवश्यक्ता नहीं हे 
इसलिये ईश्वर नहीं है । 

(५)आत्मा प्रत्येक शरीर में प्रथक २ है और वे अणुपरिमाण 
नहीं है अपितु महत परिमाण है । 

(५) बेदोंमें जो सृष्टि उत्पत्ति विषयक कथन प्रतीत होता हे 
बह वास्तविक नहीं हे अपितु अर्थवादमात्र हे अथात्‌ भावुक भक्तों 
की स्तुति मात्र है । 


सर ( 
उपनिषद्‌ व वेदान्त दशन 
मीमांसा के पश्चात्‌ दूसरा बेदिकदर्शन बेदान्तदूर्शन है इसको 
उत्तर मीमांसा भी कद्दते हैं जिस प्रकार मीमांसामें ब्राह्मण ग्रन्थों 
के यज्ञादि का समन्यव किया गया है उसी प्रकार वेदान्तमें ओप- 
निषद्‌ श्रुतियों का समन्वय किया है जिस समय वाद्रायण ने 
यह वेदान्त शास्त्र ढनाथा था इस रूमय भारतव में बौडद्धों 
का साम्राज्य था. अथाोत अनात्मब।दका बोल बाला था उपनिषदों 


६ ८३ ) 


तथा उनकी परस्पर श्रुतियों का प्रवल खंडन किया जारहा था 
ऐसे समयमें यह आवश्ययक था कि उन सबका उत्तर दिया जाये 
तथा परस्पर विरुद्ध श्र तियों का समन्वय किया जाये. यही कार्य 
बादरायणने किया | हम पहले लिख आये हेंकि वदिक कालमें तथा 
उपनिषद्के समय तक भी वर्तमान कर्ता इश्वरका आविष्कार नहीं 
हुआ थ। सबसे प्रथम हम गीता में इस ईश्वरवाद की झलक देखते 
हैं उसके पश्चान तो यह सिद्धान्त सर्वोपरि बनता चला गया 
एतिहासिक दृष्टि से बिचार करने वालोंके लिए यह विच।रणीय हे 
कि किस प्रकार बेदिक अध्यात्मबाद ने उपनिषदोंमें शने शने एक 
अद्यवादका रूप धारण किया , तथ। पुनःवही एक बत्र्गवाद सिद्धान्त 
अ्रथात्‌ अद्वेतवाद बन गया । 
हमारा रृढ विश्वास है कि मूल वेदान्त सूत्रों में, मायाबाद्‌ 
या अविद्यात्राद, परिणामबाद. विवतंवाद आदिका उल्लेख तक भी 
नहीं हे । विशिष्टाद्नेतादि भी उसका विषय नहीं है । इसके प्रथम 
सूत्र में ब्रह्म. की जिज्ञासा की गई हे. यहां त्रह्म नाम आत्मा का है 
यह ब्रह्म न तो शझ्भुर का मायावच्छिन त्रक्म हे ओर न नवीन नेया- 
यिकों का संश्टिकत्ता इंश्वर है | 


जन्माच रय यतः | २॥ 

इससूत्रम भी सख्रष्टि उत्पत्तिका कथन नहींहे। हमें आश्चर्य होता 
है कि सम्पूर्ण आचार्यो ने यहां सृष्टि की उत्पत्ति आदि अर्थ किस 
प्रकार किय हैं। यहां शब्द्जन्मआदिहे न कि सजन बप्रलय आदि 
म शब्द्सष्टि की उत्पत्ति के लिए न तो कहीं शास्त्रों में ही प्रयुक्त 
हुआ है तथा न लोकमें ही इस शब्दका इस अथ्थंमें व्यवहार होता 
हे। अतः इसका सरल अर्थ है इसके जन्म आदि जिससे 
होते हैं वहू आत्मा है। ईश्वर का खंडन तो स्वयं सूत्रकार ने ही 

प्रबल युक्तियों से किया है। जिसका बेन सप्रमाण आगे है | 


( ४०४ ) 


अर्थात्‌ यहां शरीर के जन्म व मरण आदि का कथन हे । 

इसी प्रकारः-- 
शाख्रयोनित्वात्‌ ॥ ३ ॥ 

का अर्थ भी यद नहीं है कि जिससे ऋग्वेदादि उत्पन्न हुए हैं 
वह ज्रह्म है । अपितु इसका अर्थ यही है कि 'शास्त्र योनि: अस्य! 
अ्थोत्‌ शास्त्र है योनि ( कारण ) जिसका यह आत्मा है। यहां 
शास्त्र उपलक्षण मात्र है. अथोत्‌ इससे अनुमानादि सभी प्रमाण 
गृह्दीत हैं । अभिप्राय यह है कि वह प्रमाणों से सिद्ध है। दूसरा 
अर्थ यह भी हो सकता है कि वह सम्पूर्ण भाषा व ज्ञान का कारण 
है। आत्माकी सिद्धिमें ये दोनों हेतु बहुत ही प्रबल हैं.। अतः हम 
बेदान्त के कुछ सूत्रों का वास्तविक अर्थ लिखते हैं । 

अथातो बक्षजिज्ञासा || १ ॥ 

अर्थ--संसार की निस्सारता जान लेने पर आत्म ज्ञान उपादेय 
है। ( श्रतः ) इस लिए ब्रद्ा जिज्ञासा त्रद्म-आत्मज्लान को इच्छा 
करनी चाहिये । 

( प्रश्न ) सूत्र में श्रद्म शब्द, इश्वर परमात्मा, ब्रह्म बाचक है 
आपने इसका अर्थ “आत्मा” किस प्रकार किया है । 

(उत्तर) श्रुतिमें आत्माके ही ब्रह्म ईश्वर आदि नाम हैं यथा-- 


“अयमात्मा ब्रक्ष ब० २।५।१६ 
अथीत्‌ यह आत्मा ब्रह्म है सब॑ साक्षी है । 
#/य आत्मा5पहतपाप्मा सो5न्वेशव्यः' 
“स विजिज्ञासितव्य/ः छा० ८|७१ 
जो आत्मा पापों से मुक्त है उसका अन्वेषण करना चाहिये । 
“आत्मा वा भरे द्रष्टव्यः श्रोतव्य// वु० २७१ 
आत्मा का दर्शन करना चाहिये, उसको सुनना चाहिये, आदि 


( ४५०५ ) 


श्रतियां आत्मा को जानने का उपदेश देती हैं, अतः यहां भात्मा 
के जानने का उपदेश है । 

अभिप्राय यह है जिस प्रकार मेत्री को संसार से बेराग्य हो 
जाने पर याज्ञवल्क्यसे उसने कहा था कि-- 


येनाईं नाम्रतास्याँ किपह तेन कुर्याम्र ।” कू० २।४।३ 

महाराज यदि इस विशाल वेभव से में अमृत पद को प्राप्त 
नहीं हो सकती तो इस धन का मैं क्‍या करूंगी, अतः मुझे! वह 
वस्तु प्रदान करे । जिससे में जन्म मरण रूप दुःखों से मुक्त हो 
कर नित्य आनन्द को प्राप्त करू, इस पर महर्षि याज्षवल्क्य ने 
उसको आत्मज्ञान का उपदेश दिया था, और कहा था फि 

(४ ए्‌ $ 

न द्वि सबेस्य कापाय सब प्रियं भवति, आत्मनस्तु 
कामाय सर्वे प्रियं भवति ॥ कृ० २॥४।३ 

हे मैत्री ! संसार में पुत्र. स्त्री, पति, धन. शरीर आदि, पुत्र, 
आदि के लिये प्रिय नहीं होते अपितु आत्मा के लिये सब कुछ 
प्रिय होता है इसलिये आत्माका दर्शन, श्रवण . मनन. अ।दि करना 
चाहिये । अतः श्रतिमें ज्ञातव्य पदार्थ एक मात्र आत्माकों ही कहा 
है. अतः यहां भी महरषि व्यास ने ब्रह्म शब्द से आत्माका ही 
उपदेश किया हे । 


तदास्मनमेवावेदाहं अक्षाम्मीति तस्मातत्सवंपमवत | क०१।४ 
अथोत्‌ उसने अपने को मैं ब्रह्म हूँ. ऐसा जाना, इसी से वह 
सब ( स्वज्ञ ) हो गया | 
तरति शोकमात्मविदिति, छा० ७१।३ 
इत्यादि श्रुतियों से आत्मा ओर ब्रझ्ष की एकता का वर्णुन 


( ४०६ ) 


किया है अतः यहां भी ब्रह्म शब्द से आत्मा अभिप्रेत हे। इसी 
प्रकार जैन शास्त्रों में भी आत्म ज्ञान का उपदेश है । 

सिद्वः शुद्धआत्मा स्वनज्ः सवलोक दर्शी च। 

स जिनवरे भेणितः जानीहि त॑ केवलज्ञानम्‌ ॥ भ्रष्टपाहुड़ 

यथानाम को5पि पुरुषों राजान॑ ज्ञात %दृधाति | 

ततस्तपनु चरति पुनरर्थाथिकः प्रयत्नेन || २० ॥ 

एवं हि जीव राजो ज्ञातव्यस्तैथब श्रद्धातव्यः । 

अनु चरितव्यश्र पुनः स चेव तु मोक्षकामेन ॥ २१॥ 

तथा च स्मृति में हे कि-- 

आत्मा वा देवता सर्वा! | मनु भ० १२ 

एतमके वदन्त्य्रिं मनु मन्ये प्रजापतिम्‌ । 

इन्द्रमेके परे प्राणमपरे ब्रह्म शाश्वतम्‌॥ मनु" अ०१२।६ 

अर्थात्‌ अ्रत्मा ही सब देव रूप हे. इसी आत्मा का विद्वान 
अग्नि. मनु. प्रजापति, इन्द्र, प्राण. ब्रह्म, शास्बरत आदि नामों स 
कथन करते हैं । 
शरीर यदवामोति य चाप्युत्कामतीश्वरः ॥ गीता, अ० १५४ 

इस ःछाक का भाष्य करत हुय श्र। शझ्टराच|यर्जा ने लिखा हे । 

“इश्वरः, देहादि संघात स्वामी जोबः 

अथात यहां 'इश्वरका अर्थ देहादि संघातका स्वामी जीब' हे, 
अतः सर्व शास्त्र एक मत से ब्रह्म का श्र्थ आत्मा करते हैं। 
बतमान इसलिये कालीन इंश्वर को रचना वंदिक समयमें नहीं हुई 


थी, अतः उसका कथन भी वंदिक बांगमय में नहीं मिलता । 
लये यहां श्र/त्माका ही कथन है । 


( 5०७ ) 


शाख्रयोनित्वात्‌ ॥ ३ ॥ 


सम्पूर्ण शास्त्रों का मूल कारण होने से, आत्म का सवज्ञत्व 
सिद्ध हे । शास्त्र में दो बातें होती हैं। १ भाषा २ ज्ञान संसार की 
सम्पूर्ण पुस्तक किसी न किसी भाषा में लिखी हैं, इन भाषाओं का 
तथा उन पुस्तकोंमें जो ज्ञान है उन सबका मूल कारण आत्मा है 
अतः आत्मा सबक्ष सिद्ध होता हे। क्‍यों कि आज तक जितना 
ज्ञान प्रकाशित हो चुका है, उसका भी अन्त नहीं है, इन सब ज्ञानों 
का तथा सब भाषाओं का मूल कारण आत्मा ही है । यदि इसका 
मूल कारण आत्मा न होता तो जड़ पदार्थ भी भाषा बोलते नजर 
आते तथा वे भी पुस्तकें निमोण करते परन्तु आज तक कोई भी 
व्यक्ति किसी जड़से भाषा या ज्ञान नहीं सीखा, अतः य आत्माके 
अस्तित्व में तथा सर्वज्ञता में प्रमाण हैं । 

अभिप्राय यह हेकि अनादि कालसे आज तक जितनी भाषा- 
श्रोंका व ज्ञानका आविष्कार हुआ है । और भविष्यमें जो आवि- 
घ्कार होगा । उन सबका मूलकारण आत्मा था. आत्मा है. आत्मा 
होगा । अतः सम्पूर्ण ज्ञान, व भाषाओंका मूलकारण आत्मा है | 
अतः जिस आत्मा द्वारा अनन्त ज्ञान का प्रकाश हो चुका हो उस 
आत्मा के सर्वज्ञ हाने में सन्‍्देह ही नहीं करना चाहिय । 

आत्मा को न मानने वालोंकोी श्रति ललकारती हे कि अयि ? 
नास्तिको जरा विचार करो ? 


येन वागस्युदने | येनाहुमेनोमतम्‌ । 


येन चत्त्‌ू षि पश्यति, येन ग्राणः प्रशीयते | केप-३० 


कि जिसके कारणसे तुम बोलते हो, मनन करते हो. देखतेहो, 
तथा जीते हो,उसी श्रात्माकों भ्रस्वीकार करतेही | यदि यह आत्मा 


( !ैव्ध् ) 


एक पल भर के लिये इस शरीरसे निकल जाये, तो आपको ज्ञात 
हो जाये कि वास्तवमें हमारी कया हस्ति है। बस जो तुम खातेहो. 
पीते हो, देखतेहों, आनन्द लेते हों वह सब इस आत्माकी कृपाका 
फल है, उसी को न मानना अपने आपसे मुकरना है। अथवा 
ऐसा ही है, जैसा कोई कहे कि “मम मुख जिट्ढा नास्ति” उससे 
न ब् /< न्क बे के 
कोई कहे कि जब आप के मुख में वाणी नहीं हे. तो बोलते केसे 
हैं? यद्दी बात सूत्रकार कहते हैं कि जो भाई यह कहते हैं आत्मा 
नहीं है, वे बोलते किस के आधार पर हैं, क्या बाणी बोलती हे, 
यदि यह बात है, तो मुरदोंकी भी बाणी बोलनी चाहिये. परन्तु 
हम ऐसा नहीं देखते अतः भाषा और ज्ञानका मूल कारण होनेसे 
आत्मा को मानना चाहिये। 


तथा च श्री शह्लराचायं जी ने इस “शास्त्रयोनित्वात” सूत्े 
का ध्र्थ निम्न भ्रकार भी किया हे-- 


“यथोक़मरवेदादि शा््न॑ योनि: कारणं प्रमाणमस्य 
अह्यणों यथावत्‌ स्वरूपाधिगमें | शाख््रादेव प्रमाणाद्‌ जगतो 
जन्मादिकारणं ब्रक्मादिगम्यत इत्यमिप्रायः । 


_अथात्‌ “ब्रह्म के यथावत्‌ स्वरूपाबबोध के लिये शास्त्र ही 
( योनि: ) प्रमाण है। श्रभिप्राय यह हे कि शास्त्र के द्वारा ही 
ब्रह्म का सृष्टि कठृत्व जाना जाता है ।" यहां श्री शक्लराचायंजीने 
पष्टी तत्पुछुण समास न करके बहुत्रीहि समास किया हे। 
जिससे प्रथम के सब कल्पित एवं असंगत अर्थां का निराकरण हो 
कर सूत्र का वास्तविक और युक्तियुक्त अर्थ प्रगट हो गया है । 


भ्र्न शब्द आत्मा का बाचक हे इसका विस्तार पूर्वक वर्णन 
प्रथम हो चुका है । 


( (४०6 ) 
माया और वेद 


श्री शह्ुराचायंजीका श्रद्गेतवाद वंदिक नहींहै इसमें एक प्रमाण 
यह भी है कि माया शब्द का अर्थ जो अ्रद्वेतवादी करते हैं बह 
अर्थ पूञे समय में नहीं था । क्यों कि वेदों में आये हुये 'माया' 
शब्द का अर्थ सब स्थानों पर बुद्धि तथा कर्म ही किया गया है। 
श्री पाण्डेय रामावतार जी शम्मों ने "भारतीय इंश्वरवाद! नामक 
पुस्तक में अनेक मन्त्र इस विषयक उपस्थित किये हैं तथा अनेक 
भाष्य एवं निरुक्त आदि के भी प्रमाणों से इस विषय की पुष्टि की 
गई है | अतः सिद्ध हे कि गेदिक साहित्य में माया शब्द प्रचलित 
अर्थों में प्रयुक्त नहीं हुआ है | अतः 


माया सजते विश्वमेतत्‌ (श्वेताश्वरोपनिषद्‌) 


इन्द्रोपायामिः पुरु्प ईयते ( ब्ृ० ५१२।१६ ) 

आ्रादि श्रतियों का अर्थ हुआ--( मायो ) क्ममें लिप्र आत्मा 
इन शरीरादि की रचना करता रहता है | तथा च ( इन्द्र ) आत्मा 
( मायाभि: ) कर्मा से अनेक शरीर धारण करता है। तथा -च 
(इन्द्रामायामिः) यह्‌ मन्त्र ऋग्वेद में भी आया है । उसकी व्याख्या 
करते हुये निरक्तकार यास्क्राचाय ने मार्या का अथ बुद्धि ही किया 
है। अतः उपरोक्त श्रुतियों से वर्तमान सायावाद या श्रव्रिद्यावाद 
का समर्थन करना ठीक नहीं है । 

इसके 'श्रल्ावा हम वेदान्तके अन्य दो सम्प्रदायों का भी 
उल्लेख करते हैं. जो कि जगतको नित्य मानते हैं | 

(५) चेतन्य सम्प्रदाय |-इसका कथन है कि “जगत ( प्रपंच ) 
नितरां सत्यभूतपदार्थ है! क्योंकि यह सत्य संकल्प हरिकी बहिरंग 
शक्तिका विलास हे श्रति तथा स्मृति एक स्व॒रसे जगतकी सत्यता 
प्रतिपादित करती हैं । यथा- 


( ४५१० ) 


शाश्वतीभ्यः समाभ्य। ( यजु० ४० | ८ 


तथा विष्णुपुराण (१।२२।५८) इन्हें अक्षय नित्य कहता है प्रलय 
कालमें भी भगवान के साथ जगतकी सूक्तम रूपेण अवस्थिति उस 
प्रकार रहती है जिस प्रकार रात के समय बनमें लीन विहंगमोंकी 
स्थिति | ' भारतीय दर्शन | 


यहां स्पष्ट रूपसे जगतकी नित्यताका कथन है । तथा जिस 
प्रकार रात्रिमें विहंगमोंका नाश नहीं होता उसी प्रकार प्रलयम 
जगतका नाश नहीं होता. अपितु उसका तिरो भाव हो जाता है । 


(२) प्रत्यभिज्ञा (त्रिकदर्शन) 


यह भी जगतकी उत्पत्ति आदि नहीं मानता है | इसका कहना * 
है कि-- परम शिव ही इस विश्वका उन्‍्मीलन स्वयं करते हैं। न 
किसी उत्पादनकी आवश्यकता है न किसी आधारकी | जगत 
पहले भी विद्यमान था. केबल उप्तका प्रकटीकरण स्ष्टिकालमें शिशत्र 
शक्तिसे सम्पन्न होता है ।” भारतीय दर्शन * प्रू० ५८० । 


यहां भी खष्टि रचनाका अर्थ सृष्टि उत्पत्ति नहीं अपितु उसका 
प्रकर्ट करण मात्र है। श्रतः जगत नित्य है यह बेदान्तके आचार्यो 
के कथनोंसे ही सिद्ध हा जाता है । वेदान्त दर्शनका अपना तात्विक 
सिद्धान्त क्या था यह जानना अ्र।ज कठिनतर कार्य है । क्योंकि 
इस पर जितने भी भाष्य है वे सब साम्प्रदायिक द्रष्टियोंसे किये 
गये हैं। उनमें निष्पक्ष तात्विक भाष्य कोई नहीं हे | अतः वेदान्त 
दशनको सममनेके लिये इन भाष्योंका ही आसरा नहीं लेना 
चाहिये अपितु मूल सूत्रोंका आशय सममनेका प्रयत्न करना 
चाहिये। हमारा विश्वास है कि मूल सूत्रोंमे इस शअ्रवेदिक और 


( ४११ ) 


प्रमाण आदिसे वाधित इश्वरका कथन बिल्कुल नहीं हो | इंश्वर 
सृष्टि कत्त। है इसका ता सूत्रोंमें खंडन किया गया है । 

पद्मपुराणमें शंकर मतको प्रच्छन्न बोद्ध बताया गया है | तथा 
दर्शन दिग्द्शंनमें एक श्लोक दिया है । 


वेदो उनृतो बुद्धकृतागमोडनृतः । 

प्रामाएयमेतस्य च तस्य चानृतम््‌ | 

बोद्धा पनृता बुद्धिफले तथानते । 

यूयं च बोद्भाथ् समान संसदः ॥ 

रामानुजक वदान्त भाष्यकी टीका! (अ्रतभ्रकाशिकार्मे) श्रथात्‌ 
हू शंकरमत।/नुयायों ? तुम्हार लिय बेद असत्‌ हैं इसी प्रकार बोद्धों 
के लिये बुद्ध बचन असत्य हैं। तुम्हार लिय बेदका तथा उनके 
लिथ बुद्ध बचनोंक। प्रमाण होना मिथ्या हे । उसीप्रकार बुद्धि(ज्ञान) 
ओर उसका फल मोक्ष भी मिथ्या है | इस प्रकार तुम ओर बोद्ध 
समान हो अस्तु यहां यह प्रकरण नहीं है. अतः अब हम यह 
दिखात हैं कि श्री शंकराचायजीने भी सष्टि आदिका उरत्पक्तिका 
केवल अथवाद ही माना है| द 

तथा च 'महाभारत मोमांसा' में रायसाहब चिन्तामणि 
लिखत हैं कि---' उप निषदोंमें परन्रह्म वार्ची आत्मा हे | आत्मा 
ओर परमात्माका भेद उपनिषदोंको ज्ञात नहीं हे ।'' 

अभिप्राय यह हेकि उपनिषदोंस निश्चयनयकों दृष्टसे आत्माका 
सुन्दर बणंन किया गयाहे, अतः निम्बयनयसे आत्मा और परमा- 
त्मा एक है हैं। भेद तो कर्मेके कारणसे हे | बेदान्त दर्शन उपनि- 
षदोंके भावोंकों ही व्यक्त करने तथा उन्हें दाशंनिक रूप देनेके 
लिये लिखा गया है । अतः उसमें भी मुक्तात्मासे भिन्न कोई जाति 
विशेष अथवा व्यक्ति विशेष इंश्वर नहीं माना है । यह निश्चित है । 


( ४१२ ) 


बेदान्त दर्शनमें इश्वरका खंडन निम्न प्रकारसे किया है | 

पत्युरसामञ्जस्थात्‌ । अ० २।२।३७ 

संवन्धानुपपत्तेथ ॥ ३८ ॥ 

अधिष्ठानोपपत्तेथ् ॥ ३६ ॥ 

करणवच्चेन्न भोगादिभ्य! ॥ ४० ॥ 

अ्रथोत--ईश्वर जगतका कत्तों सिद्ध नहीं होता है क्‍योंकि यह 
युक्तिके विरुद्ध है। जीव ओर प्रकृतिसे भिन्न, इश्वर बिना सम्बन्ध 
के जीव ओर प्रकृतिका अधिष्लाता नहीं बन सकता । इनमें संयोग 
सम्बन्ध नहीं बन सकता क्योंकि यह सम्बन्ध दो एकदेशीय पदार्थोमें 
होता है । परन्तु इश्वरको एक देशीय नहीं माना जाता । इनमें सम- 
बाय सम्बन्ध नहों हो सकता क्योंकि इनमें आश्रय ओर आश्रयी- 
भाव नहीं है । कार्य कारण सम्बन्ध तो अभी असिद्ध ही है। अतः 
इनमें किसी प्रकारका सम्बन्ध न होनेसे इश्वर जगत रचना नहीं 
कर सकता ॥१८॥ ह 

अधिपष्वानकी सिद्धि न होनेसे भी इश्वर कल्पना सिथ्या है । 
क्योंकि निराकार ईश्वर कुम्हारकी तरह (मिट्टी) प्रकृतिकों लेकर 
जगत रचना नहीं कर सकता ३6॥ 

यदि यह कहो कि कुम्दारकी तरह डसके भी हस्त पादादि हैं । 
तो उसका इश्वरत्व ही नष्ट हो गया। वह भी कुम्हारकी तरह कर्म 
करगा उसका फल भी भोगना पड़ेगा ॥४०॥ 

विज्ञ पाठक वृन्द यहां देख सकते हैं किस प्रकारकी प्रवल् 

युक्ति 4 एः ० किय 

योंसे जगतकतोका खंडन किया गयाही। तथा अ्रध्याय,रपा०३ 
के आरभसे ही आकाशादिका उत्पत्ति बताने बाली तथा उनका 
विरोध करनेवाली श्रुतियोंका समन्वय किया गया है। भाष्यकारोंने 
बहां पर आकाश, वायु, तेज, प्राण, आदिको नित्य बताने वाली 


( ४१३ ) 


श्रतियोंको गौण माना है तथा अनित्य वाली श्रतियोंकों मुख्य मान 
कर समन्वय किया है, वह बिलकुल ही असंगत दे । इस प्रकार 
उनको गोण माननेमें कुछ भी युक्ति या प्रमाण नहीं है । वास्तवमें 
तो जैसा कि हम प्रथम श्री शंकराचायके प्रमाण से ही सिद्ध कर 
चुके हैं कि ये सब पदार्थ जाति रूपसे नित्य हैं तथा व्यक्ति रूपसे 
उत्पन्न होते हैं और नष्ट होते रहते हैं। & यही श्राशय यहां भी 
शास्त्रका है अतः यह सिद्ध है कि वेदान्त दशेन भी जगत नित्य 
अकृतूम मानता है तथा इश्धवरको जगत कत्तों नहीं मानता । 


तथा च पऐेतरेयोपनिषद्‌ द्वितीय अध्याय के आरम्भ में सृष्टि 
रचना आदिका विचित्र वर्णन है | इस पर प्रतिबादीने प्रश्न किया 
कि तो क्‍या इन सब बातोंको असम्भव माना जाये ? इसका उत्तर 
श्री शंकराचायजी देते हैं कि नहीं यह सब आत्मावबोध करानेके 
लिये अर्थवादमात्र हैं, अथोत्‌ आत्माकी प्रशंसा मात्र है इस लिये 


कोई दोष नहीं हे | 


(उत्तर) न अत्रात्माववोधमात्रस्य विवक्षित्वात्‌ । 


किमी अल 
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तथा जहां जहां इनकी उत्पत्ति आदिका कथन है, वहां वहां, शरीर 
या प्राण अर्थ है | जैसे 


आत्मन आकाशः संभूत।, आकाशाद्‌ वायुः। आदि | 


यहां आकाशका अर्थ सूक्म प्राण, तथा वायुका अर्थ स्थुल प्राण है। 
इसी प्रकार जहां जहां आकाश, वायु, तेज, प्राण आदिकी उत्पत्तिका 
निषेध किया है, वहां वहां यह सांसारिक पदाथोंका बणन होता है । 

श्रीयुत पं० माधवराव सप्रेने आत्मविद्या? के प्र० ३२६१ पर आका- 
शाद्‌ वायु, इस भर तिका अर्थ जीवके अ्रवतरण परक किया है अर्थात्‌ 
आत्माके परलोकेसे लौठनेका क्रम इस श्रुतिमें बताया गया है | 


( ४९१४ ) 


सर्वोष्यमर्थवादः, इत्यदोषः । 
इस उत्तरसे स्पष्ट सिद्ध हे कि जगत रचना आदिका कथन 
केवल आत्मा वबोध करानेके लिय आत्माकी स्तुति (प्रशंसा) मात्र 
है । बास्तबसें जगतकी रचना आदि नहीं होती । 


ब्रह्म सृष्टि और मीमोंसादशन 


'सष्टिबाद और इश्वर' में श्रीशतावधानी जी लिखते हैं. कि-- 

“यद्यपि नांसदीय सूक्त की सष्टि रचना का प्रकार ऋषियों के 
संशय से आक्रान्त हैं और नासदीय सूक्त को छटी और सातवीं 
ऋचा इनका खण्डन भी कर चुकी है, तो भी व्यवस्थित विचार 
करने वाले दशनकारोंने सृष्टि के बिषय में क्य। « किया है इसका 
किंचित्‌ विग्दर्शन कराते हैं | बेद के साथ सबसे अधिक सम्बन्ध 
रखने वाला पूबंभीमांसा दर्शन है। इसके संस्थापक जैमिनि ऋषि 
हैं इनका स्॒|ष्ट के बिषय में क्या अभिप्राय हे इसका मीमांसा- 
दर्शन की माननीय पुस्तकशास्त्रदीपिका ओर श्लोक वातिक आदि 
के आधार से निरीक्षण करते हैं । 

जैमिनि सूत्रके प्रथम अध्यायके प्रथमपादक पांचवें अधिकरण 
की व्याख्या करते हुए शास्त्रदीपिकाकार श्री मत्पार्थ सारथि मिश्र 
शब्द ओर अथंका सम्बन्ध कराने वाला कोन है इसका परामर्श 
करते कहते हैं कि-- 

“जब सृष्टिकी आदि हुई हो वसा कोई काल नहीं हे । जगन 
सदा इसी प्रकारक। है । यह प्रत्यक्षके अनुसार प्रचलित है, भूत- 
कालमें एसा कोई समय न था जिसमें कि यह जगत्‌ कुछभी न था। 
इस जगतकी प्रलय आपदिसें कोई भी प्रमाण नहीं है । 

आगे बढ़ते हुये दीपिकाकार कहते हैं कि बिना प्रमाण के भी 
यद्‌ यह मानलें कि कुछ भी नहीं था तो सृष्टि बनही नहीं सकती। 


( #१५ ) 


क्योंकि सृष्टि कायरूप उपादेय है, उपादानके बिना उपादेय नहीं बन 
सकता । मिट्टी हो तभी घट बन सकता हे, मिट्टीके बिना घड़ाबनते 
हुए कभी नहों देखा गया यहाँ ब्रद्मवादी पूर्व पक्तरूपमें कहता दे कि- 
आस्मेवेको जगदादावासीत्‌ स एवं स्वेच्छया व्योगादि 
प्रपश्ररूपेण परिणमति बीजाइव वक्षरुपेण । चिदेकरसं ब्रह्ष 
कथं जड़रूपेण परिशमतीति चेत्‌ न परमाथंतः परिणाम 
ब्रक्षणः किन्त्वपरिणतमेव परिणतवदेकमेव सदनंकधा मुख 
मिवादर्शादिष्वविधावशा दिवतेमानमात्मेवान्त्मानं चिद्रुप॑ जड़- 
रूपधिवाद्वितीयं स द्वितोयेमिवषश्यति । सेयप्रविद्योपादाना 
स्म्प्रपंचवन्महदादि प्रपंच सृष्टिः। (शा०्दी०१।१४-११०) 
अथ--जगतके आदिसें (प्रलय कालमें ) एक आत्मा ही था| 
वह आत्मा ही अपनी इच्छासे आकाश आदि बिस्तार रूपमें परि- 
णत होता है, जिस प्रकार कि बीज वृक्षरूपमें विस्तृत हो जाता है | 
शंका-(चेतन्य एक रसरूप) ब्रह्म जड़रूपमें केसे परिणत होसकताहे?. 
उत्तर--हम पारमाथिक पारिणाम नहीं मानते किन्तु अपरिशत 
होता हुआ परिणत के समान, जैसे कि एक रूप होकर अनेक 
रूप-दरपण में मुख दिखाई देता है,बिवत्त प्राप्तकरता है। अविद्याके 
कारणसे आत्मा ही चिद्रप आत्माको जड़रूप देखता है । अद्वितीय 
को सद्वितीयकी तरह चिद्रप को जड़रू देखता है अविद्याका उपा- 
दान करण वाली स्वप्रप्रपंचवत्‌ महदादि प्रपंचरूप यह सृष्टि हे। 


पीमासकों का उत्तर पत्त 


किपिदानीपसन्नेवाय प्रपेच! ? भोमितिचेन्न | प्रत्यच 
विरोधात्‌ ।''' न चागमेन अत्यह वाघः र॑भवति । प्रत्य- 


( ४१६ ) 


चस्य शीघ्रप्रवत्तेन सर्वेभ्यो वलीयस्त्वात्‌ ।'' 'किंच प्रप॑चा- 
भाव प्रतीयताउवश्यमागमोपि प्रपंचस्तिर्गतत्वादसद्रुपतया 
प्रस्येतव्यः । कथ॑ चागमे नेचागमस्याभावः 9 तीयेत ? अस- 
दर पतया हि प्रतीयमानां न कस्यापिपदायथस्य प्रमाण स्यात्‌। 
प्रापाण्ये वा नासत्वम | ( शा० दी० १।१।४ पृष्ठ ११० ) 

अथ--क्या वतेमानमें भी जगत बिस्तार असत्‌ है? जो जगत्‌ 
प्रत्यक्षसे सदरूप दिखाई देता है उसका आगससे वाधित होना 


संभवित नहीं है, कारण यह है कि प्रत्यक्ष सबसे बलवान है और 
अआगमकी अ्रपेक्षा इसकी प्रवृत्ति सबसे पहले होती है | 


दूसरी बात यह है कि जगतकों असद्रूप माननेवाले पुरुषको 
जगतके अन्दर रहे हुए आगमको असद्‌ मानना पड़ेगा, वहभी 
प्रत्यक्ष प्रमाण से नहीं किन्तु आगम प्रमाणसे इसमें विचारणीय 
यह बात है कि आगम स्वयं अपना अभाव किस तरह सिद्ध करेगा 
यदि आगम असद्गुप सिद्ध होजायगा तो वह किसीभी अ्रर्थके लिए 
प्रमाण स्वरूप न रह सकेगा। और अगर प्र माणरूप रहेगा तो वह 
असक्ग प नहीं रह सकेगा ( असद्रप ओर प्रामाण्य ये दोनों परस्पर 
बिरोधी हैं अतः एक वस्तु में नहीं टिक सकते । 


अनिवेचनी यवाद 


वेदान्तगंत अनिबंचनीयवादी कहता है कि हम प्रपंच-जगत्‌ 
को असत्‌ नहीं कहते क्योंकि असत्‌ किस प्रकार कहा जाय ! 
किन्तु परमार्थ से सन्‌ भी नहीं कह सकते क्योंकि आत्म ज्ञानसे 
बाघा आती है। श्रतः जगत्‌ सत और असत दोनों से वाच्य न 


होकर अनिवचनीय है | 


( ४१७ ) 
मीमांसकों कां उत्तरपक्ष 


अनिवंचनी यवादीका कथन ठीक नहीं है । सतसे भिन्न असत्‌ 
है ओर असनसेभिन्न असत नहीं है तो सद्रप होना चाहिए । एक 
का, अभाव दुसरेकी सत्ता स्थापित करता है। अथात्‌ सतका श्रभाव 
असत्‌की सत्ता ओर असत्‌का अभाव सतूकी सत्ता स्थापित करता 
है । एक के अभाव से दोनोंका अभाव होजाय यह बात. अशक्य 
है। अतः जगतको या तो सत्‌ कहो या असत्‌ कहो। जगत्‌की अनि- 
बंचनीयता नहीं टिक सकती । वस्तुतः वही असत है जो कदापि 
प्रतीयमान न हो जैसे कि शशबिषाण, आकाश कुसुम इत्यादि । 
ओर सत्‌ भी वह है कि जिसकी प्रतीति कदापि बाधित न हो 
जैसे आत्मतत्व | जगत्‌की प्रतीति शशविषाणकी तरह सदाके लिए 
बाधित नहीं, अतः उसे असत्‌ या अनिबंचनीय नहीं कह सकते । 
किंतु आत्मतत्वकी तरह जगतकों सतू्‌ कहना चाहिए इसलिये जड़ 
ओर चेतन दोनोंकी सत्ता स्वीकार करनी ही पड़ेगी । और यदि 
इनकी सत्ता स्वीकार कर लोगे तो अट्वेतवादके बजाय द्वतवाद 
सिद्ध हो जायगा। 


 अविद्यावाद 


वेदान्तगंत अविद्यावादी कहता है कि वास्तविक सत्ता तो ब्रह्म 

की या आत्म तत्त्र की ही हे। जगत्‌ की कदाचित प्रतीत होती है 
वह अविद्याकृत हे । ं है 
मीमासकों का परामश 

मीमांसक अविद्याबादी को पूछता है कि वह अविद्या श्लांति- 

रूप है या आरान्तिज्ञान का कारणरूप पदार्थन्तर है ? यदि कहो कि 

आन्तिरूप हे तो किसको होती हे ? ब्रह्म को आरान्ति नहीं हो सकती 

क्योंकि वह स्वच्छ रूप हे । जहां स्वच्छ विद्या है वहां अआआन्ति 


( (९ ) 


संभव ही नहीं हो सकती । क्‍या कभी सूर्यमें अंधाकारका 
संभव हो सकता है ? कदापि नहीं | यदि कहो कि जीबों को श्रान्ति 
होती है तो यह भी ठीक नहीं हे क्‍योंकि वेदान्त मत में ब्रह्म के 
सिवाय जीवों की प्रथक सत्ता ही नहीं है | यदि श्रान्ति स्थान का 
कारणरूप पदाधोन्तर स्वीकार करते हो तो अद्वेत सिद्धान्त को 
हानि पहुंचेगी और द्वेतबाद की सिद्धि हो जायगी । 

- कदाचित्‌ कारणान्तर न होने से ब्रह्म का स्वाभावरूप अविद्या 
मानी जाय तो यह भी संभिवित नहीं है । विद्यास्त्रभाव वाले ब्रह्म 
का अविद्यारूप स्वभाव हो ही नहीं सकता । विद्या ओर अविदा 
परस्पर विरोधी हैं | दोनों विरोधी स्व्रभाव एक ब्रह्म में केसे रह 
सकते हैं ? यदि अविद्या को वास्तविक मानोगे तो उसका विनाश 
किससे होगा ? आगमोक्त ध्यान स्वरूपज्ञान वगेरहसे श्रविद्या 
का नाश हो जायगा ऐसा कहते होतो यह भी ठीक नहीं है क्योंकि 
नित्यज्ञानस्वरूप #ह्य से अतिरिक्त ध्यानस्वरूप ज्ञानव गेरह है ही 
कहां कि जो अविदभधा का नाश करें ? अतः इस मायावाद की 
अपेक्षा तो बोद्धों का महायानिकबाद ही ठीक है जिसमें कि नील 
पीत आदि के वेचित््यका काय कारण भाव दिखाया गया है । 


अज्ञानवाद 


वेदान्तगंत अज्ञानवादी कहता है कि यह श्रपंच अज्ञान से 
कर चर ऊ 
उत्पन्न होता है ओर ज्ञान के द्वार उसका विनाश होता है। संग 
जल या प्रपंच के समान | 


मीमांसकों का उहापोह 


मीमांसक कहता है कि कुलालादि व्यापार स्थानीय अज्ञान 
घटस्थानीय जगत्‌ और मूलस्थानीय ज्ञान मानेंगे तो भी जगत्‌ 


( ४५१६ ) 


उत्पत्ति ओर विनाश के योग से अनित्य मात्र सिद्ध होगा किन्तु 
अत्यनस्ताभाव रूप असत्‌ सिद्ध न होगा । 


दूसरी बात ! ज्ञानसे जगत्‌ का नाश होता है तो वह ज्ञान 
कोनसा हे ? आत्मज्ञान या निष्प्रपंच आत्मज्ञान ? केवल आत्म 
ज्ञान तो विरोधी न होने से जगत का विनाशक नहीं बन सकता 
निष्प्रपंच आत्मज्ञान को कदाचित नाशक माना जाय तो उसमें 
आत्मज्ञान अंश तो अविरोधी हे । निष्प्रपंच माने प्रपंच का अभाव 
जब तक प्रपंच विद्यमान है तब तक उसके अभाव का ज्ञान केसे 
हो सकता है ? उस ज्ञान के उत्पन्न हुय बिना प्रपंच का नाश 
भी नहीं हो सकता। अतः अन्‍्योन्य|श्रयरूप दोष की आप'त्त 
प्राप्त होगी | इस लिये ज्ञान से भी जगत्‌ की सत्ता का नाश नहीं 
हा सकता | जबकि जगत आत्मज्ञान की तरह सत्‌ सिद्ध होजायगा 
तो अद्वेतवाद सिद्ध न हो कर द्वतबाद की सिद्धि हा जायगी। 
सग जल तो पहलेसे ही असत है अतः उसके नाशका तो प्रश्न ही 
नहीं ठहरत। है । इसलिये यह रृष्टरान्त यहां लागू नहीं पड़ता है । 


इत्यद्रेतमतनिरास! | (शा० दी० १।१।५ एृ० १११) 


अड्ध जरतीय अद्ठ तवादीका पूर्वपक्ष 


उपनिषद्को मानने वाला वेदान्ती अर्द्धजातीय अद्वेतबादी कहा 
जाता है | बह कहता है कि ब्रह्म या आत्मा स्त्रयं ही अपनी इच्छा! 
से जगत्‌ रूप में परिणत हो जाता हे । जिस प्रकार बीज वृक्ष रूप 
सच्चे परिशाम को प्राप्त करता है । उसी प्रकार आत्मा भी 
आकाशादि भिन्न २ जगद्‌ रूप में परिणत हो जाता है. | नामरूप 
भिन्न २ होते हुये भी मूल कारण रूप एक आत्मा का ही यह 
सब विस्तार है ! 


( ४२० ) 


जगत्‌ के अनन्यवाद, अविद्याबाद, श्रान्तिवाद, मायाबाद, ये 
सब वाद अनित्य जगत्‌ के औपचारिक हैं। जिस तरह मृग तृष्णा 
रज्जुसप ओर स्वप्न प्रपंच थोड़े समय तक अविभूत हो कर पीछे 
विलीन हो जाते हैं उसी तरह जगह्विस्तार भी अमुक समय तक 
अविर्भाव भ्राप्त करके पीछे लय को प्राप्त हो जाता है। अनित्य 
जगत्‌ औपचारिक असत्‌ है। आत्मा नित्य होने से पारमाथिक 
सत्य है । जगत्‌ का असत्यत्व गैराग्य पेदा करने के लिये है । 


आत्मा का परमार्थपन सत्य हे मुमुक्ुओं के उत्साह की वृद्धि 
करने के लिये है । मृत्पिण्डके विकार का दृष्टान्त यहां ठीक घटित 
होता है । मिट्टी के बर्तन घड़ा शराब इत्यादि अनेक नाम बाले होते 
हुये भी एक मिट्टी के बिकार हैं। मिट्टी सत्य है। घढ़ा शराब 
आदि वाचारंभमात्र है । नाम रूप भिन्नर हैं वस्तु भिन्न नहीं हे 
किन्तु एक ही मिट्टी है । आत्मा ओर जगत्‌ विषय में भी ऐसे 
ही सममलेना चाहिये। जगत्‌ नानारूप दिखाई देता है सो एक 
आत्मा का विकार परिणाम रूप है । एक है किन्तु अन्तःकरणकी 
उपाधिके भेद से भिन्न भिन्न जीव बनते हैं। जीव के भेद से बन्ध 
मोक्ष की व्यवस्था हो सकती हे । 


मीमांसकोंका उत्तर पक्त 


आत्मा चैतन्य रुप होनेसे उसका जड़ रूप परिणाम नहीं बन 
सकता । दूसरी बात, एक ही आत्ना माननेसे सब शरीरोंमें एक ही 
आत्माका प्रतिसंधान होगा । यज्ञदत्त ओर देवदत्त दोनों अलग २ 
प्रतीत न होंगे । देवदत्त के शरीरमें सुखको और यज्ञवत्त के शरीर 
में दुःखकी प्रतीति एक समयमें एक हीं आंत्माकों होगी । 

अन्तःकरणके भेदसे दोनोंके सुख दुःखकी भिन्न भिन्न प्रतीति 
हो जायगी ऐसा कहते हो तो यह भी ठीक नहीं है । अन्तःकरण 


। #२१ ) 


अचेतन है अतः उसे सुख दुःखकी प्रतीति होनेका संभव ही नहीं 
हो सकता है। अनुभव करने वाला आत्मा एक होनेसे सबके सुख 
दुःखके अनुसन्धान कौन रोक सकता है ? कोई नहीं। अतः श्रर्द 
जरतीय परिणाम-बाद भी ठीक नहीं है । 


(शा० दी० (। ५।५।) 


अड्ठ तवादके विषय श्लोक वातिककार 
कुमारिल भट्ट का उत्तरपत्त 


पुरुषस्य च शुद्धस्य, नाशुद्धा विकृृति भंवेत्‌ ॥ ५-८२। 
स्वाधोनत्वाच धर्मादे स्तेन क्लेशो न युज्यते | 
तद्बशेन ग्रवत्तोबा, व्यतिरेकः प्रसज्यते ॥ ५-८३ 


अध्ध--एक ही आत्मा अपनी इच्छासे अनेक रसमें परिणत 
होकर जगत प्रपंचको विस्तृत करती है, वेदान्तियोंके इस कथनका 
कुमारिल भट्टजी उत्तर देते हैंकि पुरुष शुद्ध ओर ज्ञानानन्द स्वभाव 
वाला है बह अशुद्ध ओर विकारी कैसे बन सकता है ? पुरुषका 
जगत्‌ रूपमें परिणत होन। बिकार है | अविकारी को विकारी 
कहना घटित नहीं होता है । जगत जड़ और दुःख रूप है । चेतन 
पुरुषमें जड़ जगतकी उत्पत्ति मानना अशक्य बात है | धर्म अधर्म 
रूप अटृष्टके योगसे पुरुषमें सुख दुःख क्लेशरूप बिकार उत्पन्न हो 
जायेगे ऐसा कहना भी उचित नहीं है । पुरुष स्व॒तन्त्र है धर्म 
अधमके बश नहीं हो सकता है। धर्म, अधरम, पुरुषके बश हों यह 
उचित हो सकता है। सृष्टिके आदिमें यदि एक ही ब्रह्म है तो 
धमोघमंकी सत्ता ही कहां रही ? यदि धर्माधर्मकी सत्ता स्वीकार 
कर लोगे तो द्वेतताकी आपत्ति आयेगी। 


( ४२२ ) 


स्वयं च शुद्धरुपत्वादभावाचा नन्‍्यवस्तुनः । 

स्वप्ना दिवदविद्यायाः प्रवृत्तिस्तस्य कि कता ॥ ५८४ 

अर्थ--जो ऐसा कहते हैं कि हम पुरुषका वास्तविक परिणाम 
होना नहीं कहते किन्तु अपरिणत होता हुआ भी .अविद्याके वश 
परिणतके समान दिखाई देता है-हाथी. घोड़े न होते हुये भी स्वप्न 
में जैसे हाथी घोड़े सामने खड़े हो गेसे दिखाई देते हैं. जैसे ही 
श्रविद्याके वशमें पुरुष जगत्‌ प्रपंचरूप प्रतीत होता है । बस्तुतः 
पुरुष जगत्‌ रूपमें परिणत नहीं होता है. उन अविद्यावादी वेदा- 
न्तियोंके प्रति भट्टजी कहते हैं कि पुरुष स्वयं शुद्ध ,रूप है. अन्य 
कोई वस्तु उसके पास नहीं है. गेसी हालतमें स्त्रप्तको तरह विद्या 
की प्रवृत्ति कहांसे ह। गई ? अविद्या भ्रान्ति हे | भ्रान्ति किसी न 
किसी कारणसे।होती है पुरुष विशुद्ध स्वभाव वाला है । उसके . 
पास अान्तिका कोई कारण नहीं है । बिना कारणके अविद्याकी 
उत्पत्ति कैसे हो गई ? यदि अविद्या सिद्ध न हुईं तो उसके योगसे 
पुरुषकी जगत रूपमें परिणति या प्रतीति भी केसे हो सकती है ? 


अन्येनोपप्लवे5मीष्टे, देतवादः प्रसज्यते । 

स्वाभाविकी यविद्यां तु, नोच्छेत्त कश्िदहेति ॥ ५-८४ 

विलक्षणोपपते हि, नश्येत्‌:स्वाभाविकी कवित्‌ । 

नत्वेकात्मास्युपायानां हेतुरस्ति विलक्षण! ।| ५-८६ 

अर्थ-अवद्याको उत्पन्न करनेवाला पुरुषके सिवाय अन्य कारण 

माननेपर द्वतबादका प्रसंग आयगा | अगर कारण न होनेसे पुरुष 
की तरह अविद्य|को भी स्वाभाविक मानलोगेतो वह अनादि सिद्ध 
होगी । अनादि अ विद्याका कभी भी उच्छेद नहीं होसकता। इसलिए 
किसीभी पुरुषका मोक्षभी नहीं होसकता। कदाचित्‌ पार्थिव पर- 


( *ररे ) 


माणुकी श्यामता जिस प्रकार श्रप्मि संयोगसे नष्ट होजाती है उसी 
प्रकार अविद्या स्वाभाविक) अविश्या भी ध्यानादि विलक्षण 
कारणके योगसे नष्ट होजायगी ऐसा कहोगेतो! मोक्षोच्छेदकी 
आपत्तितो दूर होजायगीमगर ए.क द्वीआत्मा मानने वाले अद्वेत-] 
वादीके मतमें आत्माके सिवाय ध्यानादि कोई विलक्षण ,कारणही 
नहीं है तो अविद्याका उच्छेद केसे होगी इस आपत्तिसे अद्वेतवाद 
नहीं टिक सकता इसलिए हेतबाद स्वीकार करना युक्ति संगत हे । 


के हु में बोड़ों 

अद्व तवादके विषय का उत्तरपत्ष 

तेवामल्पापराध॑ तु, दर्शन नित्यतोक्वितः । 

रूपशब्दादि विज्ञाने, व्यक्क मेदोपलच्षणम्‌ । (ते०सं३२६ 

एक ज्ञानात्मकत्वे तु,रूपशब्द रसादयः | 

कै -। 4 
सकृद् ते! .प्रसज्यंते नित्योइवस्थान्तरं ८ च ॥ 
( तें० सं० ३३० ) 

अर्थ--प्रथ्वी जलादिक अखिल जगत्‌ नित्य ज्ञानके विवत्तंरूप 
है। और आत्मा नित्या नित्य रूप हैं। अतः नित्य विज्ञानके 
सिवाय दूसरी कोई वस्तु नहीं है । इसप्रकार कहने वाले बेदान्तियों 
का जो कुछ अपराध हे उसको शान्तिरक्षितजी इस प्रकार दिखाते 
हैं-- अहो अद्वेतवादियों ! विज्ञान एक ओर नित्य है । रूपरस शब्द 
आदिफा जो प्रथक्‌ २ ज्ञान होता है वह तुम्हारे मतसेन होना 
चादिए किन्तु एक ज्ञानसे एकही साथ रूप रसादि सब पदार्था का 
एकरूपस ज्ञान होना चाहिए अगर तुम ये कहोगे कि जिस प्रकार 
एक ही पुरुषमें वाल्यावस्था,तरुणावस्था बृद्धावस्था भिन्नर होती हे । 
उसी प्रकार ज्ञानकी भी मिन्न२ अवस्थाएं होंगी ज्ञिससेरूप विज्ञान 
ग्सविज्ञान इत्यादि की उत्पत्ति हो जायगी तो यह कथन भी ठीक 


( इएश४ ) 


नहीं है | विज्ञानकी अवस्थाएं बदल जानेपर विज्ञान नित्य नहीं रह 
सकता क्‍योंकि अवस्था ओर अजस्थावानका अभेद दोनेसे अवस्था 
के अनित्य होनेपर अवस्थाबान भी अनित्य सिद्ध होगा । 


रूपादि वित्तितो भिन्‍नं, न ६नमुपलभ्यते | 
तस्याः प्रतिज्षणं भेदे, किमभिन्न व्यवस्थितम्‌ || 
बे ० 
( तं० सं० ३३२ ) 
अथर्थ--रूपरसादि ज्ञानसे प्रथक कोई नित्य विज्ञान उपलब्ध 
नहीं होता है। जो उपलब्ध होताहे वहप्रतिक्षण बदलता रहता है । 
चिरकाल तक रहनेवाला कोई अभिन्नज्ञान नित्यविज्ञानन ता प्रत्यक्ष 


से उपलब्ध होता है और न अनुमानसे इन दोनों प्रमाणोंसे जो 
वस्तु सिद्धनहीं हे उसका स्वीकार करना ही व्यथं है. । ; 


नित्य विज्ञान पत्तमें बन्धमोक्षकी व्यवस्था 
हीं न शः 
नहीं हातो 
हे 0 
विपयंस्ताविपयस्त-ज्ञान भेदो न विधते | 
एकज्ञानात्मके पुसि, बन्धपोक्षों ततः कथम ॥ 
( तैं० सं० ३३३ ) 
अर्थ--नित्य एक विज्ञान पक्तरम विपरीत ज्ञान श्रोर अविपरीतत 
झान यथार्थज्ञान और अयथार्थक्षान सम्यग्ज्ञान ओरमिथ्याज्ञानइस 
प्रकार भेद नहीं रह सकता तो एक ज्ञानस्वरूप आत्मामें बन्ध माक्त 
व्यवस्था केसे होसकती है ? हमा> मतमें मिथ्या ज्ञानका योग होने 


पर बन्ध और मिथ्याज्ञानकी निवृत्ति हानेपर सम्यरकज्ञानके योगसे 
मोज्षकी व्यवस्था अच्छी तरह होसकती है । 


( #२५ ) 


नित्य एक विज्ञानपत्तम योगाभ्यासकी 
निष्फलता 


किं वा निवत्तेयेद्योगी, योगाभ्थासेन पाधयेत्‌ । 

कि वा न हातुं शक्यों हि, विपर्यासस्तदात्मक! ॥ 

तत्वाज्ञा्न न चोत्पाय तादात्म्यात्‌ सबेंदा स्थितेः । 

हे 
योगाभ्यासो पितेनाय-मफ़लः सवेएव च | 
चर ५ 
( त० सं० ३३४-३३५ ) 

अर्थ--नित्यविज्ञान पक्तमें यदि मिथ्याज्ञानही नहीं हे तो योगी 
योगीभ्यास : के , द्वारा : किसकी |निव्त्ति करण ओर किसकी 
साधना करेगा ? यदि नित्य विज्ञान को विपयोसरूप अथोत्‌ 
मिथ्याज्ञानरूप कहोगे तो उसका त्याग नहीं होसकता क्योंकि वह 
नित्यहे । नित्यकी निध्रत्ति अशक्यहे। विज्ञान आत्मरूप होनेसे सदा 
विद्यमान रहेगा | विद्यमान तत्वज्ञानकी उत्पत्ति श्रशक्य हे अतः 
तत्वक्ञानके लिए योगाभ्यासकी श्रावश्यकता नहीं रहती । इसलिए 
तुम्हारे मतसे योगाभ्यास आदि सबग्रक्रिया निष्फल होजाती है ।” 


चर ह 
अठ त खडन 
श्री शह्लराचार्यका कहना है कि/जिस अबस्थामें द्ेत होता है 
वहां एक दूसरे को देखता, सुनता है” “जहां इसका सब अपना 
आप है बहा कौन किसको देखे सुने” “ब्रह्म ही अपनी माया से 
अनेक रूप हो गया हे” 


इत्यादि श्रुतियों से भी ज्द्यातिरिक्त सब मिथ्या पाया जाता 
2 छछ में ै] # ७ #॥ त्यः ९ 
है', इस वेदार्श में यह शंका ठीक नहीं कि प्रत्यक्ष से काय की 


( ४२६ ) 


सत्यता पाई जाती है, क्योंकि वक्त प्रकार से छाय्य का मिथ्यात्व 
सिद्ध है, ओरे प्रत्यक्ष भी सन्मात्र की ही प्रतीति बतलाता है, यदि 
विरोध माना भी जाय तो आप्रोक्त होनेके कारण जिसमें दोष की 
सम्भावना नहों की जासकती ऐसा जो प्रमाण उसको अपने स्वरूप 
की रिद्धि फे लिए प्रत्यक्षादिकों की आवश्यकता होने पर अपने 
विषय में 7 माण को उत्पन्न करने के लिए निराकांक्ष होनेके कारण 
शास्त्र प्रमाण वलिष्ठ है. इस लिए कारण ब्रह्म से भिन्न सब मिभ्या 
है, यःदे ऐसा कहो कि प्रपव्म्य मिभ्या होने के कारण जीव भी 
मिथ्य | है. सो ठीक नहीं क्योंकि ब्रह्म ही सब शरीर में जीब भाव 
को शनुभत्र कर रहा है. जेसा कि ' ब्रह्म ने ही जीव हो क प्रदेश 
किया ' “एक देव ही सब तत्वों में छिपा हुआ है” उससे शिन्न 

अन्य कोई द्रष्टा नहीं? इत्यादि श्रुतियों जे ब्रह्म का ही जीब वचन. 
जाना पाय: जाता है, ननु यदि ब्रह्म ही जब शरीरों में जीव भाव 
को अनुभव कर रहा है तो जैसे एक श्रीर बाले जीब को सह 
प्रतीति होती है कि मेरे पांव भें पंडा सिरमें नहीं । इस 
प्रकार सब शरीरों के गुःख दःख का ज्ञान होना चाहिए, ओर 
ब्रह्मके ही लब स्थानोंमें जीव होनेसे बद्ध मुक्त. शिष्य गुरु. ज्ञानी 
अज्ञाती डादिकों की व्यवस्था न रहेंगी क्योंकि सव जीव अऋह्य 
का रूरूप है, फिर कोन बद्ध कौन मुक्त कहा जाय ? इस प्रश्न का 
कई एक 'अ्रद्वेतवादी यह उत्तर देर है कि ब्रह्म के प्रतिधिम्बसःप 
जीबों के सुखित्व दुःखित्वादि घर्म £ जैसाकि एक मुख के प्रति- 
विम्बोंका जोटापन बड़ापन, मलीनता तथा स्थच्छता आरईि मर 
कृपाणादि वश से प्रतीत होते ., नतु “£स जीवरूप आता द्वारा 
प्रवेश करके! नाम रूप को करूं इत्तादि श्रतियों से यड़ कथन कर 
आये हैं वि जीव ब्रह्म से भिन्न है. फिर उपाधि भेद से व्यवस्था 


केसे हो सकेगी ? 


( ४२७ ) 


उत्तर--बस्तुतः ऐसा ही है परन्तु कल्पित भेद को मान कर 
सुश्र दुःख की व्यवस्था कही गई है, यहां पर प्रश्न यह होता है 
कि किस की कल्पना ? शुद्ध क्षानस्वरूप ब्रह्म तो कल्पना शून्य होने 
के कारण उसकी कल्पना कथन करना तो सवंधा असक्षत है ओर 
ज॑.बो की कल्पना में यह दोष हे कि कल्पना होतो जीव भाव बने 
ओर जोव भाव हो तो कल्पना बन सके । इस प्रकार पररपराश्रय 
दोष लगने से दूसरा पक्ष भी सर्माचीन नहीं ? इसका उत्तर यह 
है कि बीजांकुर न्‍्याय की भांति अविद्या तथा जीव भाव श्वनादि 
हाने के कारण परस्परायदाष नहीं आता, इस लिय जीवों की 
कल्पना मानने में कोई ब धा नहीं अथोत नानारूप वाली अचस्तु 
मृत अविद्यार्मे गृह स्तम्भक्री भाति परस्पराश्रयादि दोष नहीं आते 
ता वास्तव में ब्रह्म से व्यतरिक्त जीव स्त्रभाव से शुद्ध होने पर भी 
तलवार सें प्र तबिम्बित भुग्व श्यामतादिकी भांति औपाधिक अशुद्धि 
कल्पना बन सकता है. क्योंकि प्रतिवेम्ब गत श्यामतादि की भाँति 
जीब गत अशुद्धि, भी अआ्रांति हे, यदि एसा माने तो मोक्ष बन सकेगा 
ओर जीवों का अ्रम रूप प्रवाह अनादि हाने से भ्रांति का मूल 
दूं दना ठीक नहीं । अब आगे का पूर्व पक्ष अद्वंतवाद को न समझे 
हुवे भेदबादियों की ओर से किया जाता है कि जीव को कल्पित 
स्वाभाविकहपसे अविद्याक्ता आश्रय मानने पर ब्रह्म ही अविद्याका 
अ।श्रय सिद्ध हुआ ओर त्रह्म भिन्न कल्पित आकार से अविदाश्रय 
मानने पर ही अविद्याश्रय मानना पड़ेगा, परन्तु अठ् तथादी लोग 
चिद्रप अचिद्रप उक्त दोनों स प्रथक काई आकार पहीं मानत 
यदि यह कहा जाय कि कल्पिताकार विशिष्ट रूपसे अविद्याश्यत्व 
हे तो ठोक नहीं हे, क्‍योंकि अविद्यासे बिना अखण्डकरस स्वरूप 
से बिशिष्ट रूपसे सिद्ध न हा सकनेके कारण उसके विशिष्टरूपको 
ही अविद्याश्रयाकार कथन किया गया है इसके अतिरिक्त यह भो 


( #श्८ ) 


है कि अद्धेसवादी लोग जीव के नाश को ही मुक्ति मानते हैं-- 
सिद्धि के लिये अज्ञान को जीवाश्नित मानते हैं पर यह व्यवस्था 
जीव के अज्ञानी मानने पर भी नहीं बन सकती क्‍यों कि 
यह लोग अविद्या, के नाश को ही मुक्ति मानते हैं, तब एकके 
मुक्त होने पर ओरोंको भी मुक्त होना चाहिये, यदि यह कहा 
जाय कि अन्योंके मुक्त न होनेके कारण श्रविद्या बनी रहती है 
तो एककी भी मुक्ति नहीं होनी चाहिए, क्योंकि बन्धका कारण 
अविद्या बनी हुई है, यदि यह कहें कि प्रत्यक जीवकी श्रविद्या 
प्रथक २ हे, जिसको अविद्याका नाश होगा वह मुक्त हो जायगा 
अर जिसकी बनी रहेगी वह बद्ध रहेगा,तो यहां प्रष्टण्य यह हैकि 
यह भेद स्वाभाविक है वा अविद्या कल्पित ? स्वाभाविक इसलिए 


नहीं कह सकते कि जीबोंके भेदके लिए जा अविद्या की कल्पना की 
गई हैं बह व्यर्थ हो जायगी, यदि कहोकि बह भेद अविद्या कल्पित 
है तो प्रश्न यह है कि भेदकी कल्पना करने वाली अविद्या ब्रह्मकी 
है वा जीबोंकी ? यदि त्रह्मकी हे तो हमारी ही बात माननी पड़ेगी, 
कि एक अ्रविद्याके नाश होंनेसे सबकी मुक्ति केसे हो जानी 
चाहिए, यदि जीबोंकी है तो प्रथम जीव हों तो उनके आश्रित 
अविद्या बने ओर अबविद्य। हो तो जीवोंका भेद हो सके यह इतरे- 
तराश्रय दोष स्ंध! अनिवार्य बना रहेगा, यदि यह कहा जाय तो 
कि--बीजाकुंरकी भांति उक्त दोष नहीं हो सकता. अर्थात्‌ जैसे 
बीजसे अंकुर ओर अंकुरसे बीज इस प्रकार अविद्यासे जीव और 
जीषसे अबिद्या होना सम्भव है, यह इस लिये ठीक नहीं कि 
बीजांकुर न्यायमें तो जिस बीजसे जो वृक्ष दाता है उससे फिर 
वही बीज नहीं होता किन्तु दूसरा होता है, ओर यहां तो जिस 
अविद्यासे जो जीव कल्पना किये जाते हैं उन्हीं जीबॉको आश्रय 
करके वह अविद्यायें रहती हैं, यदि कहा जाय कि बीजांकुर न्याय 


( इध२6 ) 


की भांति पूर्व २ जीवाश्नित अविद्याओंसे उत्तर २ जीवोंकी कल्पना 
हो सकती है, ऐसा माननेसे जीव अनित्य होगा, और बिना किए 
हुए कर्मका फल्ल मिलना यह दोष भी आयेगा, इसी बातसे अझमें 
भी पूर्व २ जीवके आश्रयसे उत्तर २ जीवकी कल्पनाका खण्डन 
सममू लेना चाहिए, अविद्याको प्रवाह रूपसे अनादि मानने पर 
तत्कल्पित जीवको भी प्रवाह रूपसे अनादि मानना. पढ़ेगा, इस 
लिए मोक्ष परन्‍त जीव भावका नित्य रहना अद्वेलवादसें सिद्ध नहीं 
हो सकता ओर जो अ्रविद्याको अनिबोचनीय मानकर उसमें इतरे- 
तराश्रयादि दोषोंको भूणण-रूप माना है इसमें बक्तव्य यह है कि 

यदि ऐसा माना जाय तो मुक्त पुरुषोंकी, और परब्रह्मको भी 
अविद्या प्रस लेगी, यदि कहो कि बह शुद्ध और विद्या-स्वरूप है 
इसलिये उनको अश्रविद्या नहीं लग सकती तो फिर किस तकंसे 
शुद्ध चेतनको अविद्या आश्रयण कर सकती है ओर उक्त व्यक्तियों 
से जीवको भी अश्रयण नहीं कर सकती, क्‍्योंक्रि अधियाके 
लगनेसे प्रथम बह भी शुद्ध था, इसके अतिरिक्त प्रष्टटय यह है कि 
तत्व विज्ञानके होने पर अविद्या नाश परसे जीवका नाश होता है 
वा नहीं ? यदि होता है तो स्वरूप नाश रूप मोक्ष हुआ, यदि नहीं 
होता तो अविद्याके नाश होने पर भी मोक्ष नहीं होगा. अथोत्‌ 
ब्रह्म स्वरूपसे भिन्न जीव ज्योंका त्यों ही बना रहा फिर ब्रक्मास्मे- 
कत्व रूप मोक्ष मानना ठीक नहीं, क्योंकि अद्वंतवादियोंके मतमें 
ब्रद्मसे ग्रथक जीव बने रहनेसे मुक्ति नहीं होती ओर जो यह कहा 
गया है कि सझणि तलवार ओर दर्पण आवदिकोंमें जैसे मुख का 
मैलापन, वा शुद्धपन, अथवा छोटापन आदि प्रतीत होता 
हे इसीप्रकार उपाधिभेदसे शुद्ध अशुद्ध आदिकों की व्यवस्था 
हो सकेगी, यहां विचारणीय यह है कि अल्पत्व, मलिनत्वादि 
जो उपाधिकृत दोष हैं. बह कब नाश होंगे ? यदि कहद्दा -जाय 
कि तलवार आदि उपाधियोंके हट जानेसे, तो प्रश्न यह है कि 


( ४५३० ) 


अल्पत्यादि प्रतिविम्ध रहेंगे वा नहीं ! यदि रहेंगे तो जीवके बने 
रहनेसे मुक्ति न होगी यदि मिट जावेगें तो फिरभी जीवका नाश 
रूपही सुक्ति हुई, ओर बात यह हे कि जिसके मतमें अपुरुषार्थ 
रूप दोषोंकी प्रतीत्ति धन्ध ओर उन दोषोंका नाशमुक्ति हे उसके 
मंतमें प्रष्टट्य यह है कि ओपाधिकदोषोंकी प्रतीति विम्बस्थीनाय 
ब्रह्मकों हे अथवा प्रतिविम्ब स्थानीय जीवकों वा किसी अन्यको है? 
अथम दो विंकल्पोंमें यह दृष्टान्त कि मलिनादि दोष कृपाणदि 
उपाधिवश होते हैं नहीं घट सकते, क्योंकि ब्रह्म निराकार है उसका 
प्रतिबिम्ध महीं हो सकता, यदि दोषोंका होना ज्रह्ममें माना जाय 
तो अविश्वाका मानना पड़ेगा ओर बह प्रकाश स्वरूप होनेके कारण 
अविद्याका आश्रय नहीं हो सकता, तीसरा विकल्प इस लिए ठीक 
नहीं कि ब्रद्मसे भिन्न जीव कोई अन्य-दृष्टा नहीं फिर प्रश्न यह है । 
कि अविद्या जड़ होनेके कारण स्वयं कल्पना नहों कर सकती अर 
जीव अपनी कल्पना इसलिए नहीं कर सकता कि आत्माश्रयका 
दोषका प्रसंग आता हे. यदि यह कहा ज़ाय कि शुक्ति रजतादिकों 
की भांति जीव अविद्या कल्पित होने के कारण ब्रह्म ही कल्पना 
करनेवाल। है ता ऐसा मानने पर ब्रह्ममें अज्ञान आता है। यदि 
भक्षमें श्रज्ञान मानें तो प्रश्न यह द्वोगा कि त्रह्म जीवों को जानता 
है बा नहीं ? यदि नहीं जानता तो ज्ञान-पूबंक सृष्टि नहीं रच 
सकता, यदि जानता है तो ब्रह्म में अविद्या बनी ही रही, क्‍योंकि 
अद्वेतवादमें विना अज्ञानसे ब्रह्म में जानना नहीं होता, इसकथनसे 
मायांथोर अविद्याके विभागक खण्डन समझ लेना चाहिए क्‍यों 
कि थिना अल्लानसे मायवाल। ब्रह्मभो जीवोंको नहीं देखसकता 
यदि यह कहा जायकि तब्रह्यकी माया जीव दर्शन करानेकी शक्ति 
रखती हुई जीवोंके मोहन करनेका हेतु हों सकतीं हे तब शुद्ध 
अस्ंरड ज़द्बके प्रति भंठ जीवोंको दिखलानेबाली अधिशदा ही माया 
नाम सेब्यवहत होतो है अविद्या प्रथक बस्त्वन्तर नहीं, यदि कह। 


( ४३१ ) 


जायकि विपरीत दर्शनका हेतु अविद्या हे और ब्रदढ्से भिन्न जो 
मिथ्या जगत्‌ हे इसको माया मिथ्या ही दिखल्लाती है इसलिए 
बिपरीतदशेनका हेतु न होनेसे मायाको अविया नहीं कहा जा 
सकता, यह बात ठीक नहीं, क्योंकि चन्द्रमाके एक जानने पर भी 
दो चांद ज्ञानका कारण श्रविद्या हे। तथा च 


अद्द तवाद 


श्री शक्कराचार्य आदि ने वेदान्त आदि ग्रन्थों का अर्थ अद्वेत 
परक कियाहे। परन्तु हमारी रृष्टिमें प्रस्थान त्रयीका यह अभिश्राय 
नहीं है क्योंकि यदि एक ब्रद्या ही सब शरीरों में जीव भाव को 
अनुभव कर रहा हे तो जैसे एक शरीर वाले को यह प्रतीति होती 
है कि मेरे पेट में दद हे आंखादिमें नहीं हे इसी प्रकार उसे अन्य 
सब जीवोंके भी सुख व दुःखोंका ज्ञान होना चाहिये | परन्तु हम 
देखते हैं कि एक जीवकों दूसरे जीबोंके सुख दुःख आदि: 
का अनुभव नहीं होता श्रतः यह सिद्ध हे कि अद्वेतवाद अयुक्त है । 
तथा सब जीबों के ब्क्ष होने से, वद्ध, मुक्त, गुरु शिष्य, ज्ञानी 
अज्ञानी आदिकी व्यवस्था ही नहीं बन सकेगी। यदि यह कहा जाये 
कि सुख दुःख गुरु शिष्य ज्ञानी अज्ञानी सब कल्पना मात्र हैं 
वास्तविक नहीं है तो प्रश्न यह उपस्थित होता है कि ये कल्पनायें 
कि प्की हैं? ब्रह्मकी य। जीवकी ? यदि कहो कि त्रह्म की कल्पनायें 
हैं तो त्रह्म तो शुद्ध स्वरूप है. उसमें तो कल्पना का होना आपकझे 
सिद्ध न्त के विरुद्ध हे । और यदि जीव की कल्पनायें मानें तो 
अन्पोन्याश्रयदोष आता है क्‍योंकि कल्पना हो तब जीवत्व हो 
ओर जीवत्व होने से कल्पना हो सके । अतः परस्पराश्रयदोष होने 
से यह कल्पना भी युक्तियुक्त नहीं है । 

तथा चर अद्वेतवाद मानने पर वेदादि शास्त्र भी मिथ्या सिद्ध 


( १२ ) 


हो जाते हैं | क्योंकि थे सब सी सायाकृत, कल्पित अथवा अविदा 
जनित भेद हैं.अतः पुनः इन मिथ्या शास्त्रोंमें बर्शित मोक्षके उपायों 
का भी कुछ सार नहीं है | अत; वेदान्त दर्शनकारने स्वयं अद्वेत- 
वादका निराकरण निम्न शब्दोमें किया हे । 

कृत्स्नप्रसक्ति निरवयव शब्दकोपो वा | २४२२६ 

अथाोत्‌--दर्शनकार कहतेहँ कि अद्वैतवाद माननेपर यह शंका 
उत्पन्न होती है कि संपूर्ण ब्रह्म माया के चक्करमें आया हुआ है 
अथवा उसका कुछ अंश ) यदि कहोकि समस्त ब्रह्मा अविद्याग्रसित 
है तब तो अज तक किसीकों मोक्ष हुआ ही नहीं है क्‍योंकि अभी 
तक अखिल ब्रह्म बन्धनमें हे, जब ध्ृमीतक किसीकों भी मुक्ति 
नहीं हुईं तो आगे कोई मोक्ष प्राप्त करसकेगा इसमें क्या प्रमाण हे 
अतः मोक्ष आदि उपदेश मिथ्या हे। और यदि कहोकि श्रह्मका एक 
देश माया के बन्धनमें हे तो ब्रह्म को निरंश निरवयब कहने 
बात्यी श्रुतियों का उनपर कोप होगा। अथोत उन श्रतियोंके 
विरुद्ध होनेसे यह कथन अमान्य होगा। इस प्रकारकी अनेक 
युक्तियोंसे इस कृत्स्अधिकार' में अद्वेतवादका खंडन किया गया हे 
अतः यह सिद्ध हे कि वेदान्त दर्शनमंं अद्वतवाद का समर्थन 
नहीं किया गया हे । 


योग और ईश्वर 
अब प्रश्न यह है कि योग जो सेश्वर सांख्य कहलाता हैं उस 
योगके इंश्वरका क्‍य। स्वरूप हे | इसका उत्तर स्वयं सहाभारतकार 
चह->+ 
ह बृद्धः प्रतिबुद्धत्वाद्‌ बुद्धयानं च तत्वतः | 
बुद्धपानं च बुद्धं च आ्रादुयोंग निद्शनस्‌ || 
परहामारत आदिपवे झ० ३०८-४८ 


( #रैईे ) 


अथोत्‌--योगदर्शनका इश्वर बुद्ध (क्लान ) स्वरूप हे परन्तु 
वह अज्ञानबश जीवदशाको प्राप्त दोरहा है । 

अभिप्राय यह है कि योगकी परिभाषामें पदार्थ हैं. एक बुद्ध 
दूसरा बुद्धयमान । बुद्ध परमात्मा तथा बुद्धथमान जीवात्मा 
बुद्धायमानके 'बुद्ध/ होजाने कोही योग सिद्धान्त कहते हैं,जीवात्मा 
से परमात्मा होना यही योगका फल है। आगे इसको ओऔरभी 
स्पष्ट करते हैं -- 


यदा स केवली भूतः पडविंशभनुपश्यति | 
तदा स सवंविद्‌ विद्वान पुनजन्म न विद्यते ॥ 
महाभारत आदिपवे आअ० ३१६ 


श्रथोत--जब वह जीवात्मा सम्पूर्ण कर्मोंके बन्धनसे छूटकर 
'केबली” निमल मुक्त होजाता है तो वह सर्वज्ञ ( इश्वर ) होजाता 
हे। फिर उसका जन्म आदि नहीं होता । वह सर्वक्ष सम्पूर्ण अब- 
स्थाश्ोंको प्रत्यक्ष देखता है । 

यहां जैन दर्शनका जीवात्मासे परमात्मा बनना तथा उसका 
सवज्होना ही सिद्ध नहीं हे अपितु उसके 'केवली' आदि पार- 
भाषिक शब्दोंकी भी समानता है। इसी बातकों प॑ं०जयचंदजी 
विद्यालंकार ( गुरुकुल कांगड़ीके स्नातक ) ने भारतीय इतिहासकी 
रूपरेखा में स्वीकार किया है। आप लिखतेहें कियोगका ईश्वर,बुद्ध 
महावीर, कृष्ण अथवा रामके समान मुक्तात्मा ही हे” बेदिक 
सिद्धान्त भी मुक्तात्माकों ही इंश्वर मानता है । 

इन सब के अलावा योग में इंश्वर का वाचक, ओम” बताया 
है | '3“” का अर्थ जीवात्मा ही है यह हम सिद्ध कर चुके हैं अतः 
इससे भी सिद्ध होताहेकि योगमें भी कोई जगत कत्तों विशेष ईश्वर 
नहीं माना गया है। अपितु मुक्त आत्मा को ही इश्वर माना गया 


( ४रे४ ) 


है। श्रोर वह इेश्वर योगी के लिये एक अबलम्बन मात्र है। तथा 
यह भी स्मरण रखना चाहिये, कि इस योग सूत्र के कर्ता वे ही 
पतंजलि मुनि नहीं हैं, जो कि मदाभाष्य के कत्तो हैं। क्‍योंकि महा 
भाष्य में कद्दी भी इश्वर शब्द का प्रयोग इस अर्थ में नहीं हुआ 
अतः यह पताव्जलि अतीचीन व्यक्ति हैं । 


साख्य 
भारतीय दशनों में सांख्य दर्शन का बड़ा महत्व पूर्ण उच्च 


स्थान है । इसके रचयिता महा मुनि कपिल हैं। इनका कथन वेदों 
में भी आता हे। 


(६ मेक॑ ५ 
१ दशनामेक॑ कपिल समानम्‌ | १०।१६ 


गीत:ें भगवान कृष्णने कहा है कि 'सिद्धानां कपिलो मुनि: 
अथोत्‌ सिद्धों में कपिल मुनि में हूँ । अभिप्राय मह है कि सिद्धोंमें 
कपिल मुनि सर्व श्रेष्ठ हैं। अहिबु ध्ल्य संहिता नामक ग्रन्थ में 
लिखा है कि कपिल त्रेता के आदि में हुये (अ० ११) वहां आव।- 
न्तर तथा हिरण्यगर्भ ओर कपिल का त्रेता के प्रारम्भ में उत्पन्न 
होना लिखा है कि इन्होंने वेद तथा सांख्य मार्ग एवं योग मार्ग को 
क्रंमशः प्रचलित किया । यह प्रमाण कुछ अधिक मूल्य नहीं 
रखता । कारण यह कि प्रथम तो येही अत्यन्त वित्रादास्पद विषय 
है कि त्रेताका आदि कब था तथा तीनों ऋषियोंका एक साथ होना 
भी गलत है । तीसरी बात यह है कि यह पुस्तक नवीनतर हे । 
संभवतः इसासे बादकी यह रचना है | महाभारत समाप्त 
अध्याय ७० शोक ६ में युधिष्ठिक्के राजसूय यज्षमें कपिल मुनि 
विद्यमान थे । | 


( इएैं१५ ) 


याज्ञवल्क्यं च कपिल च कापालं कौशिक तथा | 

इससे स्पष्ट है कि सांख्य मतका प्रचार महाभारतके समय 
में हुआ । 

साख्य सिद्धांत 

सामान्यतया सांख्यके २४ या २५ तत्व गिने जाते हैं परन्तु 
इतिहाससे पता चलता हे कि पहिले सांख्योंके तत्व निश्चित नहीं थे । 
महाभारत शान्ति पं अ० २७४ में असित्‌ ० देवलका संबाद 
दिया है । उसमें सख्ष्टिके तत्व इस प्रकार गिनाये हैं । 

महाभूतानि पज्चेते तान्या हुभू तचिन्तकाः । 

तेभ्यः सृजति भूतानि काल आत्म प्रचोदितः ॥ 

एतेम्यः यः पर ब्रुयादयत्‌ व्रुयादसंशयम्‌ | 

इसमें स्पष्ट ही है कि स्ष्टिके आठ कारण हैं , पांच मद्दाभूत 
काल, बुद्धि, बासना | यह निश्चित है कि ये तत्व चाबोक मतके 
नहीं थे । संभव है सांख्योंके ही ये तत्व हों क्योंकि असित्‌ व देवल 
कपिलके शिष्य थे । एक स्थान पर सांख्योंके १७ तत्वोंका उल्लेख है । 

य॑ त्रिधात्मानमात्मस्थं वत॑ पोडपभिगु णेः । 

ग्राहु सप्तदर्श सारव्यास्तस्मे साख्यात्मने नमः || 

५ 
शान्ति पर्व भीष्यस्तव 

इसमें पांच महाभूत, दशेन्द्रिय ओर मन ये सोलह तत्व गिना 
कर ९७ वां आत्मा मानकर २७ तत्व गिनाये हैं । प्रतीत ह्वोता है कि 
सांख्यमिं तथा योग मतमें पहिले यही १७ तत्व अथवा कुछ भेदसे 
दोनोंमें सामानतया माने जाते थे । परन्तु बादमें सांख्यके अन्य 
पत्बनशिख आदि आचार्योने तत्वोंकी संख्या बढ़ाकर <४ अथवा 


( ३२६ ) 


२४५ कर दी | महाभारत तथा गीताके स्वाध्यायसे पता चलता है 
कि उस समय भारतवर्षमें सांख्य मतकी दुन्दुभी बज रही थीं, 
इसलिये शायद योगमत वालोंने भी इन तत्वोंको स्वीकार कर 
लिया हो, तथा उसमें आत्माके दो भेद' करके २६ भेद माने गये 
: हो। वास्तवमें योगमतके २४ या २६ तत्वोंकी प्रसिद्धि नहीं है । 
पुराणादि अन्य किसी ग्रन्थसे इसकी साक्षी भी नहीं मिलती । 


साख्य वेद विरोधी था 


महाभारतके शान्ति पर्व अ्रध्याय २६८ में गाय और कपिल 
की एक कहानी लिखी है । उस समय यज्ञोंमें गोबध होता था. गो 
ने आकर कपिलसे रक्षाकी प्रार्थनाकी उन्होंने अपना स्पष्ट मत 
घोषित किया कि बाहर वेद ! तेरी भी श्रजब लीला हे तूने हिंसा 
' को ही धर्म कह दिया है। प्रतीत होता है उन्होंने इसके विरुद्ध 
प्रचार भी किया होगा।। सम्भवतः ब्राह्मणोंने इसीलिये इसको 
नास्तिककी पदवी दी होगी । वहां स्पष्ट लिखा है कि हिंसा धर्म 
नहीं हो सकता चाहे वह श्रुतिमें ही क्यों न लिखा हो । 


ईश्वर ओर सांख्य 


सांख्यमत प्रारम्भसे ही इश्वरका विरोधी है । महाभारत शान्ति 

पर्व अ० ३०० में सांख्यवादियों और योग मार्गियोंके शास्त्रार्थका 
उल्लेख हे । उसमें लिखा हे कि योग वाले कहते थे कि ईश्वर है तथा 
सांख्य वाले कहते थे कि इश्वर नहीं है, योगी लोग कहते थे कि 
यदि ईश्वर नहीं मानोगे तो मुक्ति केसे होगी । 

साख्याः सांख्य॑ प्रशंसन्ति योगा योगं टद्विजातयः | 

न ५ (४ 
अनीश्वरः क्थ मुच्चेदित्येवं शत्रु कशनः ॥ रे ॥ 
यह बात ध्यानसें रखनी चाहिये कि योगियों का ईश्वर 


( श१७ ) 


बतंमान्‌ मान्यताके अनुसार सृष्टिकर्ता आदि गुणों वाला नहीं है, 
श्रपितु मुक्तिके लिये अवलम्बन मात्र है। मुक्त झात्मः ही योग- 
मतका परमात्मा है, यह हम पूर्ब योगके कथनमें द्खिला चुके हैं 
श्रीमान लोकमान्य बालगंगाघर जी तिलकने अपने गीता रहस्यमें 
स्पष्ट लिखा देकि “सांख्योंकों ठ्वेतवादी अ्रथात्‌ प्रकृति और पुरुषको 
अनादि मानने वाला कहते हैं । वे लोग प्रकृति और पुरुषके परे 
इश्वर, काल, स्वभाव, या श्रन्य मूल तत्वको नहीं मानते | इसका 
कारण यहद्द है कि यदि ईश्वर आदि सगुण हैं तब तो उनके मतानु- 
सार बे प्रकृतिसे उत्पन्न हुए हैं। और यदि निर्गुण मानें तो निगुंण 
से सगुंण पदार्थ कभी उत्पन्न नहीं होता।” गीता रहस्यमें इश्वरकृष्ण 
रचित सांख्य कौमुदीका एक ऐसा श्लोक भी लिखा है जो प्राचीन 
पुस्तकोंसें था परन्तु बादमें किसी इश्वर भक्तने निकाल दिया था । 
वह निम्न भ्रकार है । 


कारणमीश्वरमेके व्रवते काल॑ परे स्वभाव वा | 

प्रजा! कर्थ निगुशतों व्यक्रः कालः स्वभावश्र ॥। 

इस श्लोकमें तीनों कारणोंका स्पष्ट खण्डन किया हे। इस 
विषयमें गीता रहस्य अधिक सुन्दर ग्रन्थ है | वर्तमान सांख्य 
दर्शन से यह सांख्य तत्व कोमुदी' बहुत प्राचीन है और सांख्यों . 
का वास्तविक ग्रन्थ यही है । ऐसा सभी विद्वानों का मत है । अतः 
सांख्यकार निरीश्वरबादी था यह सिद्ध है । 


सांख्य और संन्यास 


जहां सांख्य बेदिक क्रिया काण्डका विरोधी था वहां सांख्य 
संन्यास का भी विरोधी था। शान्ति पर्व अ० ३२० में लिखा है 
कि धर्मराज जनक पंचशिखायाय का शिष्य था उसका ओर 


( ईरैष्ट ) 


छुलभा का वहाँ विवाद दिया. हे । छुलभा 'संस्यत्स के फत्त में थी, 
आर जनक पिपक्ष में था। जनक ले कहा फकि-- 
'ब्रिदश्डं दिपु यधारित मोछे शानिन कस्यचित्‌ । 
छत्रांदिषु कथ॑ न स्थात तुल्य हेतो परिग्रहे ॥ ४२ ॥ 
इसका खण्डन सुलभा ने किया है। अतः रपष्ट हे कि सांख्य 
बादी डस समय के संन्यास के भी विरोधी थे। इत्यादि प्रमाणों 
से सिद्ध है कि कपिल बेद विरोधी मत था । योगी मतमें भी वेदिक 
क्रिया काण्डों के लिये कोई स्थान नहीं था | तथा न वह इश्वर की 
ही कोई प्रथक सत्ता मानता था। इस लिये ये दोनों संप्रदाय एक 
ही समझे जाते थे । एक बात और भी है कि दोनों में अधहिंसाबाद 
की समानता थी तथा बेदिक हिसा के दोनों ही विरोधी थे । 
परन्तु योगमत संन्यास को मानता था । उसमें तप प्रधान था । 
तथा सांख्य में केबल ज्ञान प्रधान था सांख्य मत उपबास आदि 
को भी नहींमानता था | योगमत में क्‍योंकि तप की भ्रधानता थी । 
ओर वह कठिनतर हो गईडे थी, झतः जनता उससे उब गई थी 
एसे समय में सांख्य ने अपने सुगम ज्ञान मार्ग का प्रचार किया 
जनता तो प्रथम से ही किसी ऐसे सुलभ धर्म की खोज में थी बस 
जनता को कपिलका सहारा मिल गया इसलिये योगमत नष्ट प्राय 
होगया, ओर भारनमें सांख्य का शब्द गुव्जायमान होने लगा । 
'एक समय थः जब बौद्धमत की तरह सांख्य मत का भी भारत में 
साम्राज्य था . इसल अनेक आचार्य हुये हैं । 


सांज्य तस्वोंकी भिन्न २'मान्यतायें 
'शॉम्तिपर्य अ८३०६से ३०८ तक सांख्योंके २(शत्व इसप्रका रहें। 


'१अक्ृति.२ महत्‌ ३ अहंकार, ४ से ८ तक फंच सुक्म भूतमें 
आठउमूल प्रकृति हैं तथा पांच स्थृल्भूत और पांव इम्द्रियां, पांच 


( इश्क ) 

कर्मेन्द्रियां ओर! मम ये २४ तत्व सांख्योंके निश्चत किए हैं'। २५ वां 
तत्व पुरुष अथवा आत्मा' है। वमप्रवंके युधिष्टर ठयाघ सम्बादमें' 
भी २४ तत्वोंका उल्लेख है । परन्तु वे उपयु क्त।त्वॉस भिन्न प्रतीत 
होते हैं । 

महाभूतानि ख॑ वायुरप्रिरापश्व ताथ भू । 

शब्दः स्पशेश्च रूप च रसोगन्धश्च तद्गुशाः ॥ 

पष्टच चेतना नाम मन इत्यभिधोयते | 

सप्तमी तु भवेद्‌ बुद्धिरहंकारस्ततः परम ॥ 

इन्द्रियारणि. च पश्चात्मा रजः सत्वं तमस्तथा. | 

इत्पेत्र सप्तरशको राशिख्यक्त संज्ञकः | 

सर्वेरिहेन्द्रियार्थैस्तु व्यक्ताव्यक्रेः सुसंवृते! । 

चतुर्विशक हत्येवं व्यक्ताव्यक्ममयोगुणा! । अ० २१० 

अभिप्राय यह कि ५ महाभूत ६ मन ७ बुद्धि ८ अहंकार ५ 
इन्द्रियां तथा ५ उनके अथ तन्मात्रायें। व्यक्त और अन्यक्त इस 
प्रकार २४ तत्व यहां मामे गए हैं। परन्तु है गड़बढ़॒ क्योंकि जब 
२७ तत्कोंकी १७की राशिको अव्यक्त कहचुके हैं तो पुनः व्यक्त 
ओर अव्यक्त प्रथक कैसे गिना दिए । 

इत्यादि अनेक बातें यहां विचारणीय हैं। इसी प्रकार कहीं 
१७ तत्त्र हैं तो कहीं १६ माने गए हैं | कहीं २४ तो कहीं २५ ओर 
कहीं २६ भी कह दिये हैं। इन सब परस्पर विरुद्ध बातोंसे स्पष्ट 
है कि उस समय तक सांख्य के तत्व निश्चित नहीं हुए थे ओर इन 
तत्वोंके माननेमें भी विद्वानोंकी अनेक शंकायें थीं। उसी समय 
चावोक मतका भी प्रचार होने लगा था। उसके अनुयायीश्राकाश 
को कोई तत्व नहीं मानतेथे। अन्य परोक्ष तत्थोंकी तो बातकी कया 


( ४४० ) 


थी । इसीप्रकार सांख्य मतके साथ २ चाबोक सतका भी भारतमें 
जन्म हुआ उसने जनतामें तक बुद्धि उत्पन्न कर दी । इसीलिए 
सांख्य बिषयक अनेक सिद्धान्तोंमें लोगों को शंकायें उठने लगीं 
थीं। इन शंकाओंने शनें; २ श्रपना विकराल रूप घारण किया 
ओर जनतामें चाबोक मतका ग्रचार उन्नति करने लगा। . 


अम्तु उपरोक्त कथनसे सांख्योंकी प्राचीनता सिद्ध होती है । 


नाम करण 


सांख्य दर्शन का नाम करण ही इसके मूल सिद्धान्तका दयोतक 
है | यह सांख्य, शब्द संख्या से बना है। प्रकृति और पुरुष के 
विवेक को संख्या कहते हैं । सांख्य दर्शन में इस संख्या अर्थात 
प्रकृति और पुरुष का विवेक कथन किया गया है । इसलिये 
इसका नाम सांख्य है । 


इसके सिद्धान्त उपनिषदों तथा वेदों में भी बीज रूप से 
मिलते हैं | बर्तमान समय में सांख्य सिद्ध/न्त के दो प्रसिद्ध प्रन्थ 
हैं। (१) सांख्य कारिका (२) सांख्य सूत्र, इनमें सांख्य कारिका ही 
प्राचीन है। यह ऐतिहासिकों का स्बमान्य सिद्धान्त हैं ( श्री 
शह्वराचाय.जी आदि प्राचीन आचार्यों ने सांख्य को समालोचना 
करते हुये कारिका की ही सम,लोचना की है, अतः सिद्ध है कि 
उस -समय तक सांख्य सूत्रों की रचना नहीं हुईं थी । सांख्य दर्शन 
ओर. सांख्य कारिका दोनों ही ग्रन्थ अ्नीश्वरवादी हैं| तथा जगत 
का कारण एक मात्र प्रकृतिको ही मानते हैं । पुराणोंमें उस प्रकृति 
को ही शक्तिके रूपमें माना गया है | तथा देवी भागवतमें उसीका 
नाम देवीहे। यही इंश्वरी,. जननी, माया आदि नाभोंसे विख्यात है 


( १४१ ) 


शक्ति 


स्वमेव जननी मूल प्रकृतिरीश्वरी, द 
त्वमेवाद्या सृष्टि विधो स्वेच्छया त्रिगुणात्मिका | 
कामार्थे सगुणत्वं च वस्तुतो निगु णस्वयम्‌ , 
परत्रह्मस्वरूपात्यं सत्या नित्या सनातनी | 

तेजः स्वरुपा परमा भक्तालुग्रह विग्रहा, 
सर्वेस्वरुपा सर्वेशा सर्वाधारा परात्परा । 
सर्ववीज स्वरुपा च संबपूज्या निराश्रया, 
सवेजा सर्वतो भद्रा सर्वमंगल मंगला |... 
ब्रह्म वेवतंपुराण प्रकृति खएड २-६६-७-१० 
अहं वसुभिश्चरापि, ऋग्वेद | मं० ?०-२२५४ 
प्रकृषट वाचकः प्रश्च कृतिश्व सष्टि बोचकः 
सष्टो प्रकृष्टा या देवी प्रकृतिः सा अ्रंकीतिंता | देवी भा० 


इस प्रकार सांख्यवादी भ्रकरृतिकों ही इस जगतका एकमात्र 
स्वतन्त्र कारण मानते हैं। तथा ऋग्वेद जो बागांश्रणी सूक्त 
आया है उसका अर्थ भी वे लोग प्रकृति ही करते हैं। अधिक क्या 
सांख्याचायके सतसें उन सब श्रतियोंका (जिनमें इश्वरका कथन 
बतलाया जाता है ) अर्थ भी प्रकृति परक ही किया जाता है | 
इसको स्वयं सांख्यसूत्र में ही माना गया है। जैसा कि हम आगे 
दिखलाबेंगे श्री माधवाचायने सबंदशन स्ग्नहमें सांस्यका वाक्य 
इस प्रकार लिखा हे । 


( शछर )' 


यस्तु परमेश्वरः करुणया प्रवर्तक हति परमेश्वरास्तित्व 

वादिनां डिंडिमः स प्रायेश गतः विकल्पानुपपत्तेः । 

शक्किः सुष्टेः प्राक्‌ प्रवरतते सृष्टयुत्तरकालें वा | 

आये शरीराद्यमावेन दुःखानुपततों जीवानां दुःख ग्रह- 
णेच्छानुत्पत्तिः | ट्वितीये परस्पराश्रय प्रसंगः करुणया सृष्टि; 
सुष्टया च कारुण्यमिति ॥ 


श्रथोतू--जो लोग सृष्टि रचनामें इश्वरका दयाभाव कारण है 
इस प्रकार बिगुल बजाते फिरते थे वह अब हवा हुआ । क्योंकि 
प्रश्न यह है कि इश्वरकी प्रवृत्ति जगतसे पहले थी या जगतके 
पश्चात्‌ प्रवृत्ति हुईं | यदि प्रवृत्ति पहले हुईं तो करुशाका अभाव 
सिद्ध होगया क्‍योंकि सष्टिसे पुबे कोई भी दुखी नहीं था फिर देया 
किस पर आई । यदि कहो उसकी प्रवृति बादर्मे होती है तो जगत 
कत्तो न रहा क्‍योंकि उसकी प्रवृति से पूव ही सृष्टि थी | तथा यहां 
करुणा द्वारा जगत ओर जगतसे करुणा होने पर भ्रन्योन्याश्रय 
दोष भी है 


तथा बंद्क दर्शनके सुप्र सिद्ध तार्किक॑ शिरोमणि वाचस्पति 
मिश्नने सांख्यकारिका नं०५७ की टीका करते हुए उपरोक्त प्रश्नोंके 
अलावा एक यह भी प्रश्न उठाया है कि यदि यह मानभी लिया 
जाय कि जगत्रचनामें इंश्वरकी दया ही कारणहै फिरभी यह प्रश्न 
होता हेक्ि उसने सब जीबोंकों सुखी क्‍यों न बनाया यदि यह कहो 
कि विचित्रता कर्मानुसारहे तब इश्वर तथा इंश्वरकी दया कारण न 
रहा क्‍योंकि इस अबस्थामें ईश्वर अ्रफिंवितकर रहा। तथा जब 
कर्मोंका ही फल हे तो दया न रही 


( शष्टरे ) 


अपि च करुणा प्ररित ईश्वरः सुखिन एवं जन्तून सृजेदश्र 
कर्म विचित्राद्‌ वेचित्यम्‌ हति चेत्‌ कृतमस्य प्रेज्ञावतः 
कर्माधिष्ठानेन । इत्यादि | 


अशिप्राय यह हे कि जब से कपिल मुनिहुये उस समय से 
श्ाज तक के सभी विद्वानों ने यह माना है कि सांख्य दर्शन अमी- 
खरबादी हे | महाभारत के प्रमाण से यह सिद्ध होता है कि कपिल 
लोग न सिफ अ्रनीख्रवादी थे अपितु वे ईश्वर के विरुद्ध खुले 
आम प्रचार भी करते थे | तथा इस विषय में शास्त्राथ भी करते 
थे । ये सम्पूर्ण ऐतिहासिक प्रमाण इतने प्रबल हैं कि कोई बुद्धिमान 
इनका निरादर नहीं कर सकता । इसके पश्चात्‌ भारतीय दर्शनकारों 
ने भी तथा उन दर्शनों के एवं सांख्य के भाष्यकारों ने भी इसीकी 
पुष्टि की है कि यह दर्शन ईश्वर का विरोधी है। इसके अलावा 
जैन, बोद्ध श्राचायों ने भी इसको अनीश्वरवादी लिखा हे | अथोत्‌ 
श्री शक्लराचाय, श्री रमानुजाचाय, माधवाचायं, कुमास्लाचाये., 
अदि सभी आचार्यों ने तथा बाचस्पति मिश्र जैसे महान सभी 
'विद्वानोने इसका अनीश्बर॒वादी माना हे | इसके पश्चात संसास्के 
सभी प्राचीन भाष्यकारोंने भी ऐस। ही माना है वतेसान सम्रयके 
सभी स्वतन्त्र बिचार वाल वबिह्वनों का तथ। सभी ऐतिहासिक 
विशेषज्ञों का यही मत हैे। अतः यह स्पष्ट सिद्ध है कि सांख्य 
दर्शन इश्चरका कट्टर विरोधी है परन्तु फिरभी यह बहिरिग परीक्षा 
हे अतः अब हम इसकी अंतरंग परीक्षा करते हैं। क्‍योंकि बतेमान 
समय के कुछ साम्प्रदायिक महाशयों का यह हठ है कि सांख्य 
दर्शन भी इश्वरवादी है । 


“पु 


( ४५४४ ) 
दर्शन परिचय ओर सांख्य दर्शन 


दर्शन परिचयके विद्वान लेखकने लिखा है कि-- 

“सांख्य दर्शनकों देखने पर यह स्पष्ट विदित होता है कि उस 
में खूब खूब इंश्वरका खंडन किया गया है। सांख्यकारिकामें भी 
इंश्वरका खंडन किया है । छट्दों दृ्शनोंके टीकाकार प्रख्यात दाशंनिक 
बाचरपति मिश्नने तो अपनी सांख्य तत्व कोमुदीमें एक बार ही 
इश्वरको उड़ा दिया है । सांख्य दर्शनके प्रथमाध्यायका &३ वां 
सूत्र है--''ईश्वरासिद्धे/ इस सूत्रका अभिप्राय यह है कि 
इंश्वर सिद्ध ही नहीं होता । प्रत्यक्ष प्रमाणशका लक्षण करते 
हुए यह सूत्र आया है | पहले सूज्ञमें दर्शनकारने लिखा है कि 
“बाहरकी किसी भी चीजसे इंन्द्रियोंका सन्निकर्ष या सम्बन्ध ह्वोने 
से प्रत्यक्ष ज्ञान होता है ।” इस लक्षेण पर यह संदेह उठायां गया 
है कि “नहीं यह लक्षण ही ठीक नहों है क्‍योंकि ईैश्वरके पास तो 
कोई इन्द्रिय नहीं है ओर वह सब पदार्थोका प्रत्यक्ष कर लेता है 
इसी शंकराका उत्तर देते हुए दर्शनकार कद्ते हैं ।--इेश्वरा सिद्धे” 
अथोत्‌ जबकि इेश्वर ही अप्रमाणिक या असिद्ध हे तब उसकी 
काहेकी इन्द्रियां ओर उसका केसा प्रत्यक्ष ल्लान ? 


किन्तु सांखय सुत्रोंकी समालोचना' करनेसे तो दिलमें यही 
बात बठती हे कि सांख्यमें निरीश्वरबाद भरा . पड़ा है । “इश्वरा- 
सिद्धे” के आगे वाले सूत्रों पर ध्यान देनेसे निरीश्वरबादकी पुरी 
पुष्टि होती है । 


“मुक्त वद्धयोरन्‍्यतरा भावान्नतत्‌ सिद्धिः” 8३ ॥ 
“उमयथाप्य सत्करत्वम्‌ ।” ६४ ॥ 
“मुक्कात्मन; प्रशंसा उपासासिद्धस्य वा” ६४ ॥ 


( ४७४ ) 


- इनका. अभिप्राय यह है कि यदि कोई ईश्वर है तो बह कैसा 
है, वह मोक्ष प्राप्तकर चुका हेया बद्ध हे। यदि ईश्वर मुक्त 
है तो उसे कभी कोई भी काम करनेकी न तो इच्छा होगी ओर न 
प्रवृत्ति । और पुनः आपका इश्वर विना इच्छाके केसे सृष्टि बना. 
सकता है । यदि कहोकि इश्वरकी अभी मुक्ति नहीं हुई है तो फिर 
जह भी हम अबोध जीवोंकी तरह जरासी शक्ति रखने वाला 
कोई जीव होनेके कारण न तो सृष्टि ही बना सकता है और न पक्ष 
पात देष ओर दुःखसे ही बच सकता है | इस पर यदि तुम यह 
कहो कि, जिन शास्त्रोंमें ईश्वरका कथन है वे क्या झूठे हैं । तो इस 
का उत्तर यह है कि थे सब शास्त्र मुक्त या सिद्ध आत्माओंकी 
प्रशंसाके लिये उन्हें ईश्वर बताते हैं । तुम्हारे सष्टिकता इश्वरके 
लिय वे कुछ नहीं कहते हैं | इन तीनों सूत्रोंसे भी महषि कपिलने 
ईश्वरका स्पष्ट खंडन किया है | और क्या आगे चलकर इस दर्शन 
के पाँचवें श्रध्यायमें कपिलजीने स्पष्ट कह दिया है कि--प्रत्यक्ष . 
अनुमान, ओर शब्द इन तीनों ही प्रमाणोंसे इेश्वर सिद्ध नहीं 
होता | ईश्वर खंडनसें यहां ये सूत्र हैं-. 


“प्रभाणा मावानज्नतत्‌ सिद्धि! । १० ॥ 
“सम्बन्धा भावान्नानुमानस ११ ॥ 

८६ तसया 

श्रुति रपि अधान का्यत्वस्थ” | १२ ॥ 


प्रथम सूत्रका तात्पर्य यह है कि इश्वरास्तित्वमें कोई भी 
प्रत्यक्ष आदि प्रमाण नहीं है । इसलिये वह आसिद्ध है | अब यदि 
यह कहा जायकि अनुमान आदिप्रमाणोंसे इश्वरकी सिद्धिददैतो भी 
ठीक नहीं क्‍योंकि धूमादिकी तरह उसका किसीके साथ सम्बन्ध 
प्रतीत नहीं होता, अतः अनुमानसे भी इश्वर असिद्ध है| अब 
रहगया शब्द प्रमाण वह भी ईश्वरकों संसारका कत्तो नहीं मानता 


( ४४५६ ) 


केद भी जमतको प्रकृतिका ही कार्य मानता हे | कहां भी इश्बरकी 
कोई ऋत्वश्यकता नहीं हे । 


जो लोग ईश्वरके अस्तित्व और अधिष्ठाठत्व में अन्यान्य 
युक्तियां दिखाते हैं। उनका भी सांख्यने खूब खंडन किया है । 
यह खंडन भी पाँचवें अध्याय में ही है । पहले पूर्व पक्त देखिये । 
कुछ लोग कहते हैं कि जैसे राजा अपने साम्राज्यमें दुष्ठोंकों दंड 
ओर सज्जनोंका सम्मान फरता है। बेसे ही इश्वर भी प्राणियों के 
कमोनुसार उन्हें फल देता है। इसपर सांख्य कहताहे । ईश्वर कमो- 
सार फल्ष प्रदान करता है या अपनी इच्छाके अनुसार यदि कम्मो- 
नुसार तब कम दी अपने स्वभावानुसार जीवोंको फल दे लेगा 
इंश्वरकी क्‍या जरूरत है। यदि अपनी इच्छानुसार फल देता है 
तो यह प्रश्न सहज़ ही है कि इस इच्छामें उसका क्या स्वार्थ है । 
क्योंकि संसारमें देखा जाता है. कि किसी उद्देश्य या स्वार्थके बश 
होकर दी कोई भी जीव काम करता है। फिर यदि इंश्वर भी 
अपने स्वार्थके लिये ही काय करता है तो वह भी एक सामान्य 
राजा ही ठहर , शो ए राजाकी तरह बह भी दुखी होगा स्पष्ट 
बात यह हे कि विन रास या इच्छाके सृष्टि नहीं हो सकती | ओर 
राग वाला इश्वर साधारण जीकोंकी तरह ही विनाशशील होगा 
हां एक बात ओर »ी है। यदि प्रकृतिकी इच्छाशक्तिको संग ले 
कर तुम्हारा ईश्वर प्ब कमं करता है।तो वह इस छऋच्छा या 
वासनाके संग कोषरा उसी तरह अखिल हो जाग्रग। जिस तरह एक 
खाधास्ख जीव | कई २ यह भ्री कहते हैं कि प्रकृतिकी सहायतासे 
ईश्वर सक्धि करता है। इस पर सांख्य कहता हे कि कब लो सभी 
पुरुष इंश्वर हो सकते हैं | उपरकी इस कई युक्तिंसे सांख्य दर्शन 
३८ स्पाणित किस दे साथ ही कसर ऋष्ययण्में जो 
*+शुफव सकिः लिद्टा; 252 378 «5607: १3 सूत्र हे ड्स्स्ते यह भी 


१ #४ं७ ) 
जान पडता रे कि सांख्यायार्थ लोश पूर्ण कल्क्‍्के सिद्ध जीवोंकों 
ही जहा, विज्शु, आदि के रूपों प्रकट हुए आनते हैं। इस शुभ 
का अभिनय है कि विवेक शाकसे जो जीव इेश्वर हो गये हें या 
जो जन्य ईश्थर हैं थे या उनका अरितत्थ सांझय:को स्वीकार है | 


सत्पार्थ प्रकाश ओर साख्य दर्शन 


कुछ विद्वान अषनीपुष्टिमें सांख्यसूत्रोंके प्रमखिदेकर यह सिद्ध 
करनेका प्रयास करते हैं. कि सांख्यदर्शन में ज्ञो सूत्र इश्वरके 
निषेधक हैं, उनमें उब्मदान कारणका निषेध है! । अथात्‌ सूझोंका 
अभिप्राय इश्वस्के निमित्त कारणका निषेध करना नहीं। इस 
विचारका मूलकारण सत्यार्थ प्रकाश है। ऋथोत्‌ ये लोग अपनी 
स्व॒तन्त्र बुद्धि से कुछभी विचार नहीं करते तथा न कभी इन दर्शनों 
के दर्शन करनेका कष्टही उठाते हैं। ये इस सूंत्रोंका उपरोक्त अर्थ 
इसलिए मानते हैं व्यू कि सत्यायथ प्रकाश में ऐसा लिखा है। अतः 
हम उंसीपर प्रकाश डालते हैं । 


सत्या थे प्रकाश के सप्तम ससुलास में, साल्यकर्शनकें तीन सूत्र 
तो पूर्व पछसें ( अथोत्‌ भ्श्चरूपमें दिये हैं ) उनमें एक तो यहां 
प्रसिद्ध सूत्र । 
ईश्वरासिद्! । अ० १। ६३ । 
तथा दो सूत्र पांचकी अध्यायके एक दसजा और ग्यारहवां। 
“प्रमाणा मावास्र तत्‌ सिद्धि” 


“अमुकाना भापान्नाजुमान 
इसी प्रकार उत्तर पक्षमें भी पांचवीं अष्यायके तीज खूज दिये 


( ईैंष॑८ ) 


हैं। अथोतत आठवां, नवबां और वारहवबां | प्रतीत होता है कि 
सत्याथ प्रकाशके लेखकके पास या तो सांख्य दर्शनकी पुस्तक नहीं 
थी. या उससें से वे प्रष्ट जिनमें इश्वर निषेधके अन्य सूत्र हैं गुम 
गये थे | अन्यथा प्रथम अध्यायका एक ही सूत्र लिखकर एकदम 
पांचवी अध्याय पर जा पहुंचने का ओर कया कारण हो सकता 
है। इसके अलावा इन सूत्नोंका अर्थ भी नितान्त गलतहे यथा सूत्रहै। 


सत्तामात्राच्चेत्‌ सर्वेश्वयम्‌ ॥ ५६ ॥ 


आपने इसका अथ किया है कि “जो चेतनसे जगत्‌कीडत्पत्ति 
हो तो जैसा परमेश्वर सर्वेश्वयं युक्त है बेसा संसारमें भी सर्वश्वयंका 
योग होना चाहिये सो नहीं है. इसलिय परसमेगश्वर जगत्‌क उपादान 
कारण नहीं अपितु निमित्त कारण है ” 


इस सम्पूर्ण लेखका मूल सूत्रके साथ कुछ भी सम्बन्ध नहीँ है 
सूत्रमें तो इस लेखका ही खण्डन हे । क्‍योंकि सूत्रका सीधा-सादा 
ओर सरल अर्थ यह है कि यदि सत्ता सातसे ही आपका ईश्वर 
ख्वर है, तब तो सम्पूर्ण पदार्थ ईश्वर कहलायेंगे, क्‍योंकि उनकी 
भी सत्ता है। इसमें उपादान कारणका नहीं किन्तु निमित्त कारण 
का ही खण्डन किया गया हे। निमित्त कारण दो प्रकारके होते है । 
एक प्रेरक अथोत्‌ कतों दूसरा उदामीन अथीौत्‌ निर्षेज्ञ उसको 
सत्तामात्रसे कारण कहते हैं। प्रेरक निनित्त कारणका खण्ड इससे 
प्रथमके सूत्र ८में किया है | इसके पश्चात्‌ सूत्र १८में प्रत्यक्ष प्रमाण 
ओर सूत्र ११ में अनुमान प्रमाण तथा सूत्र १२ में शब्द प्रमाण 
द्वारा इश्वरका खण्डन किया हे। अथाोत्‌ आचाय॑ने यह सिद्ध 
किया है कि इश्वरकी सिद्धि में न प्रत्यक्ष तथा न अनुमान प्रमाण 
है ओर न शब्द प्रमाण ही । क्‍योंकि बेदादि शास्त्रोंमे कल्पित 
ईश्वरका कहीं संकेत तकभी नहीं है । यह तो हुई पांचवें अध्याय 


( ४४६ ) 


की कथा । अब जरा प्रथम अध्याय परभी विचार करलें | इस 
अध्यायका आपने एक ही सूत्र दिया है, परन्तु उससे आगे भी 
ईश्वर खण्डनमें अनेक सूत्रहैं। जिनको हमभाष्यसहित पहले लिख 
चुके हैं । तथ। आगे भी लिखेंगे। इसके अलावा तीसरे अध्यायमें 
इंश्वरके विरोध में जो युक्तियां दीगई हैं उनको यहां क्‍यों नहीं 
लिखा गया । यह भी एक रहस्य है । 


गआस्तिकवाद और सांख्यदर्शन 


आस्तिक वादसें प्रथम अध्याय का वही प्रथम सूत्र पूजवपक्षमें 
१७. कप कर (० ८. को 
रखकर उसके अर्थके लिये उससे पूर्वके तीन सूत्र ओर लिखकर- 


( ईश्वरासिद्वे! । १ | ६३ । ) 


श्राप लिखते हैं कि यहाँ यह स्पष्ट होगया है कि यह सब सूत्र 
जब ऊ ० हे दर 
प्रत्यक्ष प्रमाण के लक्षणके ही सम्बन्धमें है| इश्वर सिद्धिका प्रकरण 
नहीं हे । 
आगे आपने यह सिद्ध करनेका प्रयत्न किया है कि योगियों 
के प्रत्यक्षका तथा इेश्वरके प्रत्यक्षका यहाँ विरोध नहीं है । अपितु 
यहाँ यह अभिग्राय हे कि इंश्वर सब साधारणके प्रत्यक्षका विषय 
नहीं हे । आगे लिखा है कि “यहाँ एक बात ओर स्मरण रहनी 
चाहिये कि सूत्रमें “ईश्वरासिद्धे:” शब्द है । ईश्वराभावात्‌ , नहीं। 
अथोत कपिल नास्तिक होते तो कहते | इश्वरका अभाव होनेसे । 
अभावके स्थानसें ' असिद्धि! कहनेका तात्पय ही यह है कि 
प्रत्यक्ष प्रमाणसे इश्वर का सम्बन्ध नहीं। आगे आपने कुछ सूत्र 
(्‌- बा ४2००१. कक दे अप 
इश्वरकों सिद्ध करनेके लिये दिये हैं तथा कुछ वेदोंको अपोरषेय 
रु व हुँ रे रः 
बतलानेके लिये दिये है. ओर कुछ सूत्र आपने कम्फलके लिय 
दिये हैं । वेद और कमरूफलके विषयमें तो हम आगे यथा स्थान 


. ( ४४० ) 


लिखेंगे । यहाँ तो स्टृष्टिकतों ईश्वरका प्रकरण हैं. अतः उन सूत्रों 
पर विचार करते हैं। जिनसे आपने इंश्वरकी सिद्धी की है | 

स हि सबेबित स्व कर्ता । ३४५६। 

ईदशेश्वर सिद्धिस्सिद्धा । ३ । ५७। 

समाधि सुषु प्ति मोक्षेषु अक्ष रुपता । ५।११६। 

इयो! सबीजमन्यत्र तद्धति!। ५॥११७। 

इनका अथ करते हुये आप लिखते हैं कि-/अथोत्‌ वह ईश्वर 
सर्वक्ष और सबकत्तों है । इस सूत्रमें इश्वरको सर्वशञ और स ४- 
कत्तों कहा है । यह इश्बर नहीं तो क्या है। 

आस्तिक लोग यही तो कहते हैं कि ऐसी कोई सत्ता है जो 
सब चीजोंका ज्ञान रखती है. ओर संसारको बनाती है।| ५६॥ 

इस प्रकारके इेश्वरकी सिद्धि सिद्ध है। किस प्रकारके इश्वर 
की जो सर्वज्ञ ओर रृष्टिकतो हो॥ ५७।॥ आदि 

३--इस सूत्रमं बताया गया है कि जीवको समाधि सुषुप्ति 
ओर मोक्ष दशामें ब्रह्मरूपता प्राप्त होती है । 

४--समाधथि और सुषुप्रिमें तो दुःखका बीज रहता है और 
मोक्षमें बह भी नष्ट हो जाता है. “आगे आपने पांचवी अध्यायके 
वे ही १०, ११, १२ सूत्र लिखकर यह लिखा है कि ये सूत्र इेश्वर 
के उपादान कारणका खण्डन करते हैं । निमित्त कारणका नहीं ।” 

परन्तु आपकी इन युक्तियोंका तथा सत्यार्थ्म किये गये अर्था 
का खण्डन स्वयं आयसमाजके सुयोग्य विद्वानने ही किया है अतः 
जसीको यहां लिख देते हैं । 


प्रपंच परिचय 
गुरुकुल कांगड़ीके सुयोग्य स्नातक प्रो० विश्वेश्वर सिद्धान्त 


( ४४१ ) 


शिरोमशणिने रृष्टिकसों पर “अपंच परिचय मामसे एक सुन्दर 
पुस्तक लिखी है | उसमें आपने भी सांख्यकों इश्वर्वादी माना 
हे | किन्तु उन्होंने इन पूर्वोक्त दोनों महानुभावोंकी तरह सूत्रोंके 
अर्थका अनथ नहीं किया है | इसके लिये हम आपको धन्यवाद 
देते हैं । आपके लेखका सारांश यह हे कि जन सुत्रोंका ( जिनसे 
सांख्य को अनीश्वर बादी कहा जाता है ) अथ्थ तो बही हे जो 
अनी श्वरबादी करते हैं। श्र्थात्‌ कपिल।चार्यने ईश्वरका खण्डन 
किया है यह तो ठीक है. परन्तु वह हृदयसे नहीं किया है । अपितु 
प्रतिपक्षीकों चुप करनेके लिये दवी जवानसे खण्डन किया है। 
आपने अपनी पुष्ठिमें, विज्ञानभिक्ु, का प्रमाण भी दिया है । तथा 
बह युक्ति भी दी है कि सूत्रमें "इश्वरासिद्धे:” शब्द ही यह सिद्ध 
करत। है कि यह स्करडन प्रतिपक्षीकों चुप कर/नेके लिये किया है 

अन्यथ। आचाय सूत्र “ईश्वराभावात” ऐसा बनाते। आगे आप 
ने भी पांचवां अ्रध्यायके वे ही तीन सूत्र देकर यह सिद्ध किया है 
कि यह सब खण्डन हार्दिक नहीं हे क्‍योंकि दबी जवानसे किया 
गया है | 

यह सब आपने बडी लच्छेदार भाषामें लिखा है । जिसमें 
श्राप साहित्यिक सिद्ध होते हैं। हम आपके ही शब्दोंमें श्रापका 
भाव लिखत हैं। 

“सूत्रका अथ यह है कि अभी तो इेश्वरकी सत्ता ही असिद्ध 
ओर विवादास्पद है। जब तक उसकी सिद्धि नहीं तब तक उस 
असिद्ध ईश्वरके आधार पर हमार प्रत्यक्ष लक्षणकों सदोष बत- 
लाना कहां तक न्याय संगत ठहराया ज। सकता है। आगे पांचवी 
श्रध्यायके सूत्रोंका अर्थ निम्न प्रकार किया हे । 

“इन सीनों सुन्नोंका आशय यह है कि इश्वरकी सत्ताका 
समर्थक कोई प्रमाण नहीं है । फिर बिना प्रमाणके उसकी सिद्धि 


( ४५२ ) 


केसे होसकती है । शेश्वर सिद्धके लिये प्रत्यक्ष प्रमाणका आश्रय 
लेनेका दुःसाहस तो कट्टरसे कट्टर प्रत्यक्षबादी भी नहीं करता, हां 
जसके लिये अनुमान या शब्द प्रमाणका ही दरबाजा खटखटाया 
जाता है. परन्तु वहां भी इश्वर सिद्धके लिये स्थान नहीं है । सबसे 
पहले अनुमानके लिये व्याप्तिग्रहकी आवश्यकता है जो बिना. 
प्रत्यक्ष के सिद्ध ही नहीं हो सकती, ओर प्रत्यक्ष वेचारा ईंश्वरके 
बिषयमें सबंथा अन्यथा सिद्ध हे। तब व्याप्तिम्रह सिद्ध न होनेपर 
अनुमान भी केसे हो सकेगा | * रहा शब्द सो वह ईश्वरके पक्त 
में गवाही देनेको तेयार नहीं है । क्‍योंकि श्राति ( वेद ) तोजगत॒को 
प्रधान ( प्रकृति ) का कार्य बताती है। इश्वरका विश्व विधानके 
लिये कोई प्रयोजन ग्रतीत नहीं होता ।' आगे आप लिखते हैं कि 
'इस भ्रकृति पु रुषके भेद्‌ ज्ञान या ममत्वके नाशके लिय ईश्वर सिद्ध 
का कोई विशेष प्रयोजन नहीं है | इंश्वरकी सिद्धि उनके उद्द श्य 
साधनमें विशेष उपयांगी तो हे नहीं हां,यह उस साधकके चित्तका 
एश्वर्य प्राप्ति की ओर आकृष्ट करके विवेकाभ्यासमें विध्न अवश्य 
पेंदा करती है इसलिये हम देखते हैं कि सांख चाचायने इश्वर 
के झंगड़ेमें श्रपता समय गंबानेका कष्ट नहीं किया दे ।” 


बास्तवमें यह लेख उपरोक्त दोनों पुस्तकों का उत्तर रूप हे । 
क्योंकि इसमें स्पष्ट है कि सूत्रोंमें ईश्वरकी सत्ताका निषेध हे | उपा 
दान कारणका नहीं अतः जो सज्जन इनसे डपादान कारणका 
निषेध बताते हैं | यह गलत है | अब रह गया प्रश्न अभाव' का 
अथोत सूत्रमें असिद्धि शब्द क्‍यों है। यदि उनको इश्वर कानिषेध 
करना था तो वे 'ईश्वराभात्‌' सूत्र रचते इसका उत्तर यह है कि 
यदि वे 'अभावात' सूत्र रचते तो वे अपनी दार्शनिकता को बद्ठा 
लगा लेते क्‍योंकि उस समय यह प्रश्न उपस्थित होता कि आपने 
अभाव कंसे जाना | तब पुनः उनको यही उत्तर देना पड़ता कि 


( #*३ ) 


बह प्रमाणों से सिद्ध नहीं होता इसलिये अभाव है अतः उन्होंने 
यह पहले ही श्रसिद्ध शब्द रख दिया ताकि प्रश्नका अबसर ही न 
आबे, तथा अभाव चार प्रकारके हैं उनमें से कौनसा अभाव है । 
इत्यादि अनेक प्रश्न उत्पन्न होते। यह तो योग्य स्नातकने अपने लेख 
में स्पष्ट स्वीकार किया है कि यह इंश्वर साधक की सिद्धि में 
विध्नकारक हैं कि यह ठीक हे परन्तु आपका यह लिखना ठीक 
नहीं कि फिर सांख्याचायने इश्व रकी सिद्धिके कगड़ेमें अपना समय 
नहीं गंवाया क्योंकि सांख्याचार्य ने इश्वरका खंण्डन प्रवल 
युक्तियों ओर प्रमाणंंसि किया है । अतः लखऊक को यह लिखना 
चाहिय था कि इसोलिय सांख्याचायने इश्वरका जोरदार खण्डन 
कियाहे। रहगया प्रश्न दबो जावनका उसका उत्त रतो आपने स्वयंसूत्रों 
का अर्थ करके दे दिया है | अतः य सब बातें व्यर्थ हैं। शेष रहते 
हैं,आस्तिकवादमें दिये गये, सबंवित्‌ आदि सूत्र जिनको उन्होंने 
ईश्वर सिद्धिमें दिये हैं। अतः अब हम उनपर विचार करते हैं । 
प्रथम हम सूत्र लिखकर उसका अर्थ लिखते हैं पुनः शंकासमाधान ! 

स हि स्ववित्‌ सबकर्ता | ३ । ५६ | 

प्राचीन आचायने इसके दो अथ किये हैं। एक आचाय॑ तो 
'स' शब्दसे प्रधान लेते है |तथा दूसरे आचार्य मुक्त पुरुष । ये 


दोनों ही अर्थ सांख्य प्रक्रिया के अनुकूल हैं। विज्ञानभिक्षु के 
भाष्यमें जिसको सेश्वर भाष्य कहा जाता है लिखा हे कि-- 


सः इत्यस्य पूवसगें कारण लीनः पूरुषएव ग्रह्मते स एव 
सर्गान्‍्तरे सर्ववित्‌ , सर्वकर्ता, ईश्वरः आदि पुरुषों भवति । 


अथोत्‌--यहां 'स' प्रकृति लीन महा योगी है | वह योगी ही 
स्गान्तरमें सर्व॑ वित्त, सर्व कत्तो इश्वर आदि पुरुष होता हे । 
अथोत्‌ जीवन मुक्त महानात्माकों ही इश्वर कहते है । अब इस पर 


( अरृष्ट ) 


अफ्पने यह प्रश्न किया हे कि योगियोंको या मुक्तात्माश्रोंको तो 
चाँद सूरजका कत्तो जैन आदि भी नहीं मानते पुनः यह अर्थ किस 
प्रकार ठोक हा सकता है | उत्त र--आपके इस प्रश्नका उत्तर स्वयं 
सुत्रकारने दिया है. वहां यही प्रश्न किया गया है कि-- 
ए८ तहिं सहि स्वंवित्‌ स्वस्थ कर्ता इत्यादि श्रुतिवाघः 
सुक्कात्मनः प्रशंसा उपासासिद्धस्य वा | १ । 8५ 
अथात्‌ जब आपने ईश्वरका खंडन कर दिया तो सहि सर्ववित्‌ 
सब कत्त.. अथात्‌ वही स्वज्ष और सब्बंकत्तों है, आदि श्रतियोंके 
साथ विरोध होगा। इसका उत्तर आचाय देते हैं कि विरोध नहीं 
क्योंकि उन श्रतियोंमें जीवन मुक्तात्माओंकी अथवा योगियोंकी 
प्रशंसा मात्र है । उन श्रतियों का विशेष विवेचन हम पहले कर 
चुके हैं। स्वयं आस्तिकबादके लेखकने ही आच।र्यको द्यों और 
प्रथ्वी अदिका कर्ता माना है| तो कया वस्तबमें आचार्य इनका 
कत्तो हे । इस पर कहा जाता है कि बनानेका अर्थ उपदेश देकर 
उनका प्रकाश करना हे। ठीक यही अर्थ कत्तोका यहां है वह 
जीवन मुक्त जीवोंको उपदेश देकर इनका ज्ञान कराता है यही 
उसका जगत कत्तापन है । जैन शास्त्रोंमे भी डनको कत्तो आदि 
लिखा है ।यथा-- 
विश्वयोनि कारणं कर्ता, भवान्तक, हिरणयगर्भ विश्व- 


भृद्‌ विश्वसृज | ( जिनवाणी संग्रह ) 
मीमांसकोंकी परिभाषामें इसीको अथंवाद कहते हें यहां भी 
यही. भाव है जो सांख्याचायका है । अथात वह मु क्तात्मा उपदेश 
द्वारा विश्वका ज्ञान करानेसे विश्वके कत्तो हैं। यही वेदिक मान्यता 
है | जिसको हम पहिले सिद्ध कर चुके हैं | अतः यह सिद्ध हुआ 
हा द्शनसें इस काल्पनिक इश्वर के लिये कोई स्थान 
| 


( #४५५ ) 
वेशेषिक दर्शन 


भारतीयदर्शनोंमें बशेषिकद्र्शनका भी मुख्य स्थान है । 

इसके रचयिता कणादमुनि कहे जाते हैं। इनका जन्म कब 
ओर कहां हुआ यह भी निश्चित नहीं है। परन्तु वेदान्त सांख्य 
आदि दर्शनोंसे यह प्राचीन हे यह बात निश्चित है । 

बेशेषिकदर्शन में भी ईश्वरके लिये स्थान नहीं है । उसके निम्न 
कारण हैं 

(१)|बशेषिकदर्शनमें न तो ईश्वर आदि शब्दोंका व्यवहार 
हुआ है. ओर न उसकी सष्टि रचनामें ही आवश्यक्ता समझी 
गई है । 

(२)फर्मफलके लिये तथा जगत्रचनाके ज्िये वशेषिकने ईश्वर 
के स्थानमें अदृष्टकी कल्पनाकी है | 

(३)प्राचीन आचायोंने तथा भाष्यकारोंने इस दर्शनकों भी 
अनीइेश्वरवादी ही मानते है । 

अतः अंतरह्ञ ओर बहिरज्ञ' परीक्षासे यह स्पष्ट सिद्ध होजाता 
है कि वंशेषिकदर्शन भी इश्वरका विरोधी था सबप्रथम हम बहिरद्भ 
परीक्षा करते हैं । 

उसके लिये हम प्रथम वेदान्तसू त्रका प्रमाण उपस्थित करतेहे । 

इसका भाष्य करते हुये श्री शंकराचायेने लिखा है कि-- 

'परमाणु जगतका कारण है कणादिका यह सिद्धांन्त है। 
परन्तु यह बन नहीं सकता, क्योंकि परमाणु उसके मतमें स्वयं 
क्रिया नहीं करसकता, ओर बिना क्रियाके जगत उत्पन्न नहीं होगा 

यदि आद्यकर्मका कारण अरृष्ट मानें (जैसा कि कणाद मानता 
है) तो भी जगत नहीं बन सकेगा क्‍योंकि फिर यह प्रश्न उपस्थित 
होता है कि वह कर्म आत्मामें हे या अरुमें। दोनों प्रकारसे 
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अरृष्ट अणुसें कर्मका होना असंभव है क्‍योंकि अरृष्ट अचेतन है 
ओर यदि अचेतन चेतन से अधिष्ठित न हो तो बह स्वतंत्रता 
से न तो प्रवृत्त ही हो सकता ओऔरन किसीको प्रवृत करा सकता है 
क्योंकि (कणादके मतमें) चंतन्य उत्पन्न न हुआ हो उस अ्रवस्था में 
अत्सातों अचेतन ही हे | यदि अरृष्ट आत्मामें समवावी है ऐसा 
स्त्रीकौर कर लो, तो भी वह अराुओरमें कमका निमित्त नहीं बन 
सकता क्योंकि उसका अरदृष्ट के साथ संबन्ध ही नहींहे। 2दि कहोगे 
कि अच्ृष्टयुक्त पुमुषके साथ उसका(अणुओंका)सम्बन्ध है । तो वह 
संबंध नित्य सिद्ध होगी. क्‍योंकि आपके यहां ओर कोई नियामक 
नहीं है | इस प्रकार कमंका कोई नियत नियम नहीं मिलनेसे 
अरुओंका आआपगद्यकर्म नहीं होगा। करके अभावसे कर्मसे बनने 
बाला संयोग नहीं होगा । और स्योगके न होने से उससे होने 
वाला काय समूह भी उत्पन्न नहीं होगा | 


इसी प्रकार प्रलय कालमें विभागकी उत्पत्ञिके लिये कोई 
निमित्त देखनेमें नहों आता(क्योंकि बशेषिककेमतमें) अदृष्ट भोगकी 
सिद्धिके लिये हे प्रलयकी सिद्धिके लिये नहीं हे । इसीलिए निमित्त 
के अभावसे अणुओंमें संयोगकी या विभागकी उत्पत्तिके लिए 
कर्म नहीं बन सकता संयोग और वियोगके अभावसे उनसे होने 
बाले सष्टि ओर प्रलयका अभाव स्वयं सिद्ध हो जाता है इसलिए 
परमाणुबाद अयुक्त है | 


उपरोक्त सूत्र ओर भाध्यमं स्पष्ट प्रकट हे कि वेदान्त-सूत्रके 
कता तथा उसके भाष्यकार स्वामी शंकराचाय दोनों ही वेशेषिकको 
अनीखरवादी मानते थे। “मारतीय दुर्शनका इतिहास” नामक 
पुस्तकर्मे देबराजजी ने लिखा हे कि “इस आलोचनासे मालूम 
होता है कि सूत्रकार और शंकर।चार्य दोनों बेशेषिकको अनीख्वर- 
वादी समभते थे. क्‍योंकि ईश्वर परमाणुओंके प्रथम संयोगका 
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कारण होता है यह तक आलोचनासें नहीं उठाया गया है “३०३ 
तथा प्रृू० २४३ पर आप लिखते हैं कि-- 
वशेषिक सूत्रोंमें इश्वरका वर्णन नहीं है । विद्वानोंका अनु- 
मान है कि वशेषिक पहल अनीश्ररवादी था। वास्तवमें न्याय 
ओर वशेषिक दानों में जड़वादी :ब्रृत्ति पाई जाती है 
तथा प्र २५. पर लिखते हैं कि न्याय बेशेषिकका मत श्रौत 
या वेदमूलक नहीं है । उपनिषदोंमें ब्रह्म और मुक्त पुरुषके आनंद 
मय हानंका स्पष्ट बणन हें! | 
तथा महाभारत मीमांस।में (रायसाहबने) लिखा है कि “उप- 
निषद्में परन्नह्म चाची शब्द आत्मा हे । 
आत्मा और परमात्माका भेद उपनिषद्कों मालूम नहीं है” 
इससे भी यही सिद्ध होता है कि न्याय और वेशेषिक, अवेदिक 
दर्शन हैं । क्योंकि ये आत्माको आनन्दमय नहीं मानते हैं | तथा 
'भारतीय दश न" में बल्देव उपाध्याय “लिखते हैं कि” वेशेषिक 
मतमें परमाणु स्वभावतः शांत अवस्थ!में निष्पन्द रूपसे निवास 
करत हैं। इनमें प्रथम परिस्पन्दका क्या कारण है | 


प्राचीन वशेषिक लोग प्राणियोंके धर्माधर्म रूपको इसका 
कारण बतलाते हें। 

अहृष्टकी दाशनिक कल्पना बड़ी विलक्षण है । अयस्कान्तमणि 
की ओर खूईकी स्वाभाविक गति, वृक्षोंक भीतर रसका नीचेसे 
ऊपर चढ़ना. अग्निकी लपटोंका ऊपर उठना, वायुकी तिरछी गति 
मन तथा परमागुओंकी आद्य स्पंदनात्मक क्रिया--अ्रदृष्टके द्वारा 
जन्य बतलाई जाती है | पर पीछेके आचायने अदृष्टकी सहका- 
रितासे ईंश्वरकी इच्छासे ही परमाणुओंमें स्पन्दन तथा तज्जन्य 
स॒ष्टि क्रिया मानी है? । 

यहां भी स्पष्ट है कि वेशेषिक तथा उसके प्राचीन आचार्य 


( (शश्ट ) 


अ्रनीश्वरवादी थे. नवीन विद्वानोंने उसमें उद्ष्के साथ इश्वरेच्छा 
भी जोड़ दी । वादमें नेयायिकोंने अरृष्टको बिलकुल ही उड़ा दिया 
ओर उसका स्थान इईश्वरको दे दिया । 

एवं दर्शन दिग्दर्शनमें “राहुलजी” लिखते हैं कि--““ईश्वरको 
पीछेके ग्रन्थकारोंने आठ गुणों वाला माना है । किन्तु कणाद 
सूत्रोंमें इंश्वरके लिये कोई स्थान नहीं है | बहां तो ईश्वरका काम 
अरृश्से लिया गया हे ।” 

इत्यादि अनेक प्रमाण इस विषयमें दिये जा सकते हैं परन्तु 
हम विस्तारभयसे यहीं समाप्त करते हैं । 

यदि अन्तरंग परीक्षा करें तो भी हम इसी परिणाम पर 
पहुंचेंगे कि वेशेषिक दर्शन में ईश्वरके लिये कोई स्थान नहीं हे । 
क्योंकि वेशेषिक जितने पदार्थ मानता है उनमें इंश्वर नामका 
कोई पदाथ नहीं हे । यथा वेशेषिक छह पदार्थ मानता है । द्रव्य, 
गुण , कम , सामान्य, विशेष, समवाय, इनमें द्रव्य नव प्रकारके 
होते हैं | प्थ्ची, जल, तेज, वायु, आकाश. काल, दिशा, आत्मा 
ओर सन । 

इनसे वशेषिक आत्माको प्रति शरीर प्रथक प्रथक असंख्य 
या अनंत मानता हे । बह आत्मा के लिए कहता है कि यह 

स्वल्पविषयक अनित्य ज्ञानवान हे । 


आत्मा के 
सामान्य गुण (व) विशेषगुय 
(१) संख्या (१) बुद्धि 
(२) परिमाण (२) सुख 
(३) प्रथक्त्व (३) दुःख 
(9) संयोग (४) इच्छा 


(५) विभाग (५) हवेष 
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(६) प्रयल्न 
(७) भावना 
(८) घमम 

(६) अधमे 

मुक्त अवस्थामें केबल सामान्य गुण ही रह जाते हैं, ओर 
बुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा आदि विशेष गुणोंका नाश हाजाता है । 

वेपेशिक दर्शनके मूलसद्धान्त निम्न हैं । 

(१) परमाणुवाद, जगतके मूल उपादान परमाणु हैं। भिन्न 
भिन्न परमाणुओंके संयोगसे भिन्न २ कसतुयें बनी हैं । 

(२) परमाणुओंमें संयोगविभागका निमित्तकारण (अरष्) 
जीवोंके कर्म अथात्‌ धम्मों धर्म हैं | 

(३) अनेक आत्मवाद, आत्मा अनेक हैं तथा अपने + अह- 
प्रानुसार क्मफल भे।ग करनेके लिय वे उपयुक्त शरीर धारणा 
करती हैं । 

(४) असत्कायंवाद--कार्य अनित्य है. उत्पत्तिसे पूर्व कार्यका 
सर्वथा अभाव रहता हे. विनाशके बाद फिर उसका अभाव हो 
जाता है | 

मन ओर आत्माके संयोगसे आत्मामें उत्पन्न होता है । 

(५) परमारु नित्यवाद--परमारु नित्य हैं, निरवयब होनेके 
कारण परमाणुओंका कभी नाश नहीं होता है. कार्य द्रव्य साव- 
यव होनेके कारण अनित्य हें । 

अवयबोंका विच्छेद होना हां। नाश कहलाता है । 

(६, घटपदाथंवाद--पदार्थ छे ही है जैसा कि पहले लिख 
आए । 
(७) मोक्ष, आत्माके बिशेष गुणोंके नाश होनेका नाम सोक्षहे। 


( ४६० ) 
यह मोक्ष तत्वज्ञानसे प्राप्त होता है । 


(८) पुनर्जन्मबाद--यहू जीव कमोनुसार अनेक शर्रीरोंको 
धारण करता रहता है । 


(&) पोलुपाकबाद--पाक दो प्रकारके माने जाते हैं (५) पिठ- 
रपाक (२) पी लुपाक | 


(१) पिठरपाक--नैयायिकों का सिद्धान्त हे कि घड़ेकी आग 
में डालने पर, घड़ेका नाश नहीं हाता, अपित छिद्रोंमेंसे होकर 
गरमी परमाणुओंके रंग को बदल देती हे, अतः घड़ेका पाक 
होता है परमाणु ओंका नहीं | इसका नाम पिठरपाक है। 


(०) पीलु (अग्ु) पाक, वशषिकके सतमें अभिके व्यापारसे 
परमाणु प्रथक प्रथक हो जाते हैं| पुनः वे ही परसारुु पक कर 
लाल होकर पुनः घटका रूप धारण करते हैं। इसे कहते हैं. पीलु- 
पाक अथोत्‌ परमाणुपाक. वशेषिक पीलुपाकवादी हें । 


अभिपम्राय यह है कि वेशेषिकके मतमें ६ पदार्थ हैं उनमेंसे 
: श्र दहृण्य ही हो सकता है अतः हमने द्रव्यके भेद लिखे हैं| उन 
में आत्मा हीको इश्बर कह सकते हैं शेष द्रव्योंको तो किसीने भी 
इंश्वर नहीं माना हे । परन्तु बशेषिकोंका आत्मा इंश्वर नहीं हो 
सकता क्योंकि वह स्वभावसे ज्ञानशून्य एवं जड़ हैं तथा अनन्त 
हैं | परन्त इंश्वरकों स्वभावसे ही आनन्दस्वरूप, सबबंव्यापक और 
सर्वज्ञ माना जाता है (अहाष्ट जो कि जगतका निमित्त कारण है 
बह भी इश्वर नहीं है क्‍योंकि बह भी जड़ हे वास्तवमें न्याय ओर 
बेशेषिक जड़वादी दर्शन हैं| चार्बाककी तरह उनके यहां भी चेतन्य 
ओर ज्ञान आदि प्रकृतिके ही काय हैं। यही कारण हैं कि इनको 
अवदिक दशन माना जाता था | किसी कविने कहा है कि-- 


( ५४५६१ ) 


मुक्रये सबजीवा्ां यः शिलातवं प्रयच्छति, 
स एको मोतमः प्रोक्त: उलूकश्च तथापरः । 
₹॑ वन्दानेररण्ये धृगालत्व॑ भंजाम्यहम्‌ , 
न पुनर्वेशेषिकीं मुक्कि प्राथयामि कदाचन ॥ 
जो मुक्तिके लिये सब जीवोंको पत्थर बनता है बह एक तो 
गोतम (बेल) है ओर दूसरा उलूक (उल्ल ) है । 
वुन्दावनमें में श्रगाल आदि बनकर रहना पसन्द करूंगा 
परन्तु वैशेषिककी मुक्तिकी कभी अभिल्लाष। नहीं करूंगा । 


इस जड़वादी दर्शनमेंसे भी इश्बर भक्तोंने इश्वरको निकालने 
का प्रयत्न किया है. उनका कथन है कि--- 


तद्बचनादाम्नायस्य प्राफएयम्‌ ॥ बे० सू० ११३ 

इस सत्रमें इश्वरका कथन है क्योंकि इस सन्रका अर्थ है तत्‌ 
अर्थात्‌ उस इश्वरका बचन होनेसे बेद प्रामाणिक हैं । 

हमें वह नियम ज्ञात नहीं जिसमें यह बताया गया है कि जहां 
जहां, स, या तत्‌ , आदि शब्द आब वहां वहां उनका अर्थ इश्वर 
करना चाहिये | यदि यह्‌ नियम नया आविष्कृत हुआ हो तो 
उसको प्रकाशित कर देना चाहिये। ताकि इससे जनता लाभ उठा 
सके | यदि ऐसा कोई नियम इजाद नहीं किया गया है तब तो 
यहां ततू , शब्दके अर्थ इश्वर करना अपनी महान अज्ञानता 
प्रगट करना हे, क्‍योंकि इससे पूव के सत्रमें धमका लक्षण किया 
गया है, यथा-- 


यतो5स्युदय निःश्रेयससिद्धिः सधम: ॥ १० २।१२ 
उसीका आगे कथन है कि तद्बचनादू अथोत्‌ उस धर्मका 
(जिसका पूब॑सूत्रमे लक्षण है) बचन होने से हर शाक्त्र प्रमाण है। 


( #६२ ) 


जब न तो इश्वरका पहले कथन है ओर न बादमें ही कहाँ 
जिकर है तो यहां 'तत्‌! में इश्वरयें आकर केसे प्रवेश करलिया । 
अतः यहां ईश्वर अर्थ करना जनता में श्रम फेलाना है तथा 
सुप्रसिद्ध वेशेषिक टीकाकांर शंकरमिश्र ने अपनी उपस्कार नामक 
टीकामें तत्‌ शब्दका अर्थ धर्ंदी किया है। ' 


इसी प्रकार अन्य भाष्यकारों ने तथा टीकाकारोंने भी यही 
अर्थ किया हे। इसी प्रकार अध्याय २।१।१८ में जहां योगियोंके 
प्रत्यक्षका कथन है वहां भी इन भक्तोंने ईश्वरको धर घसीटा है ? 

इत्यादि व्यर्थ प्रयासों से इस दर्शनको ईश्वरबांदी बनाने का 
प्रयत्न किया है, नवीन वशेषिकों ने जो इश्बर कल्पना की हे 
उसका विचार हम तक प्रकरणमें करेंगे,.यहां तो ऐतिहासिक दृष्टिसे 
यह बतलाया गया है कि कणादके समय तक भी भारत में ईश्वर 
का आविष्कार नहीं हुआ था । 


पूः है ८ 3 हर 
बा० सम्पूर्णानन्द्जी लिखते हैं कि “वशेषिकका मत तो बहुत 
कि पु डे 
ही स्थूल है। आज अनात्मवादी वेज्ञानिक ओर समाजवादी 
दाशनिक भी इतने स्वतंत्र पदार्थोकी आवश्यकता नहीं समझता | 


परणुमाओंको असरेणु-सूर्य किरणोंमें देखपड़ने वाले रजकण 
के छह भागके बराबर मानना द्वास्यास्पद है। उससे भी अधिक 
हास्यास्पद सोनेको शुद्ध तेज मानना है” 'भारतीय सृश्टिक्रम' यहां 
प्रश्न यह है कि इन द्रव्योंका (जो वेशेषिकदर्शनमें हैं) नियामक 
क्या है तथा च जो इस दशनमें ६ पदार्थ माने गये हैं उनका भी 
नियामक क्या है ? अर्थात्‌ यह पदार्थ न्यूनाधिक नहीं दो सकते 
इसमें क्या प्रमाण है । तथा च मनको द्रव्य माना तो बुड्धिमें क्या 
दोष था जो उसको तिलाश्नलि देदी। तथा यह नियम है कि 
स्व॒तन्त्र पदार्थ किस्लीके आशित नहीं होता परन्तु कणादने गुण 


( ४६३ ) 


ओर कर्मकी स्त॒तन्त्र सत्ता मानकर भी उन्हें द्रव्यके आधीन कर 
दिया। जातिकी कल्पना भी एक अनोखी सूम है। वेशेषिक- 
दर्शनकार कणाद पर श्रीमान पं० अशोकने एक ताना कसा है। 
आप लिखते हैं कि पांच अंगुलियोंसे प्रथक सामान्य रूपसे जो 
व्यक्ति छठे पदार्थथा भी अस्तित्व बताता है उसे अपने सिर पर 
सीगोंका भी सद्भाव मानना चाहिय। 


पाँच तल 


अनुमान पांच या ६ वर्ष हुए जब काशी विश्व विद्यालयमें 
पंचमह।भूत परिषद्‌ हुई थी उसमें नवीन वेज्ञानिकोंको भी निमंत्रण 
दिया गया था, बेज्ञानिकोंने कहा कि आप लोग सबसे पूर्व भूतका 
लक्षण करें इस पर बेदिक दार्शनिकोंने एथ्वी, अपि, वायु, जल. 
शआ्राकाशको मूल पदार्थ बताया । बज्ञानिकोंने इसका जोरदार खंडन 
किया और कह्ााकि ये मूल भूत पदार्थ नहीं है । उन्होंने कहा कि-- 


आप हमें जलके परमाणु दे दें हम उनकी आग, हवा, आदि 
बना देंगे, इसी प्रकार आगके परमाणुओंसे जल आदि इसी तरह 
अन्य परमाणुओंसे भी । वास्तव में जल आदि सब पदार्थ 
कि के 
आक्सिजन आदि गेसोंके समिश्रणसे बने हैं। 


अवेदिक है 


जहां यह बतेमान विज्ञानके विरुद्ध हैं बहां यह पंचभूत कल्पना 
बेदिक साहित्यसे भी सर्गथा विरुद्ध हैं. । क्‍योंकि बेदोंमें तथा 
ब्राह्मण उपनिषदादिमें कहीं भी इनको मूल पदार्थ नहीं माना 
अपितु इनको अनित्य माना है। ' 


( शृं६४ ) 
“आत्मन), आकाशः, सम्भूत।, आकाशादवायुं! 


बेदान्त सांख्य योग मीमांसा आदि दर्शनोंने तथा घोद्ध ओर 
जैन शास्त्रोंने इस मान्यताका भयानक खंडन किया है । वास्तवमें 
यह भारतीय सान्यता नहीं है यह तो यूनानसे आइहुई सौगात है । 


क्या शब्द झआकाशका गुण है ! 


इस गज्ञानिक युगमें शब्दकों आकाशका गुण मानना भी 
अपने हठधर्मका परिचय देना है । रडियो तथा फोनोग्राफ व 
सिनेमाने यह सिद्ध कर दिया है कि शब्द गुण नहीं अपितु प्राकृ- 
तिक चित्र हैं। आज शब्दोंके चित्र भी लिये जाते हैं। आज उस 
श्री गतिका पता है आदि बातें शब्दके गुण होनेका प्रत्यक्ष खंडन 
है | इसीलिए जैन शास्त्रोंमें “स, शब्दः पुद्गलश्रित्र:” लिखा हे 
: उन्हीं चित्रोंको जैन भाषामें शब्द वर्गणा कहत है। 


न्याय दर्शन 


पटदर्शनोंमें एक यही दर्शन ऐसा हे जिसको कट्टर ईश्र्ववादी 
सममा जाता है | अतः अब इस दर्शनका विचार करते हैं (गी० 
रहस्यके प्र१४ ० में लिखा है, नेयायिक दो प्रकारके हैं। एक इंश्वर 
वादी तथा दूसरे अनीश्वरबादी (अ्रनीश्वरबादी नयायिकके विषय 
में एक कथा प्रचलितहै जब वह बिद्वान अन्तिम खास ले रहाथा तो 
लोगोंने उससे कहाकि-अब तो इश्वश इेश्वर जपों तो उसने उत्तरमें 
पीलव: प.ल्व: कहना शुरू कर दिया। परन्तु हमें यहां इस 
पर विचार नहीं करना है अपितु ऐतहासिक दृष्टिसे पहले सूत्रों 
का ही विचार करना है । सूत्नोंके विषयमें सष्टिवाद और इश्वरमें 


( ४५६५ ) 


मुनि रतनचन्दजी शतावधानी लिखते हैं कि न्यायदर्शनमें जो 
इश्वरका कथन है वह सत्रकारका अपना मत नहीं है। अपितु 
उन्होंने दूसरके मतका उल्लेख मात्र किया हे । 


न्यायद्श नकार गौतमऋषिते स्व॒तन्त्र रूपसे अपनी निजी 
मान्यताके रूपमें इश्वरकों स्वीकार नहीं किया है परन्तु चोथे 
अध्यायके पहले आहिकके ९८ बें सत्रमें अन्यवादियों द्वारा स्त्रीकृत 
इंश्व॒रका उल्लेख किया हे ओर अभाववादी, शुन्यवादी .स्वभाववादी 
इन सब वादियोंकी मान्यतायें तीन २ चार २ सत्रोंमें दिखलाई हैं 
साथ ही इश्वरवादी की मान्यता भी तीन सत्रों में बतलाई है । 
सत्रका शीषेक बनाते हुये अवतरणके रूपमें भाष्यकार वात्स्यायन 
भी यही कहते हैं कि 'अथापर आह' अथोत्‌ अभाववादीकी ओर 
से अपनी मान्यता बता देने के पश्चात्‌ अपर अथोत्‌ इंश्वरवादी 
कहता है कि-- 


ईश्वरः कारण पुरुषकर्माफल्यदशनात्‌ (न्या०स्तू०७।१।१६) 
ने पुरुषकर्माभावे फलनिष्पत्ते! | (नया स्ू० ४।१॥२०/ 
तत्का रित्वादहेतुः । (न्या० सू० ४।२१) 


अथ, मनुष्यक! प्रयत्न निष्फल न जाने पाये इसलिये कमंफल 
प्रदाताके रूपमें इश्वरका कारण मानना आवश्यक है । 


दूसरा बादी शंका करता हेकि--ऐसा माननेसे तो पुरुष कमंके 
बिना भी फलकी प्राप्ति होगी, कारण कि इश्वरकी इच्छा नित्य है। 
इंश्वरवादी उत्तर देता है कि पुरुषकर्म भी तो इंश्बर प्रेरित 
ही होता है अतः तुम्हारा यह हेतु हेत्वाभास है, अर्थ साधक 


नहीं हे | 


( ४६६ ) 


इंश्बरको कमंफलके रूपमें सजी कर करने बाले ईश्वरवार्दी 

ऊपर कहे गये तीन सत्नोंको गौतम मुनिने अपने न्याय दश नमें 
स्थान जरूर दिया है परन्तु वे दूसरे की मान्यताके रूपमें हैं. अपनी 

नन्‍यता के रूपमें नहीं। इससे यही कहा जा सकता हे कि 
पत॑जलिमुनिके समान गोतमने इश्वरवाद को स्वीकार नहीं किया हे 
कपिलके समान निषेध भी नहीं किया है और कशणादके समान 
इस सम्बन्धमें कुछ भी न कहनेके लिये मौन भी नहीं रक्खा हे । 
हां दूसरेकी मान्यताको अपने सन्दभंमें मात्र स्थान दिया है यह 
मान्यता भाष्यकार तथ। टीकाकारोंको इष्ट हनेके कारण अ्रन्यथा 
कहिये कि अपनी मान्यताके सम्बन्धमें अनुकूल एवं समर्थक 
मालूम होनेके कारण भाष्यकार तथा टीकाकार दोनों ही ने गौतम 
महषिके अपनी निजो सूत्रोंके रूपमें उनपर अपनी ओरसे गहरी 
छाप लगादी है | भाष्यकार वात्स्यायनने सत्रके बिना भी स्व्रतन्त्र 
रूप में ये न्याय भाष्यमें इंश्वरका स्त्रुप इस प्रकार प्रदर्शित 
किया है । 


गुणविशिष्टम त्मान्तरमीश्वरः । तस्यात्मकल्पात्‌ कल्पा- 
न्तरानुपपत्तिः । अधमपिथ्याज्ञानप्रपादहा-या धमज्ञान- 
समाधिसंपदा च विशिष्टपात्मान्तरमीश्वरः तस्य च धमे- 
समाधिफल  प्रशिमाचट्ट विधमेश्ययं संकल्पानुविधायी 
चास्य धर्म: प्रत्यात्मवृत्तीन धर्माधमंसंचयान्‌ प्रथ्व्यादीनि 
च भूतानि प्रवतेयति । एवं च स्वकृताभ्यागमस्यालोपेन 
निर्माण प्राकाम्पपीश्वरस्य स्वकृतकपफल वेदितव्यम । 


अर्थ गुण विशेषसे युक्त एक प्रकारका आत्मा ही ईश्वर है । 
इंश्वर आत्मतत्व से कोई प्रथक वस्तु नहीं है। अधर्म मिथ्याज्ञान 
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तथा प्रमाद उसमें बिलकुल नहीं हे इसके विपरीत धमं,ज्ञान तथा 
समाधि सम्पदा से वह पूर्णतया युक्त है। अथोत्‌ धर्मक्षान.ओर 
समाधि विशिष्ट आत्मा ही वास्तबमें इंश्वर है। धर्म तथा समाधि 
के फलस्वरुप अशिमा आदि आठ प्रकार का ऐश्वयं उसके पास 
है इंश्वरको धर्म संकल्प मात्रसे उत्पन्न होता है किसी प्रकारके 
क्रियानुष्ठानसे नहीं । इेश्वरका बह धर्म ही प्रत्येक आत्माके ध्मो_ 
धर्म संचयको तथा प्रथिबी आदि भूतोंकों प्रवर्ताताहैं--अथात 
प्रवृति कराता है इस प्रकार स्वीकार करने से स्वकृताभ्यगमका 
लोप न होकर ईश्वरकों स्रष्टि निमोणादि कार्य स्वकृत कर्का फल ही 
जानना चाहिये। 


ब्रह्म का खग्डन ओर इंश्वरका समथन 


भाष्यकार ब्रह्मका खंडन और ईश्वर का समर्थन करते हुए 
कहते हैं कि-- 


“न तावदस्य बुद्धि बिना कथ्रिदूधर्मों लिड्ञभूतः शकय 
(३ ८5 + 
उपपादयितुम्‌ बुद्धयादिभिश्रात्मलिड्ड निरुपाखू्यमीश्वर॑ प्रत्य- 
ज्ञानुमानागम विषयातीतं कः शक्तः उपपादयितुम्‌ | स्वकृ- 
ताभ्यागमलोपेन च प्रवर्तपानस्यास्य यदुक् प्रतिषेध जात॑। 
अक्रम निमित्ते शरीरसगें तत्सव प्रसज्यते । 


अथ--बुद्धिके अतिरिक्त और कोई धर्म ईश्वरकी उपपत्ति या 
सिद्धि करनेमें लिह्न हेतु नहों बन सकता | त्रह्म तो बुद्धि आदि 
धर्म माने नहीं जाते, फिर बतलाइये प्रत्यक्ष, अनुमान ओर आगम 
के स्ेथा अविषय भूत ब्रद्मयकी कोन सिद्धि कर सकता है। तथा 
उसमें स्ृष्टिजनक स्वकृतधमंरूप कमंक्रा अभ्यागम स्वीकार नहीं 
किया गया फलतः अकर्मनिमित्तक शरीर सर्गंकी मान्यतामें जितने 
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दोष आते हैं वे सब दोष यहां ब्रह्म सृष्टिमें भी ज्योंके त्यों उपस्थित 
होंगे उनका परिद्दार केसे हो सकेगा ? 

भाष्यकारका आशय क्या है? पाठक ऊपरके जद्धरणोंसे 
बहुत कुछ समभ गये होंगे ? भाष्यकारके माने हुए इंश्वरमें बुद्धि 
स कल्प आदि होनेके कारण संकल्पसे सष्टिजनक धर्मरूप कर्म 
उत्पन्न होता है ओर उसके द्वारा सृष्टि निमोणका कार्य सम्भव 
बनाया जाता है । परन्तु ब्रद्ममें तो बुद्धि संकल्प आदि कुछ भी 
न होनेसे सष्टिजनक कर्म नहीं उत्पन्न हो पाता है । फलतः रृष्टि 
निर्माण भी स्ेदा स्ंथा अ्रसंभावित ही बना रहता है। तथा 
ब्रह्मको जाननेके लिए कोई प्रमाण भी नहीं हे अतः प्रमाण वहि 
भंत त्रह्मके कोन बुद्धिशाली मान सकता है ? इस प्रकार त्रह्मवाद 
को पराजित करनेके लिए इंश्वरवादका विस्तार शुरू हुआ। भाष्य 
कारकी तरफसे इश्वरवाद पर इस भांति स्वीकार स चक छाप 
लग जानेसे न्याय कुसुमांजलि, न्याय बातिक, न्यायमञ्जरी, न्याय 
कंदली आदि अनेकानेक न्याय प्रन्थोंमें इंश्चर्वाद अधिकाधिक 
पल्नवित होता चला गया। आपके इस कथनकी तुष्टि सर दर्शन- 
स अहसे भी होती है | बहां लिखा है कि-- 


एवं च प्रतितंत्र सिद्धान्त मिदंपरमेश्वरप्राभाएय॑ संग्रहीत॑ 
भवति । 

अथोत्‌--इस श्रकार प्रतितंत्र सिद्धान्त द्वारा सिद्ध परमेश्वर 
संग्रहीत होता है । 

दश न दिग्द्शनमें राहुलजी लिखते हैं कि--. 

“अक्षपादने इंश्वरकोी अपने ११ प्रमेयों नहीं गिना है। (१) 


ओर न कहीं उन्होंने साफ कहा है कि इंश्वरकों भी बह आत्माके 
अन्तरगत मानते हैं। ऊपर जो मनको आत्माका साधन कहा है 
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उससे भी यही साबित होता है कि आत्मासे उनका मतलब जीव 
से है। अपने सारे दश नमें अक्षपादका ईश्वर पर कोई जोर नहीं 
है । और न ईश्वर वाले प्रकरण को हटा देनेसे उनके दर्शनमें 
कोई कमी रह जाती है । ऐसी अवस्थामें न्याय सत्रोंमें यदि क्षेपक 
हुए हैं तो उनमें इन तीन सत्रोंको भी ले सकते हैं । जिनमें इंश्बर 
की सत्ता सिद्धकी गई है । ढा« सतीशचंद्र विद्याभूषणने जहां 
न्याय सूत्रके बहुतसे भागको पीछेका क्षेपक मान लिया है फिर इन 
तीन सूत्रोंका क्षेपक होना बहुत ज्यादह नहीं है” । 


अथोत्‌--अ।पके मतमें ये तीन सूत्र जिनमें इंश्वरका कथ न है. 
प्रक्षिप्त है । हमारी अपनी धारणा यह है कि ईश्वरका अर्थ पर- 
मेश्बर नहीं है अपितु मीमांसाका अपूर्ण तथा जैशेषिक का अरृष्ट 
ही न्याय दश नका इंश्वर हे । क्‍योंकि संपूर्णदर्शनको यदि विचार 
दृष्टिसे देखा जाये तो यह स्पष्ट सिद्ध हो जाता है कि न्यायदुर्शन 
में भी ईश्वरके लिए कोई स्थान नहीं है, उसके निम्न कारण हैं । 


(९) प्रमेय न्‍्यायाचाय ने जब प्रमेय गिनाये तो उनमें ईंश्वरके 
लिये कोई स्थान नहीं रखा । इससे सिद्ध होता है कि गौतममु नि 
की दृष्टिमें ईश्वर प्रमेय नहीं है अथोत न तो बह ज्ञानका विषय हे 
ओर न उसका तत्व जाना जासकता है । बादके नेयायिकोंने भाष्य 
आदि में आत्माके अन्तरगत ही ईश्वरकों माना है. इसलिये न्याय 
दर्शनमें आत्माका कया स्वरूप हे यह जानना आवश्यक है। 
अतः हम उसका वर्णन करते है । 


नोट--प्रमेय १२ हैं, प्रमा विषयत्वं | अथवा यो, अर्थः 
तत्वतः प्रमीयत तत्प्रमेयम्‌ ॥। 


अथोत--जो ज्ञान (बुद्धि) का विषय हो या जिसको तत्वतः 
जाना जाय वह प्रमेय हे । । 
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श्रीमान पं० हरिदतत जी शम्मो त्रिवेदी अम्ृतसरने रहस्य 
लहरी नामसे इेश उपनिषद्का भाष्य किया है उसमें आप लिखत 
हैं कि “ईश्वरः कारणम” तत्कारित्वाद हेतु: ॥॥११॥ इन सूत्रोंक 
वात्स्यायन भाष्यमें इश्वरका अथथ जीव विशेष किया हे। 


बहां लिखा है कि “नात्म कल्पादन्यः कल्पो5स्ति” अर्थात 
जीब वर्गसे भिन्न वर्गका कोई ईश्वर विशेष नहीं है किसी योग 
आदि सामध्यंसे धर्म ज्ञान वेराग्य जिसमें सबसे अधिक होगया 
है उसीसे यह सब व्याप्त हे अतः उसी योगीश्वर जीव के अपंण 
कर भोग करो 'ईशावास्यथ' इस श्रतिका यह अमभिप्राय है! अतः 
यह सिद्ध हे कि न्याय दश नमें तथा जेदिकवबांगमयम मुक्तात्माओं 
को ही परमात्सा, ब्रह्म ईश_ आदि नामोंसे संबोधित किया है । 


सता 


न्‍्यायद्श नकी आत्मामें तथा अशेषिक की आत्मामें कुछ भी 
भेद नहीं हे । अथांस्‌ दोनों दर्शनोंमें आत्माका स्वरूप एकसा है । 
न्‍्यायका सिद्धान्त हे कि-- 


शरीरेन्द्रिय बुद्धिभ्यः प्रथगात्माविश्वध वः ॥ 

अथाोत--शरीर इन्द्रियबुद्धिसे प्रथत आत्मा है ओर विशभु हे 
तथा नित्य है । यहाँ प्रश्न यह उपस्थित होता है कि जब आत्मा 
विभु है तब यह शरीर से संबंधित केसे है। इसका उत्तर नेया- 
यिक देते हैं 


पूवकृत फलालुबन्धात्‌ ।” 
अथात्‌--पूर्वकमानुसार यह शरीर घारण करता है। इनका 
कहना हे कि शरीरके साथ सम्बन्ध होने पर भी आत्म।का विभु- 
पना बना रहता है । यहां विभुका अर्थ सर्बव्यापक नहीं है । नेया- 
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यिंक आत्माको जड़ पदार्थमें व्यापक नहीं मानते। अतः यहां प्रश्न 
होता है कि जीव एक हैं या अनेक इसका उत्तर ये लोग देते हैं कि 


“जोवस्तु प्रतिशरीर मिन्नः । 
अथोत-- प्रत्येक शरीरका जीव भिन्न भिन्न है । सूत्रकारने 
इच्छा, ठेष, प्रयत्न, सुख, दुःख और ज्ञान ये आत्माके चिह्न बत- 
लाए हैं | ये सब गुण ओपाधिक हैं, आत्मा स्वभावसे न चेतन्थ 
न ज्ञानवान्‌। 
अतः इन ओपाधिक गुणोंके नाश होनेका नाम ही इनके मत 
में मुक्ति है । श्री हर्षने, नेष धमें लिखा है कि-- 


मुक़्कये यः शिल्ात्वाय शाख्रमूचे सचेतसाम | 

गौतमस्त्वथ वत्येव यथानित्य स्तथैव सः ।॥! 

अधथात-- मोक्षमें जीबोंको पत्थर बनानेके लिए जिसने न्याय 
शात्र बनाया है, वह नामसे ही गोतम नहीं है ! अथोत यह गोतम 
नाम उसका साथंक है। अतः यह सिद्ध हे कि न्याय दर्शनका 
आत्मा ईश्वर नहीं हो सकता | तथा आत्माके दो भेद ( जीवात्मा 
ओर इंश्वर ) सूत्रकारने कहीं भी नहीं किये, यदि सूत्रकार को 
इंश्वरकी सिद्धि अ्भीष्ट होती तो अवश्य उसको प्रमेयोंमें लिखकर 
प्रमेय १३ बनाते अथवा आत्माके दी दो भेदों का जिकर करते | 
परन्तु उन्होंने ऐसा नहीं किया। अतः यह सिद्ध है कि सूत्रकार 
को इंश्वरकी म/न्यत। स्वीकार नहीं थी । 

(२) बुद्धि, सन्चकारने कहीं भी दो प्रकारकी बुद्धिका कथन 
नहीं किया है, किन्तु जब नवीन नेयायिकोंन इंश्वरकी कल्पना को 
तो बुद्धिको भी दो प्रकारका माना गया, एक अनित्य बुद्धि (ज्ञान) 
यह जीवात्माका है तथा दूसरी नित्य बुद्धि, यह ईश्वरकी है । 
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(३) न्याय और बेश षिक सज्ेंमें कहीं भी ईश्वरके गुणोंका 
फथन नहीं है । यदि ये दर्शन ईश्वरकी सत्ता मानते होते तो-- 


जिस प्रकार श्रन्य द्रब्यों सामान्य व विशेष गुणोंका कथन 
किया है इसी प्रकार ईश्वरके गुणोंका भी होना चाहिये था । 
बादके विद्वानोंने ईश्वरके आठ गुण माने है । उनमें पांच सामान्य 
श्रौर तीन विशेष गुण । 


सामान्यगुण विशेषगुणश 
(१) संख्या (९) बुद्धि 
(२) परिमाण (>) इच्छा 
(३) प्रथक्त्व (३) प्रयत्न 
(४) संयोग 
(५) वियोग 


किन्तु सूत्रकारोंके मतमें ये तीनों ही विशेषगुण आओऔपाधिक 
आर नाशवान हैं। इससे भी यह सिद्ध होता है कि सूत्रकार 
इंश्वरको नहीं मानते थे । 


(४) कारण और कार्य--नेयायिकों ने तीन प्रकार के कारण 


माने हैं। एक समवायिकारण (२) अ्रसमवायिकारण (३) निमित्त 
कारण | । 


इनमें समवायि कारणतो द्रव्य होता है. इसको हम उपादान 
कारण भी कह सकते हैं। तथा असमवायि कारण गुण औरकर्म 
होते हैं| अतः दोनों कारणोंमें से इंश्वर है नहीं श्रब शेष रहजाता 
हे निमित्त कारण, ईंश्वरकों जगतका निर्मित्तकारण ही माना जाता 
है। यह निमित्त कारण भी दो प्रकारक है एकमुख्य दृसरागौण । 
जैसे कुम्हार घटका मुख्यनिमित्तकारणहे तथा दण्डचक्त आदि गौण 


( ५७३ ) 
कारणका लक्षण नेयायिकों के यहाँ है 


अन्यथा सिद्धिशन्यस्य, नियतापूव वर्तिता। 
कारणत्व॑ भवेत्तस्य, त्रविध्यंपरिकीतितम्‌ |। 


अर्थात्‌--अन्यथ। सिद्ध न होकर कार्यसे नियत पूब॑बर्ती हो 
वह कारण हे । यहाँ अन्यथा सिद्ध भी समझ लेना चाहिये 
अन्यथा सिद्ध उसको कहते हैं जिसका कार्यके साथ साक्षात 
संबंध न हो । इसके पाँच भेद हैं.इनमें तीसरा अन्यथा सिद्ध विभु 
अथात व्यापक पदार्थ माना गया है। जैसे आकाश, काल, दिग 
आदि. ये कार्यके लिये कारण नहीं मानेजाते क्योंकि ये विभु ओर 
नित्य होनेसे सम्पूर्ण कार्योके साथ इनका समान संबंध है । अ्रतः 
ये मुख्य कारण नहीं माने जाते | 


कर्फल प्राप्तिके लिये बेदिक दर्शनकार अपूर्व अथवा अरष्ट 
को कारण मानते थे जैसाकि मीमांसाने अपूर्व ओर बेशेषिकने 
अरध्ट माना है, दोनोंका अथ एक ही है। अतः उसी अपूबंको 
न्यायमें इश्वर कहा गया है । यही प्राचीन भारतीय दार्शनिकोंकी 
मान्यता थी | अथवा हो सकता है न्याय दर्शनकी रचनाके समय 
अपूबेके स्थानमें इंश्वरकी कल्पना अंकुरित हो गई हो और उसीका 
उन्होंने उल्लेख कर दिया हो | जो कुछ भी हो यह स्पष्ट हे कि उस 
समय तक भी इंश्वरको रष्टिकतोका स्थान प्राप्त नहीं हुआ था | 
यह स्ंतन्त्र सिद्धान्त हे | 


तथा यह भी सिद्ध हे कि उस ससय तक “अपूब, अरृष्ट, और 
इंश्वर ये एकार्थ वाचक शब्द थे। इनका अर्थ था कर्मफल प्रादाठ- 
शक्ति । न कि द्रव्य विशष । उसके पश्चात्‌ इसी शक्तिको जो कि 
जड़ थी, एक चेतन्य द्रव्यका रूप दिया गया है। यह कार्य सूत्र 
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प्रन्थोकी रचनाके बहुत काल पश्चात्‌ पंडिसोंने किया है । परन्तु 
वात्स्यायन भाष्यके अनुसार जिसका प्रमाण हम इसी प्रकरणमें 
चुके हैं | मुक्तात्मा का नाम ही, ईश्वर है। जो कि हमें अभीष्ट 
ही । 


तथा च, “इश्वरः कारणम” यह सूत्र पू््र पक्षका है इसका 
उत्तर सूत्रकारने दिया है कि इश्वरको फलदाता माना जायगा तो 
बिना करके भी फलकी प्राप्ति होगी । क्योंकि इश्वरवादियोंके मतमें 
ईश्वरकी इच्छा व क्रिया आदि नित्य है । अतः जीबको नित्य ही 
फल मिलना चाहिए-.- 


यह उत्तर श्रत्यन्त सारगर्भित है | इसका भाव है कि ईश्वरकी 
इच्छा आदिको नित्य मानोगे तब तो बिना कर्मेके फल प्राप्त हो 
सकेगा ओर यदि उसकी इच्छा क्रिया आदिको ज्षणिक मानोगे 
तो इंश्वर विकारी व परिणमन शील हो जायेगा | पुनः बह साधा- 
रण जीवकी तरह बद्ध जीव ही सिद्ध होगा। अतः इश्वर कर्मफल 
दाता नहीं है, यदि इंश्वरवादी कहे कि “तत्कारित्वात” अथात्‌ 
ईश्वर ही कर्म कराता है. तो यह “हेतु” तो दुष्ट हेतु है | क्‍योंकि 
ईश्वर तो कर्म कराये और उसका फल विचारे जीब भोगें यह 
कहांका न्याय है । अतः गौतम मुनि कहते है कि इश्वरकी सिद्धि 
नहीं हो सकती । यदि इस सूत्नका उपरोक्त अर्थ न किया जाय तो 
इंश्वर अन्यायी, क्र. अत्याचारी सिद्ध होगा | क्योंकि वह पर- 
तनन्‍्त्र जीवोंको व्यर्थ ही फल देता है । जब ईश्वर कर्म कराता है 
तो फल भी उसी करानेवाले इंश्वरकों मिल्राना चाहिये ।“आस्तिक- 
बाद” कारने इस सूत्रका विल्कुल विपरीत अर्थ किया है । उस पर 
कर्म फल प्रकरणमें विचार करेंगे । 


“>धी--+ 


( ७४६ ) 
आस्तिक ओर नास्तिक 


( लेखक--श्रीगोपाल शासत्री, द्शनकेसरी, काशी विद्या पीठ ) 

संस्क्रववाडमयके परिशीलनसे यह स्पष्ट श्रतीत होता है कि 
प्राचीन समयमें इंख्वर मानने या न मानने वालोंके लिये आस्तिक 
नास्तिक शब्दका प्रयोग नहीं था क्‍योंकि इंश्वर शब्दका प्रयोग 
परमेश्वर-अर्थभं इधर आकर बहुत अ्रधांचीन समय से संस्कृत 
साहित्यमें प्रयुक्त पाया जाता है । 

यद्यपि यह इतिहासका विषय है तथापि इतना यहां कह देना 
अप्रासब्लिक न होगा कि पौराणिक कालमें आकर शव सिद्धान्त 
में शिवके लिये जो ईश्वर शब्दका प्रयोग था वद्दी पोराणिक काल 

डे हक] + > ४05 शक 

के वाद्‌ इधर आकर शव धर्म द्वारा भारतीय संस्कृतमें प्रविष्ट हो 
गया है. एवं शने; २ परमेश्वर अथंमें भी खूब प्रचलित हो गया है 
अब कोई ऐसी पुस्तक नहीं जिसमें इंश्वर शब्द्से परमेश्बरका 
अथथ न लिया गया हो। इसकी पुष्ठटीके लिये थोड़ेसे प्रमाणोका 
संग्रह करना डचित प्रतीत होता है । 

पाणिनीय व्याकरणका सूत्र है-- 

“अस्ति नास्ति दि्टं मतिः! 
उसीसे अस्ति-नास्ति शब्द सिद्धहोते हैं उसके टीका कारोंने-- 
५ (७ 
अस्ति पलोक इत्येब॑ मतियस्य स आस्तिकः ९ तथा 
न ७ हि 
नास्ति परलोक इत्येव॑ मतियस्य से नास्तिकः' 

अथोत्‌ जो परलोक माने वह “आस्तिक' और जो न माने वह 
'नास्तिक' नकि जो ईश्वरकों माने वह आस्तिक' ओर जो न माने 
वह 'नास्तिक। ऐसा ही अर्थ दाशशनिक दृष्टि वालोंके भ्रतिरिक्त सब 
साधारण जनताके लिये बेद-कालमें भी प्रसिद्ध था। यह कठोप- 
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निषदसे प्रतीत होता हे जब नचिकेता यमसे तीसरा बर मांगता 
है तब यही कहता है कि -- 
“येय॑ प्रेतेविचिकित्सा मनुष्य5स्तीत्येके नायमस्तितिचके । 
एतद्विय्यामनुशिष्टस्तववयाहं वराणामेष वरस्तृतीयः |! 
अथोत्‌--मरनेके पश्चात्‌ आत्मा रहता है, ऐसा एक आस्तिक 
पक्त वाले कहते हैं, नहीं रहता है ऐसा दूसरे नास्तिक पक्तत्राले 
कट्टते हैं। हे यमराज? में आपके द्वारा अनुशासित होकर यह 
जान जार कि इन पक्षों में कोन पक्त ठीक है यही उन वरोंमें से 
तीसरा वर है ” इत्यादि । 
इससे स्पष्ट ज्ञात होता है कि वेंदिक काल में परलोक मानना 
न मानना ही आर्तिक तास्तिकका व्यावहारिक श्रथ था । 


मनुने तो वेदकी निन्‍दा करने वालेको नास्तिक कहा हे । 
(नास्तिको वेदनिन्दकः) ओरभी, पाणिनीय सूत्रोंमें ईश्वर शब्दका 
प्रयोग -“अधिरीश्वरे १।४।६७ स्वामीश्वराधिपतिः २१३६, यस्माद- 
धिक॑ यस्यचेश्वर वचन तत्रसप्तमी २६।६। इश्वसर्तोसुनकसुनों ३।४ 
१३ तस्येश्बरः 6१४० इत्यादि सूत्रोंके उदाहरणों में ईश्वर शब्द 
स्वामी अ्र्थमें ही प्रयुक्त होता है। पतंजलीके उदाहरणोंमें इश्वरका 
अथ राजाभी पाया जाता है जैसे-- 


तद्यया लोक ईश्वर आज्ञापयति ग्रामादस्मान्मनुष्या 
आनीयन्तामिति । ह 

राजा आज्ञा पहल हे कि इस गांवसे मनुष्योंको ले जाओ- 
इत्यादि गॉंसे इश्बर शब्दका राजा अर्थ होता है । 


इस अवस्थामें इश्वर शब्दके परमेश्वर अर्थमें प्रयुक्त होनेसे 
पहले ही दर्शन सिद्धान्तोंके आविष्कतों दाशंनिकों की दृष्टिमें इश्वर 


( £(७७ ) 
मानने वाला आस्तिक ओर उसका न मानने बाला नास्तिक,यह 
अर्थ हो सकता है। ऐसा केसे कहा जा सकता है; जब उसकी 
उत्पत्ति एवं स्थिति 'इश्वर मानने वाले आस्तिक ओर नास्तिक 
इस भावमें श्रास्तिक-नास्तिक शब्दोंके प्रयुक्त होनेके पहले ही सिद्ध 
हो चुकी है? इसी कारण ज्ञात होता हे कि वशेषिक ( कणाद ) 
सांख्य (कपिल ओर पूर्व मीमांसक (जैमिनि)ने अपने २ दर्शनों 


में इश्वरका उल्लेख तक नहीं किया | नेयायिक गौंतमने तथा योगी 
पतंजलिने क्रमशः 


“ईश्वरः कारण पुरुष कर्माफल्य दशनात 

“कु श्‌ कम विपाकाशयरपरासृष्टः पुरुष विशेष ईश्वरः'' 

इस तरह आलुषज्ञिक इंश्वर शब्द्का प्रसज्ध उठाया है। इन 
सुत्नोंम परमेश्वराथंक ईश्वर शब्दके प्रयंगसे इसकी पाणिनिसे 
प्राचीनता भी विचारणीय हे तथा महाभाष्यकार पतञ्ललि ओर 
योग सूत्रकार पतञ्जलिकी अभिन्नता भी विचारणीय है। 

ठ्यासजी के ब्रह्मसूत्रोंमें तो नहीं. किन्तु उनकी श्रीमड्भगवद्‌- 
गीतामें इंश्वर शब्दका प्रयोग का राजा अर्थमें, कहीं परमेश्बरमें 
दोनों तरहका पाया जाता हे जैसे-- 


यहां ( मालिक ) राजा अथमें-- 


/इईंश्वरः स्व भूतानां हृदेशेडजु न तिष्ठति” 


यहां परमेश्वर अर्थमें, यह विचारणीय है । वस्तुतः देखा 
जाय तो इनके सिद्धान्तोंमे इश्वर कुछ आवश्यक वस्तु नहीं दीखता। 
कणादने अपने छः पदार्थके ज्ञानसे-- 
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धम विशेषत्रश्नतादू द्रव्यगुण कर्म साधान्य विशेषज्नस्त- 
( 
ताद्‌ द्रव्यगुण कर्म सामान्य विशेष समवायानां पदार्थानां 
( ब॥ चर 

साधम्म व धम्याभ्यां तलब्ानान्िः श्रेयसधिगमः (११४०) 

इस सूत्रसे मुक्ति की प्राप्ति बतलाई हे -(इस सूत्रमें अभाव 
नामक सप्तम पदार्थका उल्लेख नहीं है) और गोतमने अपने सोलह 
पदार्थंके तथ्व ज्ञानसे-- 

“प्रभाण प्रमेय संशय प्रयोजन दृष्टान्त सिद्धान्तावयव- 

५) (5 

तकनि्ययवादजल्पवितण्डा हेत्वामास च्छलज/तिनिग्रह- 
स्थानानां तत्वानान्निः श्रेयसाधिगमः” (१।१।१) 

इस सूत्रद्वारा मुक्तिक' उपाय बतलाया कपिलने प्रकृति पुरुष 
के भेदज्ञान से-- 

“दृष्टवदानुअ्रविकः सद्य विशुद्धन्नयातिशय युक्त! तद्वि- 
प्रीतः श्रेयान्‌ व्यक्ताव्यक्कज्ञ विज्ञानात्‌ (का० २) 

तथा पतञ्जलि ने भी-- 

चित्तवृत्तिनिरोध “योगश्रित्त बृत्ति निरोधः 

'तदा द्रष्ट्स्वरूपेडवस्थानम्‌! (१३)... 

आदि से मोक्ष-प्राप्ति बतलाइ है | इसी प्रकार अमिनिने धर्मा- 
नुछानसे नित्यसुख रूपी मोज्षकी सत्ता मानी हे । इश्वरका पूर। 
उपयोग तो इन दाशनिकोंके सिद्धान्तोंमें आता ही नहीं । 

आगे चलकर भाष्यकारों तथा अन्यान्य टीकाकारोंके साथ 
ही अन्यान्य पंथकारों (न्याय कुसुमाश्ञ लिकार इश्वरानुमानचिन्ता- 
मणिकार) ने वेशेषक और न्यायद्शंनमें ईश्वरका प्रवेश प्रत्य- 
ज्ञतः कर दिया है, किन्तु मीमांस! ओर सांख्यमें तो आगे चलकर 
भी किसी ग्रन्थमें प्रत्यक्ष इश्वर-सिद्धि का उल्लेख नहीं है। 
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यहां एक बात विचारणीय प्रतीत होती है। वेशेषिक और 
सांख्यमें शड्भराचायेसे पहले ही कोई कोई दाशंनिक इईश्वग्को 
निमित्त कारण मानकर इनके सिद्धान्तोंमें भी इश्वरका प्रवेश करा 

योंबि ् सुन्नोमें » $ $ चल 

चुके थे, क्योंकि वेदान्तसूत्रके ल सूत्रोंमें जहां सांख्य और वेशे- 
षिक मतके-- 

रचनानुपपत्तेश्व ( २।२॥१ ) 

इत्यादि सूत्रों द्वारा प्रधान ओर परमाणशुमें स्वाभाविक प्रश्नृत्ति 
मानने वालोंका खंडन है वहां प्रधान कारणवादी *झोर परमार 
कारण वादी की ही हेसियतसे जगतका कारण केवल प्रधान 
(प्रकृति) जड़ नहीं हो. सकता । उनमें ये दोष हैं, इत्यादि बातें 
दिखाई गई हैं। और उन सूत्रों से किसी भी प्रकार यह सिद्ध 
नहीं हो सकता कि सांख्य ओर बेशेषिक सिद्धान्तोंमें भी इेश्वरका 
प्रवेश है 

परन्तु, आगे चलकर, बोद्धमतोंके खंडन कर देने पर भी 
पशुपति ( माहेश्वर दर्शन ) मतके खंडनमें-- 


'पत्युरसामझस्यात्‌ 
सूत्र पर शद्भराचायेजी भाष्य करते हुए कहते हैं-- 
केचित्तावत्सांख्ययोगाव्यया भयात्‌ कल्पयन्ति प्रधान- 
प्रुषयोः अ्धिष्टाता केवल निम्मित्तकारणमीश्वरः इतरेतर 
विलक्षणाः ग्रधान पुरुषेश्वरा इति तथा वेशेषिकादयोपि- 
चित कथश्रित्स्वप्रक्रियानुसा रेण निमित्त कारण ईश्वर इति 
वणुयन्ति 
अरथान कोई कोई सांख्य योग-सिद्धान्तका आश्रय लेकर 
प्रधान पुरुषसे विलक्षण उनका अधिष्ठाता जगवक़ा क्रेवल निमित्त 


( रंधट० ) 


कारण इश्वर मानते हैं ओर कोई २ बेशेषिक प्रक्रियाके अनुयायी 
भी अपनी प्रक्रियाके अनुसार इश्वरको जगतका निमित्त कारण 
मानते हैं इत्यादि” इससे इतना तो स्पष्ट हे कि सांख्य और बेशे- 
षिक प्रक्रियाके मूलमें इश्वरका स्वीकार नहीं था । 

इतना होने पर भी. आगे आकर कुछ लोगोंने इश्वरका प्रवेश 
उनमें करा दिया है। ऐसे ही, मीमांसकों में भी कुछ लोगों ने 
मीमांसामें यह कहकर इश्वरका प्रवेश कर दिया है कि कर्मोको 
इश्वरको समर्पित कर देनेसे मुक्ति हो जाती है!इत्यादि-- 

'सो5यं धर्मोयदृद्दिश्य विहितस्‍्त दुद्दशेन क्रियमाणस्त- 
द्वेतः श्रीगोविन्दापेण॒बुद्ध्या क्रियम।/णस्तु निःश्रेयसहेतुः' । 

(न्यायप्रकाश, पृष्ठ २६७) अस्तु । 

जो कुछ हो, पर मेरी दृष्टिमें, इन दर्शनोंके अधीन वेद-संहिता 
के यम, सूर्य, प्रजापति, अप्रि और पुरुष तथा उपनिषद्के ब्रह्म, 
पुराणके इेश्वर, वर्तमान समयके इश्वर, परमेश्वर, अल्लाह, खुदा 
न रहें तो कुछ बिगढ़ता नहीं, क्योंकि वेद'न्त-द्शन ,जिसके आगे 
इन सभी दर्शनोंके सिद्धान्त पीछे पड़ जाते हैं) तो ब्रह्म, पुरुष,इश्वर 
चाहे जो भी कहिंए सभीकी सिद्धिके लिये कमर कस कर ही बेठा 
हे । संस्कृत दशनोंमें प्रस्थानत्रयीकी जो प्रथा है, उसका ध्यान न 
रहनेसे ही ये सब विवाद खड़े होते हैं । वस्तुतः भारतीय दर्शनोंमें 
दाशनिकोंने 'शाखारुन्धती न्‍्य/य' से अपने अपने विचारोंको व्यक्त 
किया है, मूल सिद्धान्तमें किसीका किसीस भी विरोध नहीं है। 
जिसकी हरष्टि (दर्शन) में जो वस्तु अवश्य प्राप्त थी उसने उसकी 
व्य|र्या की और उसीको प्रधानता दी। अन्यान्य पदार्थोंकों उसने 
अभ्युपगमवादसे अपने दर्शनके विषयोंमें गोण मानकर स्त्रीकार 
या खंडन किया है | इससे यह सिद्ध नही होता कि वह पदार्थ 
सबंध! मान्य नहीं है । 


( ८१ ) 


इसका आशय केबल यही होता है कि उस दशंनके सिद्धान्त 
में उस पदार्थकी आवश्यकता नहीं है, क्‍योंकि संस्कृत शास्त्रोंको 
र्ः 5 च् 
'यत्परः शब्द: स्‌ शब्दार्थ” हीकी शेली मानी गई है । यही बात 
विज्ञान भिक्तुने भी अपने सांख्य प्रवचनकी भूमिकायें कही हैं-- 


“तस्मादास्तिकदशनेषु न कस्याप्यप्रामाण्यं विरोधों वा 
स्तवस्वविषयेषु सर्वेष-मवाघत अविरोधाच! 
रे अधोत्‌--अ(स्तिक दशनोंमें अपने अपने विषयोंमें बाघधाभाव 
ओर अविरोध होनके कारण किसीमें भी अश्रमाण्य ओर विरोध 
नहीं है ।! तभी तो जैमिनिकी खास पूव मीमांसामें इश्वरका उल्लेख 
नहीं है, वल्कि मीम/सक लोग तो 'किमन्तगंडुना ईश्वरेण” कह कर 
इंश्वरका खंडन ही करते हैं। उनके विषयमें 'कर्मति मीमांसकाः'-- 
ऐसी ही प्रसिद्धि है । हरि अंद्रतूरिने भी षड़दर्शन समुन्बयमें पूव 
म्रीमांसकोंको निरीश्वर वादी ही बताया है। जैसे-- 


“जैमिनीयाः पुनः प्राहुए सवज्ञादि विशेषणः । देवो न 
विद्यते कोषि यस्यपानं वचो भवेत्‌ ॥। 


अथोत--जै मनीय मतके मानने वाले मीमांसक कहते हैं कि 
सबज्ञ, विभु नित्य इत्यादि विशेषणों बाला कोई देव (ईश्वर) तो है 
नहीं जिसका बचन प्रमाण मान लें । 

कुम। रिल भट्टने भी कहा है कि-- 


“अथापि बेदहेत॒लादू त्रह्मविष्णु महेश्वराः | 
काम भवन्तु सर्नज्ञाः सावेज्ञ मानुपस्य किस ।।” 
वेदकी रचना करनेके कारण ब्रह्मा. विष्णु, और महेश्वर 


सर्वज्ञ भले माने जायें, परन्तु मनुष्यकी सर्वक्षता किस कामकी है । 
पर वेदान्त सूत्रमें बादरायणाचार्य (व्यास) ने इश्वर शब्द्से तो 


( (८२ ) 


नहीं किन्तु दूसरे शब्दोंसे उस बिषयके जैमिनि महषिके विचारोंको 
पूरा पूरा व्यक्त किया है । देखिये निम्नांकित सूत्रोंका शाह्लरभाष्य- 


“सन्ञादप्यविरो धर्म जेपिनिः (१२२६) 
है प [कर 6 
“पम्पत्तरिति जेमिनिस्तथाहि दशेयति” (१२।३ १) 
९ चैके 
“अन्याथन्तु जेमिनिग्रश्नव्याख्यानाभ्यामपिचके | 
(१।४।१८) 

“पर जेमिनिपख्यत्वाद्‌” (8३।१२) 

“ब्राह्मण जेपिनिरूपन्यासादिभ्य!' (४।४।५) इत्यादि 

इत्यादि ऊपर कहा ही गया है कि प्राचीन समयमें इश्वर 
मानने या न माननेसे आस्तिक-नास्तिक नहीं कहे जाते थे, किन्तु 
परलोक (पुनजन्म) मानने न माननेके कारण आस्तिक-नास्तिक 
शब्दका प्रयोग होता था | जैसा ऊपर पाणिनी सूत्र (अरित नास्ति 
दिष्ठं मतिः)के टीकाका रोंकी व्याख्पामें तथा कठोप निषद्‌के मन्त्रों द्वारा! 
दिखाया गया है. ओर स्प्रति कालमें बेद मानने न माननेके कारण 
भी आस्तिक ओर नास्तिक शब्दका व्यवहार था-ऐसा दिखाया 
गया है । पर दाशंनिक परिभाषामें ता असदवादी ओर सदवादी 
को ही उससे नास्तिक ओर आपस्तिक कहनेकी प्रथा प्रर्तीत होती ६ 
जैसा उपयेक्त पाणशिनी सूत्रका यदि केवल सूत्रार्थ लिया जाय तो 
अथ होगा कि जो अस्त--सदवादकों माने वह आस्तिक ओर 
जो 'नास्ति-अ तद्वादकों माने बह नास्विक कहा जाता है | 

छान्दोग्य श्रुतिने भी कहा है । 


“सदेव सोम्पेदमग्र आऑमीदेकमेवा द्वितीयस 
“तद्ध्येक आहुरसदेवेदपग्रआपीदे कमेवाद्वितीयम्‌'! 
“तस्मादसतरसज्जायते इति” ( छा० ६।२।१ ) 


( #४०३ ) 


अथोत--उत्पत्तिसे पहले यह संसार रे अद्वितीय सद्रृप 
(आस्ति रूप) में थ। उसीको एक आचार्य कहते हैं कि यह संसार 
उत्पत्तिसे पहले अखत्‌ (नास्ति) रूपमें था, इसलिये असतसे सत्त्‌ 
(अभावसे भाव) होता है । इस प्रकार भ्रुतिने तो उसको आस्तिक 
कहा है जो संसारके मूल कारण सनको स्वीकार करता है। ओर 
जो असत्‌ (अभाव-शून्य) से उत्पन्न मानता है उसको नास्तिक 
कहा है । गीतामें यही इस प्रकार कहा! गया है--- 

“असत्यम प्रतिष्ठन्ते जगदाहुरनीश्वरम्‌ । 

अपरस्पर संम्भूतं क्रिमन्यत्काम हेतुकप्‌ ॥ 

इस नियमसे तो सिवा बोद्ध दर्शनके अन्य सभी हे दर्शन जो 
अस्तिवादी (भावसे संसारकी उत्पत्ति मानने वाले है) आस्तिक 
कहे जा सकते हैँ, क्योंकि चावोक दर्शन भी चार पदार्थोकी सत्ता 
(आस्तिकत्व) से ही सारे जगत्‌ (जड़-चेतन) का परिणाम 
मानता है। 

शंकराचार्यने भी अपने उपनिषद्भाष्य तथा शारीरिकभाष्यमें 
आपस्तिक और नास्तिक शब्दका ऐसा ही अर्थ किया है। वे 
नास्तिक, वैनासिक इत्यादि शब्दोंसे बौद्धोंका आह्वान करते है 
क्योंकि वे ही लोग उत्पत्तिसे पहले जगत॒का अभाव मानते हैं-- 

“तथाहि-एके वेनाशिका आहुः वस्तुनिरुष यन्तो$- 

५ + मिल 
सत्सद्भावमात्रं + + सद्भावमात्र प्रागुत्पत्तेस्तत्व॑ कथयन्ति 
ब्षदेर 
बौद्धा) ( छा० ६।२।१ ) सोडद्धगे बेनाशिक इति बेनाशिक- 
५ ए जे ल्‍् 

त्वस्यसाम्यात्सबंबैनामिकत्वसाम्यात्‌ सब वे नाशिकरा द्वान्तो 
ह. त्रेते 
नितरामुपेज्षि तब्य इति + + + तत्रेते त्रयो वादिनों 
भवन्ति केचित्‌ सर्वास्तिखवादिनः केंचित्‌ विज्ञानास्तित्व- 


( धणट४ ) 


पात्रवादिन! अन्ये पुनः सेशुन्यत्व बादिनः ( बे० छू० 
शा० भा० २। २। ३८ 2! 

वस्तुतः देखा जाय तो बोद्ध दार्शनिक भी नास्तिवादी नहीं है 
क्योंकि उनके भेदोंमें जो क्ञणिक विज्ञानबादी योगाचार, क्षणिक 
वाह्मास्तित्ववादी वभाषिक ओर वाह्मानुमेयत्ववादी सोन्रान्तिकके 
नामसे प्रसिद्ध हे, हा तो अस्तिवादी ही है । एक जो सर्ब॑ शुन्यत्व- 
वादी माध्यमिक हैं उनके मतमें भी शुन्यताका अर्थ अभाव नहीं 
माना गया है । किन्तु पदार्थके स्वतन्त्र स्वरूपका अभाव माना 
गया है। जैसे-- 

“तस्मादिह अतीत्य समुत्पन्नस्य स्वतन्त्रस्थ स्वरूप- 
विरतात्‌ स्व॒तन्त्रस्य रूपरहितो5थेः शुन्यताथ।”-“न सर्वा 
भावाभावो5थें। ++ तस्मादिह प्रतीत्यसम्ृत्पन्नं मायावत्‌! 


(आयदेव, चतुर्थशतक, १४३७कारिकाकी चन्द्र कीतिव्याख्या) 

अथोत--- इसके लिये यहां प्रतीति मात्रसे उत्पन्न पदा्थाका 
स्वतन्त्र कोई स्वरूप न रहनेके कारण शुन्वताका अर्थ है, बस्तुकी 
स्वतन्त्र सत्ताका अभाव, न कि सब भावोंक अभाव | इस कारण 
यहां प्रतीति मात्र तक उत्पन्न होकर रहने वाले पदार्थोको मायाकरे 
समान सममना चाहिये, यह चन्द्रकीर्तिकी व्याख्याका तात्पय है । 
तभी तो अमरसिंहने अपने अमरकोष 'में बुद्धदेवके नामोंमें अद्वय 
वादी' भी एक नाम लिया है । इससे ज्ञात होता है कि बोद्ध भी एक 
प्रकारके '-अद्वतवादी” ही हैं, अन्तर केवल इतना ही है कि वे बेद 
या बेदान्त नहीं मानते जिससे स्मृति कालीन 'नास्तिको वेद 
निनदकः नियमानुसार वे नास्तिक ठहरते हैं । 

इसी ५रकार चाबोक ओर जैन भी वेदकी निन्‍दा करनेके ही 
कारण पंडित समाजमें नास्तिक शब्दसे प्रसिद्ध होगये हैं | परन्तु 


( श्८ंर ) 


यदि उपनिषद्‌ ओर पाणिनि सूत्रके टीकाकारोंके मतानुसार तथा 
वेद कालीन सर्ब॑ साधारणमे प्रसिद्ध 'पुनजेन्म' को मानना न 
मानना ही 'आस्तिक नास्तिक' शब्दका अर्थ लिया जाय तो बोड़् 
भी परम आस्तिक सिद्ध होते हैं। उनके सिद्धांतोंमें तो पुनर्जन्मकी 
बड़ी मयोदा ह॑ स्त्रयं बुद्धदेवने अपने अनेक जन्मोंकी पिछले घट- 
नाओंका चर्णान किया है। जिनका उल्लेख ललितविस्तर. जबोधिचय्यो, 
बॉधिसत्वावदान कल्पलता ,प्रभ्न तिबोद्ध ग्रन्थोंमें विस्तृत रूप से है 

बोद्ध सम्प्रदायमें बुद्ध हो जाने वाले जीवोंकी पू्॑जन्मकी 
अवस्थाको बोधि सत्वावस्था कहते हैं और उस बुद्ध जीबको पूर्व 
जन्ममें बोधि सत्त्र कहते हैं| इससे स्पष्ट हे कि बोद्ध सम्प्रदायमें 
पुनंजन्म माना गया है | शान्तरक्षित कृत तत्व संग्रहसे यह पता 
चलता है कि वेदकी निमित्त शाखामें बुद्ध देवकों सर्बक्ष माना हे. 
इस शाखाकों कुछ बोद्ध प्रामाय्य मानते थे। इससे यह सिद्ध है । 
कि वेदको प्रामाण्य मानने वाले बोद्ध भी थे । जैसा लिखा पाया 
जाता है--- 


“किन्तु वेदप्रमाशत्व॑ यदि युष्माभिरिष्यते । तत्‌ कि 
अगवतो मूढें। स्वज्ञत्व॑ न गम्यते” “निमित्तनाम्नि सर्वेज्ञो 
भगवान मुनिसत्तमः | शाखान्तरेपि विष्पष्ट मुध्यते ब्राक्षणे- 
(७ [| 
बुघेः । 

अर्थात--' यदि वेदकों प्रमाण मानना आपको अभीष्ट है तो 
हे मूर्खी, भगवान (बुद्ध, का सवज्ञत्व क्यों नहीं मानते १ निमित्त 
नामकी दूसरी वेदशाखामें ब्राह्मण-पंडितोंके द्वारा भगवान सर्बक्ष 
कहा गया हे जो स्पष्ट है अथात्‌ अब बेद प्रामाण्य मानने पर भी 
स्वक्षत्व स्वीकार क्‍यों नहीं करते ? इत्यादि 

इसी प्रकार जैन दर्शन भी आस्तिक दर्शन सिद्ध हो जाता है, 
क्योंकि उस दर्शनमें भी पुनर्जन्म एवं नाना योनिप्नश्धति बातें मानी 


€ प्रष्ट६ 


: गई हैं। हरिभद्र सूरिने भी इसी श्र्थथों मान कर बौद्ध, जैन, 
+ बे. ०? चल 5 कड 

सांख्य, नेयायिक, वशेषिक ओर पूर्व मीमांसकोंकों आस्तिक कह 

कर सम्बोधित किया है-- 


“शयमेवास्तिकवादानां बृतं संक्षेप कीतनम' '“आस्तिक- 
वादानां परलोकगति पुणएयपापास्तित्ववादिनां, वौद्धनेया- 
पिक-सांख्य-जैन-वेशेषिक जेपिनिनानां संक्षेपकीतनम्‌ ऋत 
इति मणिभद्रकृतविकृतिः ।! 


अथोत--“आ[स्तिकवाद वे हैं जिनमें परलोकके लिये पाप 
पाप पुण्यकी सत्ता मानी जाती हे, जैसे बौद्ध, नेयायिक, सांख्य 
(कपिल) जैन बशेषिक जैमिनीय (पूर्व मीमांसक) आदि उनबादों 
का मेंने संक्तेपसे वर्णन किया है ।” हरिभद्र सूरिक्रत पढन्‍दशन 
समुश्यकी ७७ वीं कारिका पर मणिभद्र सूरिकी व्याख्या । 


पहले कहे हुए स्मृति कालीन श्रथेमें (अ्रथोत्‌ बेद-विरोधीको 
नास्तिक कहते हैं। अथवा इसी अर्थके आध।र पर चावोक , जैन, 
ओर बोद्ध भले ही नास्तिक कहे जायें. किन्तु वर्तमान कालिक 
पौराणिक सतके इश्वर न मानने बालेको नास्तिक कहनेके अर्थके 
आधार पर तो बौद्ध, चाबोक्‌ , जैन, कशाद्‌, गौतम, सांख्यकार 
कपिल, और सीमांसक जेमिनि, सभी नास्तिक कहे जा सकते हैं । 
इसलिये कणादि प्रभ्नति छः अ।स्तिक नामसे कहे जाने वाले दार्श- 
निक पुनर्जन्म माननेके कारण ओर वेद माननेके कारण आपस्तिक 
शब्द्से पुकारे जाते है. न कि इश्वर माननेके कारण | 


यहां इस बात पर ध्यान देना चाहिये कि इन छ; दार्शनिकों 

में बस्तुतः दो ही दाशंनिक हक हैं, शेष चार तो ताकिक- 
र्शनि [रु आते ५ वि हर सू3 6 ड् 
दार्शनिक कहे अति हैं---उनका तो बेदिक दाशंनिकों में प्रवेश ही 


( ८७ ) 


नहीं है? इस बातको बड़े गवंसे शह्ृराचायजीने द्वितीय अध्याय 
के तकंबादके ग्यारहवें ओर चारहदें सूत्रके भाध्यमें-- 


“न हि प्रधानवादी सर्वे ताकिकाणां मध्ये उत्तम इृति 
सर्वेस्ता्किके परिग्रहीतः येनतदीयं मत॑ सम्यम्ज्ञान मिति 
प्रति पद्येमहि'- “वैदिकस्य दर्शनस्य प्रत्यासभस्वादू गुरुतक 
विलेपत्ात | 


सभी नैयायिक ताकिक दार्शनिकोंमें प्रधानवादी ही उत्तमताकिक 
है, ऐसा सभी तार्किकोंने मिलकर उसे सर्टिफिकेट नहीं दिया हे । 
जिपसे हम बेदिक दाशनिक ऐसा मान लें कि उसका कथन 
अच्छा है । सांख्यदर्शन वेदिकके बहुत कुछ पास पड़ता है। और 
बड़ी युक्तियोंके बल पर वह खड़ा होता है इसीसे हमने उसे पूर्व 
पत्तियोंमें प्रधान स्थान दिया है इत्यादि । बाकयों द्वारा, जहां कहीं 
भी सौंका मिला है सभी दाशंनिकों को वेदिक श्रेणीसे बाहर 
निकाल करनेका ही प्रयत्न किया है । ये नैयायिक प्रश्नति भी अपने 
अपने दर्शनको तक कसौंटीपर अधिक कसनेका प्रयत्न करतेहें । हां 
जहां कहीं अवसर पाकर श्रुतिके अर्थोकों केवल अपने मतके 
समर्थनमें खींच-खींचकर लगा देते हैं । ये दाश निक सबंदा श्रुति 
के आधीन नहीं चलते | सो भी आगेके टीकाकारोंकी ये बातें हैं, 
मूल सूत्रकारोंके विषयमें तो ऊपर कहाही गया है कि ये लोग 
प्रस्थान-भेदसे 'शाखा-रुन्धती” न्‍्यायके अलुसार बेदक्रे दाशंनिक 
श्रंगके एक एक पहल लेकर अपने दर्शनोंका उपन्यास करते हैँ । 
जैसे नैयायिक और वेशेषिक दोनों मिलकर आरम्भवादका, कपिल 
ओर पतश्ल॒लि परिणामबादका, चारो बौद्ध संघातवादका एवं 
वेदान्ती विबतंवादका-- द 


( ८८ ) 


( यथा-हि आरभ्मवाद! कणभक्तपत्षः सांख्यादि पत्तः 
परिणामवादः । संघातबादस्तु भदन्तपक्षः, वेदान्त पक्तस्तु 
(५ ० 
विवर्तबादः ।-सर्व घुनिका संक्षेप शारीरिक )।.. 
स्वधावेदके दार्शनिक सिद्धान्तोंको व्यक्त करनेके लिये तो 
व्यास ही श्रग्नसर माने गये हैं । बल्कि देखा जाय तो-- 
“इृष्टावदानुश्रविक/ 'सदह्यविशुद्धि क्षयाति शययुक्कः 
इत्यादि युक्तियोंसे सांख्य बाले तो वेदके हेतुओंका भी निरस्कार 
ही करते हैं। ऐसा ही-- 


त्रेगुण्यविषया वेदा निस्त्रेगुण्योभवाजु न 

व्यासजी ने भी कहा हे कि इन दोनों स्थानीपर आनुन्श्रविक!' 
ओर वेद” शब्दोंके अर्थमें संकोच करके क्रमशः कम कांडान्तर्गत 
बेदिकहेतुओं तथा कर्मकाण्ड मात्र वेदके लिये कहा गया है, ऐसा 
आधुनिक विद्वान अर्थ करते हैं| पर वेद पर एक प्रकारसे प्रह्मर 
तो हुआ हं। चाहे उसके किसी एक अंग परही हुआ तो क्या अस्तु 

यह तो मानना ही पड़ेगा कि सभी दाशनिक बेदके अक्षरशः 
पोषक नहीं हैं । कुछ लोग तो बेदको केवल अपने तककी पुष्टिके 
लिये मान लेते हैं। चाब्ौकके ऐसा -- 

त्रयो वेदस्य कर्त्तारों भाण्डधूत निशाचरा: 

कहकर दिल्लगी नहीं उड़ाते यही उनकी विशेषता है | 

इन छः दाश निकोंमें केवल बादर|सणाचार्य और अमिनि हैं 
जो बेदके सन्त्र पुष्पांमें अपने सूत्रोंकों पिरोक्र बेदिकआचार्योकी 
एक अच्छी झुव्यवस्थत मालाके रूपमें अपने दर्शनोंको उपस्थित 
करते हैं | यह दूसरी बात है कि वेदकी ऋचाओं पर इन सभी 
दार्शनिकोंका मत अवलम्बित हे जैसे-. 


( ४८६ ) 


“धाबा भूमिजनयन्‌ देव एक आस्ते विश्वस्थ कर्ता 
सुवनस्य गोप्ता 

इस पर आधुनिक नेयाय्रिकोंका कारणवाद अबवलम्बित है । 

“अजामेका लोहित शुक्लकृष्णा बह्दीः प्रजाः सजपानां 
सरूपाः अजोब्यपो जुषमाणो5नुशेते जहात्येनां मुक्तमोगा 
मजोन्यः 

इस पर कपिलका प्रकृति-पुरुषबाद इत्यादि । 

इसका कारण तो वेदकी व्यापकता है ( न कि इन दाशशंनिकों 
का वेद मान लेना) जैसा--सदानन्दने अपने वेदान्तसार्में चाबोक 
सिद्धान्तकों भी-- 


“सवाएपपुरुषो न्रसमयः “-तमेवानुविनश्यति न प्रेत्य 
संज्ञास्ति 

इत्यादि ऋचाओंका उद्धरण करके बेदिक सिद्ध कर दिया। 
इससे यह तो नहीं कहा जा सकता कि चाबोक-सिद्धान्त भी 
वेदिक है । उसी प्रकार व्यास ओर अमिनिके अतिरिक्त सभी 
वशेषिक प्रभ्रति द!शनिक केबल तार्किक हैं. इन्हें बेदिक दार्शनिक 
नहीं कह सकते तथापि ये लोग आस्तिक दर्शनकार कहे जाते हैं । 
इसका कारण मरी दृष्ट्रेमें तो यही ज्ञात होता हे कि बेद उपनिषद्‌ 
स्मृति पुराणादि संस्कृतके समस्त वाउ्मय-महाणंबमें आत-प्रोत 
एवं आरतीय संस्कृतिका मेरुदुण्ड पुनजन्मबाद या परलाक मानने 
के कारण ही ये सभो दाशंनिक आस्तिक कहे गये हैं और कहे 
जाने चाहिए | इस प रेभाषामें केवल चावाक मदहाशयको छोड़ कर 
जो लोकायत (लोके: श्रायतः बिस्तृतः) नामसे प्रसिद्ध होकर 
साधारण जनताके प्राथमिक अज्ञान-कालिक भावको व्यक्त करने 


( ४6० ) 


मात्रके लिए अन्यान्य दश नोंके पूर्व पत्ती रूपमें प्रतिनिधि माने 
गये हैं। भारतीय संस्कृतिमें स्वरूपतः सम्प्रदाय रूपमें जिनकी 
कहीं सत्ता नहीं है जिनका कोई सूत्र ग्रन्थ भी नहीं है, पुराणंमिं 
जिनके दश नके प्रचारका कारण भी निन्दित द्वी बताया गया है--- 
अन्य सभी बौद्ध तथा जेन दाश निक भी आस्तिक कोटिमें आ 
जाते हैं। परस्पर एक दूसरे को नास्तिक कहना तो भारतकी पर।- 
धीनावस्थामें फेला है । भूतकालके बिद्वानोंमें परस्पर मतभेद होते 
हुए भी इस तरह बेर नहीं चलता था जैसा कि इधरके कानोंमें 
होने लगा है । देखिये बोद्धोंकी ओर से उश्रज्ञाथोक्ति है-- 

“वेदे प्रापाएपं कस्य चित्कत वादः सस्‍्नाने पर्मेच्छा 
जातिवादावलेपः | सन्तापे हा पापद्यानायचेति ध्वस्तप्रज्ञानां 
पञ्चचिह्वानि जाडूये ।” 

अथोत्‌--वेदकी प्रमाण ता, किसीको--ईश्वरको--कत्तो मानना 
जातिवादका ग॑ पापका प्रायश्वित इत्यादि मूर्खोंके लक्षण हैं । 

इस लेखका निष्कर्ष यह है कि सक्तेपमें आस्तिक-नास्तिक 
शब्दोंके ध्यर्थमें चार प्रकारके विचार संस्कृत-वाड़्मय महाशवर्मे 
पाये गये हैं । 

वेद कालमें, सर्व साधारण में. प्रसिद्ध अशे--परलोक मानने 
वाला अस्तिक और न मानने वाला नास्तिक कहा जाता है । 

(०) दर्शनिकोंमें जो जगत्‌का कारण सत्‌ (भाव) माना हे 
बह आस्तिक ओर जो असत्‌ (अभाव) को जगत्‌का कारण मानता 
है वह नास्तिक (अमाव वादी) बेनाशिक कहा जाता है । 

(३) मनु आदि स्मृतिकालमें जो वेदको साने वह आस्तिक 
ओर जो न माने--उसकी निनन्‍्दा करे--वह नास्तिक कहा जाता है | 

(४) आज कल जो ईश्वर-परमेश्वर, माने वह आस्तिक और 
जो न माने वह नासेतक कहा जाता है । 
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यों संक्षेपमें अ[स्तिक-नास्विक शब्दोंको समीक्षा, दाशंनिक 
पद्धतिसे बिचार करने पर, वेदसे लेकर आधुनिक काल पयन्त 
स स्क्ृत वाडसय मह।णंव दढ्/रा सिद्ध द्योती है । इत्यल्लमति प्रपउ्स्चे 
नेति बिरम्यते । 


सर्वे भवन्तु सुखिनः सर्वेसन्तु निरामयाः | 
सर्वे भद्राणि पश्यन्तुमाकथिद्दुःखभाग्भवेत्‌ ॥| 


नास्तिक कोन हे ? 

नास्तिक, काफिर, मिथ्यात्वी, आदि ऐसे शब्द हैं जिनका 
व्यवहार प्रत्येक सम्प्रदाय दूसरोंके लिये करता है । प्रत्येक मुसल- 
मान इसाई. हिन्दु यहूदी आदिको तो काफिर कहता ही है. अपितु 
एक मुसलमान दूसरे मुसलमानकों भी काफिर कहता है, यथा 
शिया सुन्नियोंको काफिर कहते हैं. और सुन्नी शिया लोगोंकों । 
इसी प्रकार कादियानियोंको भी काफिर कहा जाता है । इसी प्रकार 
मिथ्यात्वी शब्दकी अवस्था हे। नास्तिक शब्दका भी विचित्र 
हाल है| सब सनांतनी आये समाज व स्वामी दयानन्दजीको 
नास्तिक कहते है तथा आय समाज सबको नास्तिक कहता है। 
सत्यार्थ प्रकाश ए० २१७ से २५६ तक आठ नास्तिक गिनाये हैं. । 
उनमें सब दशनकारोंको नास्तिक लिखों हैक 

.. “अथम नास्तिक, शून्य दी एक पदाथ है सृष्टिके पूर्व शून्य था 

ओर आगे शून्य होगा । 

२-दुसरा, अभावसे भांवको उत्पत्ति मानता हे (यह अस- 
त्काय बादी न्याय और ठशेषिक हैं) 

३-तीसरा, कर्मके फलको रश्वराधीन मानता हे । 

2४ कमंके लिये निमित्त क/रणकी आवश्यकताको नहीं 
मानता है । 
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४-पांचवां, सब पदार्थोकों अनित्य मानता है । 

६- छठा, पांच भूतोंके नित्य होनेसे जगत्‌को नित्य मानता है । 

७-सातवां, सब पदार्थोंकों प्रथक्‌ « मानता है मूल एक नहीं । 

८-आंठवां, कहता है कि एक दूसरेमें एक दूसरेका अभाव 
होनेसे सबका अभाव है । 

इसमें न्याय, गेशेषिक, मीमांसा, बेद।न्त, सांड्य आदि सबको 
नास्तिककी उपाधि दे दी गई है । वेदान्तकों चतुथे नास्तिक कहा 
गया है । अभिप्नाय यह है कि प्रत्येक समुदायकी तरह आर्य- 
समाजने भी एक शब्द नास्तिक ले लिया है ओर अपने घेरंसे 
बाहरके सब व्यक्तियों को बह भी ( मुसलमानादि की तरह ) 
नास्तिक कहता है । इसी प्रकार उसको अन्य सब नास्तिक 
कहते हैं | अर्थात्‌ आय समाजकी दृष्टिमें सब नास्तिक हैं, तथ। 
सबकी दृष्टिमें बह नास्तिक हैं। यही अवस्था अन्य मत वालों की 
है । इन बातोंको भी न छेड़ें और इस पर तास्बिक विचार करें ता 
भी इन शब्दोंमें कुछ सार नहीं है । यथा---- 


वेद निन्‍दक 
मनु कहते है कि ( नास्विकोबेद निकल; अयागीव्णत्पेडि 


* 065 | करता है: यस्तिक है | अब विचार यह उत्पन्न होता 
है कि वेद क्‍या है तथा उनकी निन्‍्दा क्‍या हे ? 

सनातन धर्मके अनुसार वेदोंकी ११३१ शाखाये तथा त्राहमण- 
आदि सम्पूर्ण प्रन्थवेद हैं, और स्वामीजी केवल चार शाखाओं 
को वेद मानते हैं। तब ११२७१ शाखाओंको तथा अन्य भाद्यरा 
प्रन्थोंकों वेद नहीं मानते रूप निन्‍दा करनेसे स्वामीजी प्रथम भेणी 
के नास्तिक सिद्ध होते हैं। क्योंकि नास्तिक: ' नास्तिक मतियंस्य 
इसके अनुसार त्राह्मणादि ग्रन्थ वेद नहीं है ऐसी बुद्धि बाला 
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नास्तिक है | यदि चार शाखाओंको ही वेद मानलें तो भी सभी 
बेदानुयायी नास्तिक ठहरते हैं| क्योंकि पूबके आचार्य अथबंवेद 
को तो बेद नहीं मानते, वे तो तीन ही वेद स्वीकार करते हैं। 
मनुस्मृति भी उसी सम्प्रदाय की है। तीनों बेदोंमें भी यजुबँदी, 
सामवेद, की निन्दा करते हैं तथा सामवेदी यजुबंदकी | जैसे कि 
मनुस्मृति्में ही सामवेदरकी निन्‍दा की है | 

सामवेदः स्पृतः पिन्यः, तस्मात्‌ तस्या शुचिध्वनिः ॥ 

अ० ४॥ १२४ 

यहां सामजेदकी ध्वनि तक को अपवित्र माना है। परन्तु 
गीताके अर“ ९० में “बेदानां सामवेदोउस्मि” कह कर अन्य वेदोंसे 
सामबेदकी श्रेष्ठता दिखलाई है | अतः ये एक दूसरे वेदकी निन्‍्दा 
के कारण स्वयं नास्तिक बनते हैं । 


गीता ओर वेद 


गीता अध्याय ८ आोक २६ में 'शुक्न-कृष्णु-गती हछामत” में दो 
गतियों का कथन किया है । आगे लिखा हे--बेदेषु यज्ञेषु तपः 
सुचव” अथात्‌ बेदोंम ( बेदादि पढ़नेमें ) तप, दानादि में जा पुण्य 
कहा है योगी उन सबको जानकर (इनको निस्सारताकों जानकर) 
बह इनका उल्लंघन कर जाता है। यहां बेदादिके पठनकों भी 
कृष्ण मार्ग कहा है | तथा अध्याय ११ में “नाहं बेदेन तपसा”” 
कह कर वेदोंकी गोशणता दिखाई है । ओर अध्याय १५ के प्रारम्भ 
में ही बेदोंको संसाररूपो वृक्ष के पत्ते बताकर वेदोंकों संसारकी 
शोभा मात्र अथबवा संसारकों बढ़ने वाला कहा हे । तथा च अ० 
€ में 'त्र विद्या मां सोमपा:' कह कर तीनों बेदोंका फल स्वर्ग कहा 
है तथा जब पुण्य समाप्त होजातेहँ तो वहांसे वापिस भी आजाता 
है, कह कर बेदोंको मुक्ति के लिये अनुपयुक्त कहा है तथा अ<२ में 
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याप्रियं पुष्पितां वाच॑ प्रवदन्त्यविपश्चितः । 
 चेदवादरताः पाथ नान्यदस्तीति वादिनः ॥ ४२ ॥ 

अथात्‌ हे अर्जुन ! जो बेद वाक्यमें रत हैं वे स्वरगोदिकसेभिन्न 
मुक्तिको नहीं मानते. वे अविवेकीजन लुभाने वाली जन रंजनके 
लिये विस्तारपूर्वक संसारमें फंसाने वाली शोभायमान वाणी 
बोलते हैं । अत: हे अर्जुन ' त्रेगुणया विषया बेदा निस्त्रेगुर्यो 
भवाजुन ।” संसारमें बांधकर रखनेके लिये बेद्‌ तीन गुण रूपी 
रस्सी हे,तू इससे मुक्ति प|कर त्रिगुणातीत होजा । आगे कहाहेकि- 


“श्रति विप्रतिपन्ना ते यदा स्थास्यति निश्चला |” 

हे अज्जुन | जब अनेक अ्रतियोंसे (परस्पर विरूद्ध वेद मन्त्रोंके 
सुननेसे) विचलति हुई बुद्धि परमात्मा ( शुद्धात्मा ) के स्वरूप 
में अचल ठहर जायगी, तब तू समत्वरूप योगको प्राप्त होगा। 
गीताके उपरोक्त शब्द इतने स्पष्ट हैं कि उनपर प्रकाश डालनेकी 
आवश्यकता ही नहीं है | यही कारण था कि स्वामी द्यानन्दजी 
गीताक' त्रिदोषज सन्निपातका प्रल्लाप कहते थे | # अभिप्राय यह 
है कि वेद-निन्दककों नास्तिक कहा जाय तो सम्पूर्ण हिन्दू जनता 
तथा आयंसमाज भी नास्तिकोंकी श्रेणीमें आ जायगा । 


उपनिषद्‌ और वेद (१) 


ऋग्वेद मं० १० सू० ४४ मं० ६, में लिखा हे कि-- 
“न ये शेकुयेज्ञियां नावपारुद, मीमेव ते न्‍्यविशन्तकेपयः॥।” 
जो यज्ञ रूप नौका पर सवार न हो सके, वे कुकर्मा हैं, श्ूणी 
हैं श्रौर नीच अवस्थामें ही दब गये हैं 
इसका उत्तर उपनिषद्कार ऋषि देते हैं कि -- 
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प्लवाहते अद्ढदा यज्ञरूपा, अष्टादशोक्तमवर येषु कर्म । 

एतच्छ यो ये5मिनन्दन्ति मृदा जरासृत्यु' ते पुनरेवापि 
यन्ति ॥ ७ ॥ मुण्डोपनि० १ ु 

अय वेद ! यह तेरी यज्ञ रूप नौकातो पत्थरकी नौका है, वह 
भी जीण शीर्ण है। तेरे जैसे मूल जो इसको कल्याण कारक 
सममकर आनन्दित होते हैं, वे इस संसार रूपी सागरमें जन्म 
मरण रुप गोते खाते रहते हैं। इसी उपनिषद्में गीताकी तरह 
ऋग्वेद. यजुर्वेद सामवेदकों अपरा(सांसारिक)विद्या कहा है यथा- 


“तत्रापराऋग्वेदो, यजुर्वेद!, सामवेदों अथववेद! ।” 

अ्रन्य अनेक स्थानों पर भी ऐसा ही मत है । अतः उपनिषद्‌ 
कार भी वेदोंको मुक्तिका साधन नहीं मानते। तथा बेढ़्क क्रिया 
काण्डकी निनन्‍्दा करते हैं । 


कपिल मुनि ओर वेद 


ऋग्ठोद मं० २० सू०२७ | १६ में लिखा है कि-. 


“इशानामेक॑ कपिल समानम्‌ । 


अथोतू-- दस अंगिरसोंमें कपिल श्रेष्ठ हें उस कपिलके विषय 
में महाभारत शांति प्र अ« २६८ में गाय ओर कपिलका संवाद 
है । उस समय यज्ञोंमें गो बध होता था,गो ने आकर कपिल मुनि 
से अपनी रक्षाकी प्रार्थनाकी । इस पर कपिलने दुःखित हृदयसे 
कहा कि बाहरे बेद ! तैने हिंसाको ही धर्म बना दिया यही नहीं 
अपितु उन्होंने अपनी स्पष्ट घोषणाकी कि हिंसा युक्त धर्म, घर्म 
नहीं हो सकता चाहे वह बेदने ही क्य्रों न कहा हो। उन्होंने इस 
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हिंसक धमका विरोध रूपमें प्रचार किया था । प्रतीत होता है कि 
इसी कारणसे ब्राह्मणोंने कपिलकों नास्तिककी उपाधि दी थी,अभि- 
प्राय यह हैकि जिस कपिल मुनिकी बेद स्तुति करता हो|वही बेदका 
विरोधी है । स्त्रयं गेदमें ही एक ऋषि दूसर ऋषिका विरोध करता 
है । फिर किस ऋषिको आस्तिक मानाज|य ओर किसको नास्तिक 
माना जाय | सब दाशनिकोंकों सत्याथ प्रकाशने नास्तिक कह ही 
दिया पुराणकारोंकों तो त्रह गाली देकर भी सन्‍्तुष्ट नहीं होते जब 
यह बात है तो जैनोंको नास्तिक लिखना क्या कठिन था। तेवरीय 
ब्राह्मण ३।३। €। ११ में जेदोंको प्रजापतिके केश बताया हे 
अथोत्‌ बाल (केश) की तरह जेद भी व्यर्थ हैं । ४ 


( ग्रजापते वा एतानि श्मश्रणि यद्वेदः ॥ ) 


इसी लिये कोत्स्य ऋषि ठोद मन्त्रोंको निरर्थक मानता था। 


निन्दा 


सत्याथ प्रकाश प्र० &५ में निन्‍्दा स्तुतिके विषयमें लिखा हे 
कि गुग्ामें दोष दोषोंमें गुण लगाना वह निन्‍्दा है और गुणोंमें 
गुण दोषोंमें दोंपींका कथन करना स्तुति कहाती है । 


अथात्‌ मिथ्या भाषणका नाम निन्‍्दा है ओर सत्य भाषण 

का नाम स्तुति है। यदि इस कसोटी पर कसके देखा जाय तो 

श्री स्वामी दयानन्दजी ओर आर्यसमाज ही प्रथम श्रेणीके नास्तिक 
ठहरते हैं क्योंकि इन्होंने ही जेदोंकी घोर निन्दाकी है। यथा-- 


३ नननननननन+-3.3>3-3७७५५ 3 -->3०-५०० 
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#& नोट--इसी लिये मीमांसकों ने उपनिषदों को वेद का बंजर भाग 
कहा है | 


( ४6७ ) 


(१) वेद अनेक ऋषियोंके बनाये हुये हैं। # इसगुणको छिपा 
कर ये बेदोंको इश्वरीय ज्ञान अथवा इश्वर रचित या नित्य कद कर 
निन्‍दा करते हैं 

(२) बेदोंमें इतिदास है, ये कहते हैं कि इतिहास नहीं है । 

(३) ठोदोंमें मृतक श्राद्धका वर्णन है, ये कहते कि नहीं हैं । 

(0 गदोंमें स्वर्ग, नरक आदि लोक विशेष माने हैं. ये विरोध 
करते हैं । 

(५) जेद कहता हे मुक्तिसे पुनरावृत्ति नहीं होती, ये कहते हैं 
होती हे । 

(६) जेदमें अद्वेलवादका मंडन है ये उसे नास्तिक कहते हैं । 


& वेदत्रयोक्ताये धर्मास्तेउनुष्ठेयास्तु सालिकेः | अधर्मो5थब वेदोक़ो 
राजसे स्तामसेः श्रित:॥६३॥(शी शंकराचाय रचित सर्ब दशन संग्रह) अथ्थ, 
मात्विपुरुषको वेदत्रयीमें कथन कियेहुए धर्मका पालन करना चाहिए तथा 
राजसी और तामसी लोगोंको अथववेदमें कहे हुए अधर्का पालन 
करना चाहिये |? यहां स्पष्ट ही अथव वेदकी घोर निन्‍्दा है। ज्ञात होता 
है यह शअ्रनाय लोगोंका ग्रन्थ था | अनायों के सहवास से झायों ने भी 
बादर्म इसको अपना लिया । 

» धा० उमेशचन्द्र विद्यारल ने ऋग्वेद के उपोद्धात प्रकरण 
के प्ृ० ६१ पर कोषीति की ब्राह्मण का निम्न वाक्य उद्धुत किया है। 
जिसका आअथ है कि-- 

सामवेद ओर यजुर्बंद ऋग्वेदके सेवक हैं। 

मैक्समूलरने भी इसी प्रमाणको उद्धुत किया है-- 

जुपट४८ एए0 ४८७४5, पी ध्रभांणा ४९०३ बछ्ते (9९८ 
5गा जाय प€ए भ6 एथशी९त का पीट हब 
छिगयायधथा पार ॥आ|शा0९7905 ०076 रि2ए८०१4 

($. १. ४०. 77, ?. 203) 


( शंठं८ ) 


(७) वेद कहता है जगत नित्य है, ये कहते हैं अनित्य है; 

(८) बेदोंमें यज्ञादिमें मांस व शरावका विधान है. ये कहते हैं 
निषेध है । 

(७) ओेढोंमे पुनरुक्त, पररपर विरुद्ध, असम्भव, व्यर्थ आदि 
अनेक दोष हैं, ये कहते हैं नहीं है । 

(९०) बेदोंमें अनेक देवताबाद हे. ये कहते हैं नहीं है । 

इस प्रकारसे श्री स्त्रमी दयानन्द जी व आयंसमाज वेदोंके 
निन्‍्दक ही नहीं अपितु महान अमित्र भी हैं. क्योंकि उन्होंने वेदों 
की आवाज़ दब। कर उनसे वलात्‌ अपनी बातें कहलानेका प्रयत्र 
किया है | इस प्रकार ये ही वेद निन्‍दक ठहरे, और सनातन घधर्मी 
ओर जैन आदि आस्तिक ठहरे। क्योंकि वे तो वेदोंमें जो गुण हैं 
उन्हीं गुणोंको कह कर वेदोंकी स्तुति करते हैं । 


कलि कल्पना 


वेद आदि शास्त्रोंसे तथा वर्तमान विज्ञानसे भी यह सिद्ध है । 
कि यह जगत अनादि निधन है इसपर भी रृष्टिकी उत्पत्ति मानने 
बालोंने इसकी रचनाकी तिथि आदि तक बतानेका साहस किया 
है। जोकि युगोंकी मान्यता पर निभेर है अतः । इन युगोंका 
ऐतिहासिक विवेचन भी आवश्यक है । 

'स्वामी दयानन्दजी ने ऋग्वदादि भाष्य भूमिकाके बेदोत्पत्ति 
प्रकरणमें मनुस्म॒ृतिके श्लोकोंकों उद्धृत करके लिखा है कि चार 
हज़ार वर्षका कृतयुग (सतयुग) होता है और तीन हज़ारवर्षका 
त्रेतायुग दो हज़ारबर्षका द्वापर एवं एक हज़ारवर्षका कलियुग । 

इन सबके सन्धांशोंके २८०० चर्ष मिलाने से १२००० वर्षोका 
एक चतुर्यंग होता है । परन्तु ये वर्ष मनुष्योंके वर्ष नहीं अपितु 
देवोंके वर्ष हैं जो कि हमारेसे ३६० गुणा अधिक होते हैं इसलिये 
चतुर्गुगका मान हुआ।४३२००००इसी प्रकार ७१ चतुयुगोंका एक 


( ४6६ ) 


मन्बन्तर होता हे तथा १४ मनन्‍्वन्तर एक सृष्टिके होते हे एव 
इतना ही काल प्रलयका होता है. अ्रथात्‌ चार अरब ३२करोड़ 
बर्षकी सृष्टि होती हे ओर उत्तनेही कालकी प्रलय होती है वर्तमान 
सष्टिक ६ मन्वन्तर तो बीत चुके तथा सातओें मन्बन्तर की 
२७ चतुर्युगियां भी बीत चुकों अब २८ वीं चतुययुगी बीत रही है 
इस हिसाब से सृष्टिकी उत्पत्तिको हुए आ्राजतक १७६७२९५४६०२३ 
सो वर्ष हुए हैं । इसमें कल्पकी सन्धि भी गिनी गई है । 


इन प्रमाणों पर विचार 


इन प्रमाणों पर दो दृष्टियोंसे विचार किया जा सकता है। 
(१) ऐतिहासिक दृष्टि से (२) ज्योतिः शास्त्रकी दृष्टिसे अगर हम 
एतिहासिक दृष्टिसे इस पर विचार करें, स्वदेशी तथा विदेशी सभी 
सामयिक ऐतिहासिक विद्वान इसमें एक मत हैं. कि यह सतयुग 
आदिकी वर्तमान मान्यता अत्यन्त आधुनिक है। प्राचीन भ्रन्थों 
में तथा प्राचीन खुदाई आदिमें इसका किसी स्थान पर उल्लेख 
नहीं मिलता । 

(१) गुरुकुलके सुयोग्य स्नातक पं० जयचन्दुजी ने भारतीय 
इतिहासकी रूप रेखामें इसी मतकी पुष्टिमें अनेक युक्तियाँ दी हैं । 

(०) शिव शंकर काव्यतीर्थ जो कि आयसमाजके सब मान्य 
विद्वान थे, उन्होंने भी 'वेद ही इंश्वरीय ज्ञान है! नामक पुस्तकमें 
यह स्पष्ट लिखा है कि यह कलियुग आदिकी मान्यता अवेदिक हे” 
इनके अतिरिक्त पं>० गोपीनाथ शास्त्री चुलेटने एक प्रस्थ युग 
परिवतंन नामसे ही लिखा है। उसमें विद्वान लेखकने, राबर्ट- 
सिवेल, मेक्‍्समूजर, जेबर आदि पाश्चात्य बिद्वानोंका बिस्तार 
पूञेक मत संग्रद्द किया है ! 

खुदाई में सबसे पुराना लेख जिसमें कलियुगका संकेत है राना 


( ६०० ) 


पुलिकिसेन ट्वितीयका है, यह चालुक्यका है, जो कि ई० सन्‌ 
६३४-३५ का है 

इससे पूर्वके किसी भी लेख में इन युगोंका कहीं भी पता नहीं 
लगता | इसलिये खुदाईके प्रमाणोंसे तो इसको प्राचीन कद्दा नहीं 
जा सकता। अब रह गया प्रन्थोंका प्रमाण, पुस्तकोंमें सबसे 
प्राचीन पुस्तक ऋग्वेद हे, इसमें युग शब्दका अनेक बार प्रयोग 
हुआ है। इसलिये हम भी अथम ऋग्वेदमें आये हुये युग आदि 
शब्दों पर विचार करते हैं । 

ऋग्वेद मं० १० सूत्र &७ ओषधी सूक्त हे उसका प्रथम मंत्र 


या ओपधीः पूर्वा जाता देवेभ्यख्रियुगं पुरा | 

इस मंत्रमें आये हुये ( त्रियुगं ) शब्दसे कई बविद्वानोंने सत्य- 
युग आदि अर्थ निकालने का प्रयास किया है पं» आर्यमुनि जी 
ने वेद कालका इतिहास, नामक पुस्तकमें लिखा है कि यहां त्रेता 
द्वापर, तथा कलियुगको न्‍्यून कथन करके इस प्रथम ( सत्य ) को 
प्रधान सर्वोपरि माना है। आगे आप लिखते हैं कि यह वह 
समय था जब कि आये जाति तिब्बत में निवास करती थी। 
पं५ रामगोविन्द जी वेदान्त शास्त्रीनेभी अपने ऋग्वंद भाष्य में 
लिखा है कि तीन थुगों (सत्य त्रेता ओर द्वापर वा बसनन्‍्त वर्षा 
शरद्‌ ) में जो ओऔषधियाँ प्राचीन देबोंने बनाई हैं । यही मन्त्र 
यजुर्बेद अ० १२ में भी आया हे श्री स्वामीजी महाराजने भी 
वहां युग शब्दके अर्थ सत्य युगादि तथा वर्ष भी किये हैं । 


इन भाष्यों की समीक्षा 
इस सुूक्तमें २३ मन्त्र हैं, उन सबमें प्राय औषधी से रोग दूर 
करनेकी प्रार्थना की गई है | यथा दूसरे ही मन्त्रमें लिखा है कि 


( ६०१ ) 


हे माठरूप ओषधियों तुम्हारे जन्म असीम हैं और तुम्हारेप्ररोहण 
अपरिमित हैं तुम सो कर्मों वाली हो। तुम मुझे आरोग्य प्रदान 
करो ( मे अग॒द कृत ) इससे स्पष्ट सिद्ध है कि कोई रोगी ओऔषधी 
को सनन्‍्मुख देखकर अथवा रखकर उससे प्रार्थना कर रहाहे । फिर 
केसे माना जाबे कि कोई व्यक्ति सत्ययुगमें तीन युग पहले अथोत्‌ 
लाखों वर्ष पहले उत्पन्न हुई ओषधी से प्रार्थना कर रहा है । यदि 
कोई व्यक्ति ऐसा करे भी तो पागल प्रलापके सिबरा क्या समभा 
जायेगा । बहुत क्या विवादास्पद मन्त्रसे ही प्रथम लिखा हे कि 
इन पीले रंगकी ऑऔषधियोंके १०७ स्थान में जानता हूँ बस स्पष्ट 
है कि।ये ओषधियां उसी समय विद्यमान थीं न कि लाखों वर्ष 
' पहले, श्रतः इससे वतंमानयुगोंकी कल्पना करना नितान्त भूल 
है| अब रह गया यह प्रश्न कि यहां युग शब्दके क्‍या अर्थ हैं ? 


के 
युग शब्द का वेदिक अथ 
युग शब्द बंदोंमें अनेक अर्थमें प्रयुक्त हुआ है । 
(१)--(ऋतु) यजुर्वेदके भाष्यमें इसी प्रथम मन्त्रका भाष्य 
करते हुए युग शब्दका अथ तीन ऋतुमें . उब्बट, महीधर, 
ज्वालप्रसाद मिश्र तथा पं> जयदेवजी आदि सभी बिद्वानोंने 
किया है, तथ। च ऋग्वेदालोचन में पं- नरदेवजी ने भी ऐसा ही 
अर्थ किया है । 


( २ )-( मास » दीघतमा मामदेयों जुजुबनि दशम युगे। 

ऋण म० १ सू० १९४ । ८ 

यहां शिवशदझ्ूुर जी काव्यतीर्थ वेदिक इतिहासाथ्थ निर्णयके 

प्रष्ठ १७६ में युगके अर्थ मास महीने करते हैं। अन्य विद्वानोंने 
भी कई स्थानों पर ऐसा अर्थ किया है । 

३-- (पक्ष) यजुर्णेंद्‌ अ०१२ मंत्र १११में मद्दी वर आदि सभी 


( ६७०२ ) 


भाष्यकारोंने युगका अर्थ पक्ष (पढे) पूणिमा अमावस्या आदि 
किया हे । 

५--( युगल ) जोड़ा, दो । उपरोक्त मन्त्रके भाष्यमें ही पं० 
जयदेबजी ने युगका अर्थ जोड़ा किया है । 

५--( चार ) चार की संख्या अर्थ भी इसका प्रसिद्ध ही है । 
तथा च यजुबेंद अ८ २७ मंत्र ४५ के भाष्य में सभी विद्वानोंने ५ 
वर्षाका युग माना है। जैन शास्त्रोंमे भी ५ वर्षका युग माना हे ! 

६--( वर्ष ) एक वर्ष, विवादास्पद मंत्रके भाष्यमें स्वामी दया- 
नन्दर्जीने युगका अर्थ एक बष भी किया है । 

७--[ यज्ञ ) अथवंबेद कां० २० सूक्त १०७ मं० १५ (युगानि 
वितन्बते) का अर्थ सभी बिद्वानोंने यज्ञ किया है. अथांत्‌ यज्ञोंको 
फलाते हैं । 


८-( दिन ) युगे युगे नव्यं घोषादमत्यम । 
आ० कां० २० म्रत्र ६७२ 


अर्थात्‌ सामदाताका आश्चर्य कर्म दिन प्रतिदिन नया हो । 
&€--(जुबा) बलों पर रखनेका जुबा (खे युगस्य ) 
अं० कां० १४१ १। ४१ 

यहां सबोंने युगका श्रर्थ जुबा किया है । इत्यादि अथात दिन, 
पक्त, मास, ऋतु ( ० मास या ३ मास ) बे, चार वर्ष, पांच वर्ष, 
युगल ( जोड़ा ) यज्ञ, तथा जुबा आदि अर्थोर्मे इस शब्दका 
प्रयोग हुआ है | जब कि सम्पूर्ण बंदिक साहित्यमें कहीं भी बतं- 
मान युगोंकी कल्पनाको स्थान नहीं है तो युग शब्द आने मात्रसे 
मा अर्थ करना अनर्थ करना है। अतः मन्त्राथं निम्न 
प्रकार है--- 


( ६०३ ) 
या ओषधीः त्रियुगं पुरा पूर्वा जाता । 


« अथात्‌ जो औषधि प्रथम तीन मास तक पक कर पूर्ण उत्पन्न 
हुई है । देवेभ्य: बह ओषधि बैद्योके लिये उपयुक्त है। उसका 
रंग वश्र_ गहरा पीला होता है ऐसा मैं जानता हूँ, वह अनेक 
स्थानों पर प्राप्त हो सकती है । 

अतः ऋग्वेदके विवादास्पद मन्त्रसे सतयुग आदिकी कल्पना 
निराधार तथा केत्रल कल्पना मात्र ही हे । इस वेदमें से अन्य 
कोई मन्त्र किसीने इस विषयमें उपस्थित नहीं किया । 


जु बिक. 
यजुबंद; 
हां ऋग्वेदादि भाष्य भूमिकामें श्री स्वामी जी महाराजने एक 
यजुर्णद का प्रमाण उपस्थित किया है उस पर विचार अवश्य 
करना है । 


सहस्रस्य प्रमासि सहस्रस्य प्रतिमासि | यजु० १४॥६४ 


श्री स्वामी दयानन्दजीने मन्‍्त्रका कुछ भाग लिख कर इसका 
अर्थ इस प्रकार किया है:-हे परमेश्वर ! आप इस हज़ार चतुर्यगी 
के दिन ओर रात्री को प्रमाण अथान निर्माण करने वाले हो | श्री 
स्वामीजी महाराजने जो अधूरा मन्त्र लिखा हे उसमें न तो युग 
श्तनका कहीं निशान हे और न चतुर्यंगी का ही । हां सहख्र शब्द 
अवश्य आया है यदि सहख्र शब्द के आने मात्रसे सहख्र चत॒र्यगी 
का अथ होता हे ऐसा नियम किसी ग्रन्थमें हो तो बह ग्रन्थ हमारे 
देखनेंमें ता आज तक नहीं आया है । दूसरी बात, इसमें परमेश्रर 
शब्द भी नहीं है, पुनः परमेश्बर अर्थ कौनसी प्रक्रियासे किया 
गया है यह भी हमारे जैसा अल्पज्ञ नहीं समझ सकता। आगे 
चल कर प्रमाण शब्दका अर्थ निमोण किया गया है यह भी एक 


( ६९०४ ) 


विचित्र अर्थ है। सबसे बड़ी बात तो यह है कि “करता है” इस 
क्रियाकी कल्पना किस आधार पर की गई है यह भी विचारणीय 
है | क्या इस प्रकारके अर्थ अथवा अध्याहार करने का अन्य 
किसीकों भी अधिकार हे यदि हाँ तब तो बड़ी कठिनाइयोंका 
सामना करना पड़ेगा | यदि नहीं ता ऐसा क्‍यों है ? श्री स्वामी जी 
महाराजने शतपथका एक प्रमाण देनेकी भी दया की है । 


सब वे सहस्र' सर्वेस्थ दातासि शत ०कां०७नत्ना० रक॑० १३ 


बहुत कुछ ध्यानपूर्वक दीर्घधकाल तक विचार करने पर भी हम 
यह न समभ सके कि यह प्रमाण क्‍यों दिया गया है बहुत सम्भव 
है किसी प्रतिपक्षीकी ओर से यह प्रमाण स्वामीजीने लिखा हो 
तथा इसका जो उत्तर स्वामीजीने लिखा हो वह आय भाईयोंकी 
कृपासे छपना रह गया हो | 

कुछ भी हो इस प्रमाणके लिख जानेसे तो स्वामीजीके अर्थों 
का सव्ंथा खग्डन होगया । क्योंकि इसमें “दातासि” यह क्रिया 
स्पष्ट है । अब इस ब्राह्मणके अनुसार मन्त्रके अर्थ हुये कि तू सब 
कुछ देने वाला है । 


सहस्रस्य ग्रमासि सहस्रस्य प्रतियासि | 


सहस्रस्योन्मासि साहस्रोउइसिसहस्रायत्वा | यजु० १५६५ 
इसका शब्दार्थ हे कि तू सबका सहसख्रका प्रमाणः/ध्दू 
सबका प्रतिमान (प्रतिनिधि) है तथाच सबका तराजू है तृ सका 

पूज्य है सबके लिए तेरेको । 

इस मन्त्रमें जो 'त्वा' आदि शब्द आय हैं उसस इश्वरकी 
कल्पनाका निराकरण हो जाता है । क्‍योंकि इंश्वर न तो सबका 
प्रतिनिधि ही है ओर तराजू। यह सब कुछ होनेपर भी (त्वा) 
तेरा, इस शब्दका इश्वर विषयक स्वामीजी के अर्थमें किस प्रकार 


( ६०५ ) 


घटित किया जायेगा । वास्तबमें तो यहां श्रप्मि तथा सूर्यका वर्णन 
हे यह बात इस अध्यानके पाठसे सहज ही अबगत हो जाती 
है, इसी अध्यायके मन्त्र '२ में आया है । 

“अयमगश्रि वीरतयों वयोधाः स्दख्रियों चोतताम 

अथोत्‌ू--यह अप्मि तीरवबर है, तथाच वयस (अग्निका धारण 
करने वाला अथवा देने वाला हे एवं सहस्तियः अथोत्‌ सबका 
पूज्य है अथवा सहस्रवाला है तथाच ठूसी अध्यायके मन्त्र २१में 
लिखा है कि -- 


अयमप्नि सहस्रिणो वाजस्य शतिनस्पति | 

अथात्‌ू--यह अभप्निि शत, सहस्र, श्रन्नोंके स्वामी हैं । मन्त्र 
५२में सहस्तियः यह अग्निका विशेषण है जिससे स्पष्ट हे कि यहां 
सहसख्रके अर्थ हज़ार चतुय ग किसी प्रकार नहीं लिये जा सकते 
मंत्र २१ में 'सहस्त ओर शत' यह अज्नका विशेषण हे । बस मंत्र 
६४ में भी सहस््न सब्दके अथ अज्नके ही हे अन्न नाम हवि का भी 
है इसलिये यहां त्वा तेरेको यह शब्द पड़ा है जिसका अर्थ हे अन्न 
के लिये अथवा हविके लिये तुमको प्रज्बलित करता हूँ। यदि 
यह अर्थ न करके श्री स्वामी जी कृत सहस्र शब्दके अर्थ स्वीकार 
किये जागें तो हजार चतुय॑गोंके लिये ईश्वरको क्या किया जायेगा, 
संभव है इतने समय तक ईश्वरको आज्ञा दी जाती हो कि आप 
इतने समय तक अवश्य ही सृष्टि उत्पन्न करें | 

श्री स्वामी जो ने ही जो अथ इस मंत्रका स्वकीय भाष्यमें 
किया है हम उसीको उपस्थित करते हैं । ह 

पदार्थ:--- हे विद्वान पुरुष ! विदुषी स्त्री वा, जिस कारण तू 
सहस्र असंख्यात पदार्थोसे युक्त जगतके ( प्रमाण यथार्थ ज्ञान 
के तुल्य है । असंख्य विशेष पदार्था के तोलन साधनके तुल्य हैं. 
असंख्य स्थूल बस्तुओंके तोलनेकी तुलाके समान हैं। और 


( ६०६ ) 


असंख्य पदार्थ ओर विद्याओं से युक्त है। इस कारण असंख्यात 
प्रयोजनों के लिये ६२३४ परमात्मा व्यवहारोंमें स्थित करे । 

कया अब भी कोई पक्ष पाती यह कहनेका साहस कर सकता 
है कि यहां युगोंका ही वर्णन है | इतना ही नहीं अपितु श्री स्वामी 
जी महराजने इस मंत्रके भावार्थमें इसको विल्कुल ही स्पष्ट कर 
दिया है। यथा-- 

'इस मंत्र में परमेष्ठी, सादयतु, इन दी पदों की अनुव्ृत्ति 
आती है । तीन साधनोंसे मनुष्यके व्यवहार सिद्ध होते हैं | (५) 
यथार्थ विज्ञान (२) पदार्थ तोलनेके लिये तोलके साधन बांट ओर 
(३) तराजू आदि' फिर भी भराष्य भूमिका में यह मंत्र किस प्रकार 
युगोंकी पुष्टिमें लिखा गया यह अवश्य कुछ रहस्य मय घटना है | 


अथव॑बेद 

अथञवेद भाष्यकार पं० क्षेमकरण दास जी ने अवर्वेद का 
सू० २।०१ को इसी -करण में लगाया है, तथा बेदिक सम्पत्ति 
(जिसका प्रचार आये समाजमें विशेष है तथा सभी आर्य विद्वानों 
ने जिसकी प्रशंसा करने में अपना गौरव समझा है )में भी यही 
मंत्र लिखकर सष्टिकी आयु निकाली हे। मंत्र निम्न प्रकार है;-- 

शतं ते युतं हानान ह युगे त्रीशि चत्वारि कृण्पः । 

इन्द्राम्नो विश्वे देवास्ते नु मन्‍्यन्ताम हणीयपान ।२११। 

उपरोक्त आय विद्वान तथा अन्य भी इस मंत्रका अथ इस 
प्रकार करते हैं कि “अंकानां वामतों गति” के अनुसार ४३० के 
अंक लिख कर उन पर सोकी तीन बिन्दु तथा अयुत दस हजार 
की ४ बिन्दु रखनेसे संष्टिकी आयु १४३२००००००० सिद्ध हा गई | 
मुसलमानों आदिसे शाख्राथमिं भी आय विद्वान इस प्रमाणकों 
दिया करते हैं. तथा कहा करते हैं कि जिसने यह जगन रचा है 
उसीने इसकी आयु भी निश्चितकी हे । 


( ६०७ » 
इस पर विचार 


जब हम इस सूक्तकी तथा इस मंत्रकों देखते हैं ओर उपरोक्त 
अथको पढ़ते हैं तो हमें बड़। ही दुःख होता है । भारतवर्षके दुभोग्य 
का कारण श्रीस्वामी दयानन्द्जीने ही बिद्वानोंका फज्षपात बतलाया 
है उसका ज्ववन्त उदाहरण यहां उपलब्ध होता है । हम इन भ्राइयों 
से इतना ही जानना चाहते हैं कि इस मंत्र में (कृशमः) यह जो 
बहु बचनान्त क्रिया है उसका कत्तां कोन हे, यदि इंश्वर है तो क्या 
इश्वर भी बहुतसे हे | तथा च इसमें (त) यह शब्द किसके लिये 
आया हैं. ओर आगे इसी मन्त्रके उत्तराधंमें जो यह कह! है कि 
इन्द्र, अप्रि, सब देव क्राध न करते हुए हमारे इस. बचनको स्वी- 
कार करें | क्‍या यह ईश्वर इन देबोंसे प्रार्थना कर रहा है । और 
क्या इश्वर इन देवोंके क्राधसे भयभीत होरहा है । क्या कहें वास्तव 
में तो इनके सम्पूर्ण सिद्धान्त ही निराधार हैं. उनकी पुष्टिके लिए 
थर लोग इसी प्रकारके घृशित प्रयज्ल किया करते हैं । 


इस सूक्तका विनियोग बालकके नाम करण संष्कारमें हे, ओर 
बालककी आयु बृद्धिके लिए इस मन्‍्त्रमें आशीवोद है । हम 
विशेष कुछ न लिख कर विवादास्पद मन्त्रसे पूर्णेके कुछ मन्त्र यथा 
पश्चान के मन्त्र लिखकर उसके अर्थ लिख देते हैं. जिससे पाठक 
भल्नी प्रकार जान जके-- 


यदश्नासि यत्‌ पिवसि धान्य॑ कृष्ण! पयः | 

यदाद्यं यदनायं सब ते अन्नमविष॑ कृशोमि ॥| १६॥ 
अन्हे च त्वा रात्रये चोभाम्यां पारि दग्सि | 
अरापेभ्यो जिघत्समभ्य इमं में परिरक्षत ॥ २० ॥ 


( ६०८ ) 


शर्त ते युत हयनान दे युते त्रीणि चत्वारि कृएपः । 
इन्द्रात्नी बिश्वे दवास्तेनु' मन्‍्यन्ताम हणीयमानः ॥२१॥ 
शरदेत्वा हेमन्ताय वसन्ताय ग्रीष्माय पारि दअसि । 
५ नि (९! 
वर्षाणि तुभ्यं स्योनानि येषु वर्धन्त ओषधीः ॥ २२ ॥ 
- अर्थ--जो कुछ तू खाता है जा कुछ तू पीताहै, अनाज जो कि 
प्रथ्वीका रस है जो खाद्य पदार्थ है तथा जो अखाद्य हैं. उन सब 
अन्नोंको तेर लिए बिष रहित करता हूं ॥१६॥ तठुके दिन और रात 
दोनोंका सौंपता हूं, मरं इस (बालक) को उन अरायों (भूखों) के 
बचाओ जो इसे खाना चाहते हैं ॥२०॥ अब याज्षिक आर्श 
दते हैं। हे बालक ' तरी (०० बर्षकी पूण आयु को हम द्विगुना 
त्रिगुणा तथा चोगुना करते हैं । (अथात्‌ तू चार सो वर्ष तकजी 
हम यह आशीबाद देते हैं) इन्द्र अम्रि आदि सब देवता क्रोध न 
करते हुए (शान्त भावसे) हमारी इस शुभ कामनाको स्वीकार करें 
हम तुमे शरद. हेमन्‍्त, बसन्‍्त,वथा ग्रीष्मको सौंपते हैं बषोयें 
जिनमें औषधियां बढ़ती हें तरे लिये सुखकारी हों ॥२२॥ 


उपरोक्त मन्त्र इतने सरल हैं कि प्रत्यक संष्कृतज्ञ सुगमतासे 
समभ सकता है | मन्त्र ९८ में खाद्य अज्ञोंका नाम भी ( चावल, 
जो) बतला दिया है | सबसे बढ़े दुःखकी बात तो यह है कि मन्त्र 
२३ तथा२४ में स्पष्ट (मा विभे) अथोत्‌ भय मत कर, तू मरेगा 
नहीं ऐसा लिखा है | कौन विचार शील ऐसा होगा जो उपरोक्त 
मन्त्रोंसे सष्टिकी आयुका वशुन सममेगा । हनने जो अर्थ इन मंत्रों 
के दिये हैं प्रायः सभी भाष्यकारोंने यही अथ' किये हैं । परन्तु 
मन्त्र १ में आये (अयुतं)के अथ दस हजार वर्ष तथा युगके अर्थ 
चार किये है, अथोत्‌ तू जुग २ जी ऐसा अथ भी किया है । 
आय समाजके प्रतिष्ठित विद्वान पं० राजाराम जीने अपने अथर्ण 
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जेद भाष्यमें हमारे अथ की पुष्टिकी है । हमारी संम्मतिसं ये सब 
अथ' ठीक नहीं हैं, क्योंकि (अय॒त) शब्द पूर्ण अंथ में इसी ठदमें 
आया है। यथा-- 


अथुतोहमयुतों म आत्मा युतं मे चन्चु रयुतं भ्रोश्रम । 
. अथवेबेद कां० १६ सत्र ० ४१ पमं० १ 
श्रथोतत--में अयत (पूरा) हूं मेरी आत्मा, चछ्ु, श्रोत्र आदि 
सब पूर्ण हैं। यहां अयत शब्दके अन्य अ्थ हों ही नहीं सकते 
अतः सभी भाष्यकारोंने यहां अयतके अथ पूर्ण किए हैं । बस 
जब अयुतके श्रथ पूरा हैं तो यहां भो इस शब्दके अंथ पूर्ण ही 
हैं | क्‍योंकि मनुष्यंकी पूर्ण आय १००वर्षकी मानना सबतंत्र गेदिक 
सिद्धान्त है तथा अधिक से अधिक ४०० वर्ष की श्रायु का परि- 
माण भी श्री स्वरामीजी महाराजने स्त्रंय॑ं स्त्रीकार किया है. ( रह 
गया युग शब्द का अथ सो तो यहां दें? ) शब्दका 'य॒गे' ऐसा 
विशेषशाथ में यग शब्द का प्रयोग हुआ है । वास्तवमें तो यहां 
( यगे ) यह पद पाद पूत्ति के लिए रक्‍्खा गया । अस्तु, जो कुछ 
भी हो। उपरोक्त वेदिक प्रमाशाभास जो इस विषय दिये गए 
हैं उनकी निःसारता प्रकट हो चुकी तथा इन प्रमाणोंके अलावा 
किसी अन्य प्रमाशकों देनेका किसी भी विद्वानने साहस नहीं 
किया अतः यह सिद्ध हे कि वेदींमें इस सृष्टि उत्पत्ति की वर्तमान 
मास्यताका कहीं वर्णन नहीं है । 


वेदों में कलि आदि शब्द 


बंदिक वाडमंयमें कलि. अं|दि शब्दों का व्यवहार यूतके 
पासों के लिए हुआ है । बेदिक समयमें जूबा बूंडे जोरोंसे खेला 
जाता था तथा गन्धव जाति की स्त्रियां इस विषयमें दक्त हुआ 
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करती थीं, धनाढ्य जुबारी लोग इनको जूबा खेलनेके लिए अपने 
पास रखते थे । बहेड़े की लकड़ी के बने हुए ५३ पासोंसे यह खेला 
जाता था, एक से पाग्च तक के पासे 'अयन कहलाते थे, उनमें 
पांचवां पासा कलि कहलाता था । तेत्तरीय ब्रा० १।४। ११११। 

जिसके पास कृत अथोत्‌ चारका अयन आता था उसीकी 
विजय होती थी ओर पाँच वाले की हार इसी लिए ऋग्वेद मंडल, 
१ सूत्र ८१ में कृतका अयन पाने वाले जुबारीसे डरनेका उपदेश 
दिया गया है। तथा च निरुक्तकार यास्कने भी यही सलाह दी 
है। नि० ३ । १६ इन जुझश्नोंमें बश्न, नामका जुबा सबसे भयानक 
होता था । यजुबंद अध्याय ३० मन्त्र १८ में-- 

अच्षताजाय क्रितवम्‌ कृतायादिनवद्श त्रेताये कल्पिनस 
द्वापरायाधिकल्पिनमास्कन्दाय सभा स्थाणुम । 

इसका अथ हे कि जूवेके लिए जुबारीको, श्रब ये जुबारी 
कितने प्रकारके होते थे यह आगे बतलाया है। सबसे बढ़िया 
जुबारीका नाम कितब' था यह कृतका अयन जीतने वाला बड़ा 
चाल्ाक होता था। उससे नीचे दर्ज के जुबारीका नाम “'नवदर्श' 
ओर उससे छोटेका नाम 'कल्पी” यह त्रेता चिन्ह वाले पासेको 
लाता था तथा उससे छोटेको अधिकल्पी' कद्दते थे, इस जूबेका 
वर्णन अथववेद कां० ४ सूत्र ३८ तथा का« ७ सूत्र (२--१४४ में 
देखने योग्य है । जब इस जुबेने भयानक रूप धारण कर लिया, 
तब इसके नियमोंका आविष्कार हुआ, परन्तु इतने पर भी इसका 
वृद्धि न रुकी तो इसका निषेध किया गया | 


“अत्तेर्मादीव्य कृषिपित्कृपस्त' ( ऋग्वेद ) 


जब इस भ्री 2 छू प्रभाव न हुआ तो इसको पापका रूप 
दिया गया । तथ् इसके लिये कणडका विधान हुआ । भअस्तु प्रकृत 


अनरन+-+-- 
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विषय तो इतना ही है कि वेदमें कलि आदि शब्दोंका वर्तमान 
कलि आदिके अरथोमें कहीं भी प्रयोग नहीं हुआ है। इसलिये 
वतंसान युगोंकी कल्पना नितान्त नवीन तथा स्वकपोल कल्पित है 
इसमें कुछ भी सनन्‍्देहद नहीं है। # 


ब्राह्मण ग्रन्थ ओर यग 


ब्राह्मण प्रन्थोंमे भी कलि आदि शब्दोंको देखते हैं, अतः वहाँ 
इनका क्या अर्थ है इस पर विचार करना भी आवश्यक है । 


कलिः शयानो भवति सश्जिहानस्तु द्वापरः | 
उत्तिष् श्लोता भवति रूत॑ सम्पधते चरन्‌ ॥ ४ ॥ 
ऐतरेय ब्राह्मण ७ १४ 


यहां एक रोहित नामक राजाकों कोई ऋषि उपदेशदेता है कि- 


“नाना श्रान्ताय भ्रीरस्ति इति रोहित शुश्र॒मः |! 


अथोत्‌-- हे रोहित हमने ऐसा सुना हे कि आलसीके लिये 
लक्ष्मी नहीं है। आगे कहा है कि आलस्यमें पड़े रहना (सोना) 
कलि है और उठना अर्थात्‌ परिश्रमका विचार करना द्वापर हे. 
एवं उठ बेठना उस विचारके अनुसार कार्य करनेको उश्वत होना 
अथनज्ा नियम आदि बनाना जेताय ग है श्रोर जब उसके अनुकूल 








& जैन ग्रन्थों में मी 'कलि' आदि शब्दों का प्रयोग-जूए के पासों 
के लिये ही श्राया है| 
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पूरे परिक्षमके साथ आचरण होता हे तो वही करत कहलाता है& 
इसी भावकों भनुस्मृतिकारने स्पष्ट किया हे-... 


कृतं त्रेता युगं चेव द्व।परं कलि रेव च | 
राज्षो वत्तानि सवाणि राजा हि युग युच्यते ॥ 
आझ० ६ | ३०१ 
कलि प्रुप्तो भवाति स जाग्रदू द्वापरं युगम्‌ | 
कम स्वभ्युद्यत स्त्रेता विचरेस्तु कृत युगम्‌ ॥ ३२०२॥ 


अथोत्‌ कृत ( सत्ययुग ) तज्रेता आदि युग सब राजा के 
अ।चारणों के नाम हैं “वास्तव में राजा ही का नाम यग है ।, जब 
वह ( राजा ) आलसी रहता है | अथव कुकममें फंस कर प्रजा 
की रक्षा आदि नहीं करता तो वह कलियग है अथोत्‌ उस राजमें 
कलियग कहा जाता है | जब वह जागता है तो द्वापर हो जाता 


कतनज++ ५ 5+>__रल न 








श्री स्वामी दवानन्दजी युगोंका यही श्रथ करते थे, जब्न मेलाचाँदापुर 
में शास्त्रा्थ हुंआ तो स्वामीजी ने ऐतरेयब्रा” के इसी प्रमाणकी देकर 
लिखा है । 

“#हप्त आर्य लोग युगोंकी व्यवस्था इस प्रकारसे नहीं मानते, . इसमें 
प्रमाणश-- 

कलिः शयानो भवति सन्लिहानस्तु द्वापर। 

उत्तिष स्त्रेता भवति इत॑ सम्पद्ंते चरन्‌ ॥ ऐतरेय ब्रा०७।१५४॥ 

अर्थात्‌ जो पुरुष सवंधा अधरम करता है और नाम मात्र घमं करता 
है, उसको कलि, ओर जो आधा धर्म, ओर ओर अ्धर्म करता है उसको 
द्वापर, और जो एक हिस्सा अधम ओर तीन हिस्से धर्म करता है, उसको. 
जता, और जो सवंथा धर्म करता है उसको सत्ययुग कहते हैं। 

सत्यधर्मं विचार --म्रू ० 
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हे एवं जब कुछ क्रियाशील होता है । तब जेता कहलाता है तथा 
जब आलस्य को छोड़ कर अपना कार्य करता है तो कृतयुग 
कहलाता है। मनुस्परतिकार ने “राजा हि यगमुच्यते” अथातत 
राजा को ही यग कहते हैं, ऐसा क्टकर सम्पूर्ण विवाद को_ मिटा 
दिया है क्योंकि यहाँ “हिं! शंब्दः अन्य अर्थों के निषारणार्थ 
प्रयक्त हुआ-दै । यही. भाव ऐसतरेय ब्राइण के हैं । अब यह चात 
सिद्ध हो गदे कि बाद्षण काल में कृत यंग आदि किसी समय 
विशेष का नाम नहीं था, अपितु राजा के नाम थे । बहां एक बात 
विचारंणीय है कि कलि के लिये बुरे भाव अथवा इसे बुरा समझा 
जाना और कृतकों अच्छा सममनेका भाव उस समय उत्पन्न हो 
गया था, इसका आधार क्‍या है । 


इसका उत्तर स्पष्ट है कि बदिक कालमें जूबे के पासों का नाम 
कृत आदि था जैसा कि हम दिखला चुके हैं। उन पासों में कृत के 
आने से विजय होती थी और कलि के आने से हार। अतः 
स्त्रभावतः कलि शब्द के अर्थ खराब ओर कृत शब्द के अ्रथ 
सुन्दर शुभ प्रचिलित हो गये थे, उसी भाव का यहाँ दशोया है | 
तथा च तेत्तिरीय आ० में आया है कि-- 


“ये वे पचस्तोमा! कलि! सः ।” 
अथोत्‌ पांचवां स्तोम कलि है । | 
“ये वे चत्वारः सोमा कृत तत्‌ ।/! 
चतुर्थ सोम कून है स्तोम नाम यज्ञका प्रसिद्ध है। पृत्रे समय 
में बषमें पाँच यज्ञ ऋतुओंके अनुसार हुआ करते थे छठी ऋतुमें'. 
शांत अधिर होनेके क/रण कुछ भी कार्य नहीं होता था, ऐसा कई 
विद्वानोंका मत है । 3. भी हो, परन्तु पाँच यज्ञ होते थे, उनमें जो 
बसन्‍्त ऋतुमें यज्ञ होता था उसका नाम कृत था. प्रीष्मके- यक्षका 
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नाम त्रेता, बषोके यज्ञषका नाम द्वापर शरदऋतुके यज्ञका नाम कलि 
एबं देमन्तमें जो यज्ञ होता था उसका नाम अभिभू था कई स्थानों 


पर कलिका नाम आस्कन्द और अभिभू भी मिलता है । 
यथा--एप वाइअयनमभिभूयेत्कलि रेष सर्वानयानभि 
भवति । शतपथ ब्रा० काँ० ५,४४६ 


अथोत्‌ू--यह अयन यज्ञ अभिभू है, सो कलि ही अभिभू है। 
ब्राह्मण प्रन्थमें उपरोक्त भ्रथमें ही इन शब्दोंका प्रयोग हुआ है 
इसलिये यह सिद्ध है कि ब्राह्मण कालमें भी वंमान युगोंका प्रचार 
नहीं था। ब्राह्मण प्रन्थोंके पश्चात्‌ उपनिषद्‌ काल है, परन्तु उनमें 
भी हस इस युग श्रथाका अभाव ही देखते हैं। इसी प्रकार दर्शन 
शास्त्र तथा गृह्मसूत्र अआदिकी भी श्रवस्थ। हे । 


महाभारत ओर युग 


एपा द्वादश साहस्री युगाख्या परिकीर्तिता । 

एतत्सदख्र पर्यन्तमहों ब्राक्प्ठदाहतस । 

महाभारत, बन पर्व अ० १८८ अथोत बारह हजार वर्षोकी 
युग संज्ञा है। ऐसे ऐसे हजार युगोंका अज्ञाका एक बिन होता है। 
चतुर्य॑गके बारह हजार बर्ष होते हैं यह कल्पना मह!भारत काल ही 
में मिलती है। हससे यह्‌ ज्ञात होता हे कि ब्राह्मण कालके 
पश्चात्‌ और महाभारत प्रन्थते पूर्व इन युगोंकी कल्पना हुई, परन्तु 
उस समय इन चारों युगोंके १२ हजार ब्ष माने जाते थे । 

बा०संपूर्णोनन्द जी ने आयोका आदि देश नामक पुस्तकके 
प्र० ८८ में लिखा हे-- 

' जैसा कि हमने इस दसवें अ्रध्यायमें लिखा है ४,३०१०००बर्ष 
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का एक य॒ग माना जाता है । कलिकी आय १ यग होती है, द्वांपर 
की श्युग त्रेताकी ३ युग, ओर सतयुगकी ४ युग | इसप्रकार १० 
अथोत्‌ ४,३२,००० वर्षका एक चतुयुंग या महायग द्वोता है | ७१ 
महायगोंका एक मन्वन्तर और १००० महायगोंका एक कल्प 
होता है।इस प्रकार एक कल्पमें १०६० ८ ७१-१४ मन्वन्तर 
होते हैं ओर ६ महायग बच रहते है । 

यगादिकी आयका यही मान प्रचलित है । इसके हिंसावसे 
अन्तिम सतयगके प्रारम्भ कालको, जोकि बेंदिक समयका प्रारम्भ 
काल था, १७,२८,००० २८ १२,६६,००० २ ८,६४४५,००० ९ (००० ++ 
३८ ८३,००० वर्ष हुये । 

यगोंके मानके ओर भी कई प्रकार हैं। श्री गिरीन्द्रशेखरबोष 
ने अपने पुराण प्रवेशमें इस प्रश्न पर अच्छी खोजकी है । उसका 
सारांश श्री पी०सी० महालनबीसके एक लेखमें जो १९३६ जूनकी 
(संख्या) में छुपा था दिया गया है. । यह विषय रोचक है और 
बंद्किकालके विद्यार्थियोंकी विशेष महत्व रखता है| इसलिये हम 
यहाँ उसका थोड़ेमें दिग्दर्शन कराये देते है।7 7 -- न्‍चूा 


यगका अर्थ हे जोड़, मिलना । जहां दो या दोसे अधिकसे 
अ्रधिक चीजोंका मेल द्वोता है युग, यति, योग होता है । विशेषत 
यूग वह मिलन है जो नियम कालके बाद फिर फिर होता रहता है । 

हमारे यहाँ चार प्रकारके मास प्रचलित हैं। (१) ४० सूर्यो- 
दयोंका सावन मास, (२) एक राशिसे दूसरी राशि तंकका सौर 
मास (३) पूर्णिमासे पूर्णिमा तकका चान्द्र मास ओर (४) चन्द्रमा 
का प्रथ्वीकी परिक्रमामें लगने वाला नाक्षत्र मास । इन सबकी 
अवधि एक दूसरेसे भिन्न हे यदि इन सब अबधियोंको लघुतम- 
समायवर्त्य निकाला जाय तो हम देखते हैं कि ५ सौर वर्षो ६० 
सौर मास, ६१ सावन मास, ६२ चान्द्र मास, और ६७ नाक्षत्र 
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मास आते हैं । पांच पांच वर्षमं यह चारों मास एकत्रित होते हैं। 
इसलिए ५ सौर वंषोका नाम बेदांग-ज्योंतिषमें यग है । इस प्रकार 
कलि ४ वर्ष, द्वापर १० सौर बर्ष, त्रेता १५ सोर वर्ष और सतयुग 
२० सोर वर्षका हुआ | ५० सौर वर्षोका एक महायुग हुआ । पर 
इतना पयांप्त नहीं हे। ओर लम्बे काल मानोंकी आवश्यकता 
प्रतीत होती है उनकी उपलब्धि इस प्रकार होती है । 
... चांद वर्ष में ३५५ दिन ओर सोर व्षमें ३६६ दिन होते हैं. यो 
अपनी सुविधाके लिये प्रति तीसरे बष एक महीना जोड़ कर दोनों 
को मित्रा लिया जाता है पर ऐसा न किया तो ३५५ सोर बर्षों में 
दोनों फिर मिलेंगे । अतः ३४५ सौर वर्षा का भी एक प्रकार का 
युग'है इसको मनुकाल कहते हैं | ३५५ को (से भाग देने से 
७१ युग आता है । इसलिये कद्दा जाता है कि एक मन्वन्तर में 
७९ युग होते हैं। १००० युगअथोत्‌ ५००० सौर वर्षा का एक 
कल्प होता है । एक कल्प में १४ मनुकाल द्वोते है | इन में ४६७० 
वर्ष लगे । दो दो मनुओं के बीच में दो वर्ष का सन्धिकाल होत। है 
इस अकार १४५ सल्यिक लो में (०४८:४६७० ०३० बर्ष लगते हैं । 
कल्प का नाम धम्मेयुग या महायुग हे । दो युगों के बीच 
में काल होता है। सन्धिकाल युग की आयुका दशांश होता है । 
सन्धिकालों को मिला कर य गों की आयु इस प्रकार हुई । 
. क॒ल्ति ५०० वर्ष द्वापर १००० बर्ष, त्रेता १८०० वर्ष और सत- 
यग- ८7००० बष ।?' , 4०08, 0 कह 


देवों का अहोसात्र 
उत्तरीयभ्र व प्रदेशमें ६ मासकी रात्री होती है। अनेक विद्वानों 
ने सप्रमाण यह सिद्ध किया हे कि शास्त्रों में जो देवों के अहोरात्र 
का वर्शान हे वह उसी स्थान का वर्णन है। अतः यह सिद्ध है कि 
यह कल्पना न ठोंदिक है और न प्राचीन है । 
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कल्ियुगका कब आरम्भ हुआ इस सम्बन्धमें भी शास्त्रकारों 
तथा अघुनिक विद्वानोंमें भी भयानक मतभेद पाया जातों हैं। ' 


(१) मद्राल्क्रे सुप्रखिद्ध विद्/न किलन्डी :के अठ्यरका सत हेकि 
कक्ियुफ्का आरम्भ. २९१६ शक पूच है। " 

(२) पं० रम्ेशचन्द दस ओर अनंक पागश्वात्य पंश्डितोंका 
कथन है कि कलियुगका आरम्भ १३२- वर्ष शंक पूजन है।... 

(३) मिश्र बन्धुओंने सिद्ध किया है कि २०८८ वर्ष शक पूरे 
कलिका आरभम्भ हुआ । 

(४) राजतरंगणीके हिसाबसे २५२६ शक पूज कलिका आरम्भ 
ठहरता है 

(५) वतमान पंचाडुमें तथ। लोकमान्य तिलक आदिके मतसे 
३१७६ वर्ष शक पूंका समय आता है । 

(६) केलाशब्रासी माडकके मतसे कलिका आ्रारम्भ ५००० वर्ष 
शक पूत्र का है । 


(७) बेदन्वशास्त्री. ब्रिज्ञजी रघुनाथ लेलेके मतसे ५३०६ वर्ष 
शक्रपूव कलिका. आर#्म हुआ। 


हसने अ्रहां ४म्रतांका दिग्दशन मात्र कराया है। इसी प्रकार 
अनेक मक हैं । यहां (११६ बर्ष ओर ५३०६ वर्क संख्याओंका 
भेद:किकना विशाल है । 

इस पर जरा शष्टि डालो | इस भारी अन्तरका कारण यही 
है कि. वास्तव में कलि आरम्भ हुआ ही नहीं है, यह तो एक 
निराधार कल्पना मात्र, जो उत्सपिंसी और शवसर्पिखीके ' विसेध 
में की मई थी । य! उल्सर्पिणी ओर अवसर्षिणीके २प्रचारको नष्ट 
करने के लिये की गई थी | यही कारण है कि किसीने कुंड अंलु- 
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मान लगाया तो किसीने किसी प्रकारकी धारणाकी, इसी प्रकार 
कलियुगकी समाप्रिके विषयमें भी भारी मत भेद है । नागरीप्रचार 
णी पत्रिका भाग १० अक्ू १ में एक लेख भारतके सुप्रसिद्ध ऐति- 
हासिक विद्वान श्री काशीप्रशाद जी जायसवाल एम० ए० विद्या 
महोदधिका छुपा था। उसमें अनेक प्रमाणों से सिद्ध किया गया 
है कि बिक्रमादित्यसे पूर्ण ही कलियुग समाप्त हो चुका था | उसके 
पश्चात विक्रम संवत्‌ चला जिसको प्राचीन लेखोंमें करत संबतके 
नामसे उद्धृत कियाहे. कृत - सतयग । इसीकी पुष्टि श्रीजयचन्द 
जी विद्यालंकारने अपनी भारतीय इतिहासकी'रूप रखामें, की है। 
इस कल्पनाका कारण यही था कि जब ब्राह्मणोंने देखाकि विक्रम।- 
दित्यके राज्यमे लोगोंका सुख और समद्धि प्राप्त हे तो उन्होंने य 
फतवा दे दिया कि कृतयुग (सतयुग) आरम्भ हो“गया ओर उनके 
संबतका नामभी कृत संवबत रख दिया।। परन्तु जब उनके पश्चात्‌ 
फिर भी पूजवत्‌ अनाचारादि होने लगे तो ब्राह्मणोंने कह दिया 
कि कलिवृद्धिभंविष्यति! कलियुग की आयु बढ़ गई है ओर 
कलियुगकी आयु भी बढ़ा दी । 

इस विषय में हम भारत के ही नहीं परन्तु संसार में ज्योतिष 
विद्याके सर्व श्रेष्ठ विद्वान पं० बालकृष्ण जी दीक्षित का मत लिख 
देना ही पर्याप्त सममते हैं। आप लिखते हैं कि ज्योतिष प्रन्थों के 
मत से ३१७६ वबष शकाब्द के पूठा कलिय ग का आरम्भ हुआ 
एसा कहते हैं सही किन्तु जिन प्रन्थों में यह वर्णन है. वे ग्रन्ध 

०० वर्ष कलि ल्गने ब द्के हैं। इन ज्योतिष ग्रन्थोंके अलावा 
प्राचीन ज्योतिष या धर्म शास्त्र आदि ग्रन्थों में कलियुग आरम्भ 
कब हुआ। यह देखने में नहीं आया, न पुराणों में ही खोजने से 
मिलता है। हाँ यह ब्लात तो अवश्य हे कि कुछ ज्योतिष ग्रन्थों के 
कथनानुसार यह वाक्य मिलत हैं. कि कलियुग के आरम्भ में सब 


( ६१6 ) 


प्रह एकत्रित थे किन्तु गणित से यह निमश्रित नहीं होता कि ये 
किस समय एकत्रित थे। यदि थोड़ी देर के लिये ऐसा मान भी 
लें कि ये सब ग्रह अस्तंगत थे तो भारतादि प्राचीन पुराणोंमें इस 
का उल्लेख क्यों नहीं मिलता हा उल्लेख मिलता २६०० बणषंके 
बाद बने हुये सूर्य सिद्धान्त आदि नवीन ग्रन्धोंमें “भारतीय ज्योतिष 
शास्त्र” प्रष्ठ २८ 
“इसी प्रकार कलियग आरम्भ की कल्पना है | इस के विषय्र 

में भी शास्त्रोंका मत है | जब सूर्य चन्द्रमा तथा बृहस्पति एक राशि 
में आते हैं तब कृत यग आरम्भ होता है परन्तु ज्योतिर्षिद्‌ जानते 
हैं कि इन का एक राशि में आना नितान्त असम्भव है ।” 

ऐतिहासिकोंने इस कल्पनाका एक अन्य कारण भी बत।याहे । 
वह यह है कि खाल्डियन लोगोंमें सष्टि संब्रतू या युग ४३२०० वर्ष 
का माना जाता है. उसी के आधार पर इस कलि का जन्म देकर 
इसमें ४ विदियां और बढ़ा दी इसकी ४३२००००००० सृष्टि की 
आयु बनादी । 


मतलब यह है कि कलियुग आदि की कल्पना निरावार ओर 
नवीनतम है । प्राचीन समय में भारतवर्ष में उत्सर्पिणीका सिद्धान्त 
प्रचलित था, अदिक ज्यातिष्क के प्राचीन प्रन्थ श्राय सिद्धान्त 
अध्याय ३ ऋ्ोक « में हे ! 


 उत्सगिंणी युगाध च पश्चादवसपिंणी युगा्थे च मध्ये 
युगस्थ सुष्मादावन्ते दुष्णामेन्दु चात' 


इस में काल के दो भेद किये हैं । पहिले के भाग का नाम 
उत्सपिंणी और दूसरे का अवसर्पिणी रक्खा है। उन दोनों भाग 
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के ६-६ विभाग सुष्मा दुष्मा आदि किये गये हैं। यदि नपरोक्त 
होक के साथ ओैदिक ज्योतिष का नाम न होता के कोई 
भी व्यक्ति इसको गेदिक सिद्धान्त कहनेके लिये उद्यत न होगा क्यों 
कि शब्दकल्पद्ुंमकोश, और आप्टेकी संस्क्रत इज्ललिश डिक्शनरी 
में भी इसको जैनियों को ही मान्यता बतलाई है। इसी काल चक्र 
का नाम विकासबाद तथा हासवाद है। | 


कम फल और ईश्वर 


कर्म, फल कैसे देते हैं, इसके जाननेके लिए सबसे पहले यह 
जानना आवश्वक है कि कर्म क्या वस्तु है ? 
. भारतके दर्शनकारोंने मन, बचन, कायकी क्रियाकों कम माना 
है । परन्तु जैन शोस्त्र इसकी श्र भी श्रधिक गहराईमें पहुंचा है, 
ओर उसने कर्मके दो विभाग किए हैं-(१) भांवकर्म, (२) द्रव्यकर्म । 


(ः 


मावकम 


. मन. बुद्धिकी सूद्म-क्रिया या आत्माके संकल्परूप प्रतिस्पंदन 


को भावकर्म कहते हैं । 
द्रव्यकर्म 


यह जैनदर्शनका पारिभाषिक शब्द है। इसके समकनेके लिए 
कुछ अन्तरंष्टि होनेकी अशबश्कता है | जैन शास्त्रके इस सिद्धान्त 
को, कि प्रत्येक क्रिया का चित्र उतरता है; विज्ञान ने स्वीकार कर 
लिया है | अतः गैज्ञानिक दृष्टि से भी यह सिद्ध दो चुका है कि 
आत्म। जो संकल्व करता है, उस संकल्पका 'इस कग्रमण्डल में 
चित्र उतरता है। अमेरिका के वैज्ञानिकों ने इम चित्रों का कोदो 
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भी लिया है। उन्होंने यह सिद्ध किया है कि यह चित्र समस्त 
संसारमें व्याप्त हो जाते हैं। इन चित्रीं का नांभ जैंनंदर्शनकी पॉरि- 
भाषामें “कामोश वर्गणा” है, और ये लोकाकांशमें ब्योप्त हैं । 
जंब कोई आत्मा किसी तरहका संकल्प-विकल्प करता है तो 
उसी जातिकी कामोण वर्गणाएं उस आत्माके ऊपर एकत्रित हो 
जाती हैं। इसीको जैन शास्त्रोंमें “आंखंब” कहा गया है ये ही 
कामोण बर्गेशाएँ जब आत्मा के साथ चिषक जाती हैं तो वह 
प्रकृति. प्रदेश, स्थित्रि ौर अनुभाग बंध रूपसे आत्माको जकड़ 
लेती हैं, इसीका नाम द्रव्यकर्म' है| इसी द्रव्य कर्मेकि झ्ञानावर- 
णादि आठ (७) भेद हैं जो आत्माकी आठ मुख्य शक्तियों को या 
तो विकृत करते हैं या आवरंण करते हैं| इनका अतिसूद्रम ओर 
बिस्तारपूेक मनन करनेके लिए जैनशास्त्रोंका स्त्राध्याय नितान्त 
आ्रावश्यक है । न्‍ 


कर्म, फल केसे देते हैं ? 


कर्म, फल केसे देते हैं ? इस के जाननेके लिए यह जानना 
आवश्यक है कि फल किसे कहते हैं 

यह सम्मेमान्य सिद्धान्त है कि प्रत्येक किया की प्रतिक्रिया 
होती है | कर्म भी एक किया है, अतः उसकी भी प्रतिक्रिया होती 
है। ये प्रतिक्रियाएँ अनेक प्रकारकी होती हैं. । यथा--इस कमे- 
रूपी क्रिया की दो प्रक!र की प्रतिक्रियाएँ होंगी--(१) स्वगत 
(२) परगत । 

जिस क्रियाका प्रभाव हमारी आत्मा, सूक्ष्म ब स्थूल शरीर 
पर पढ़ता है बद्द स्त्रगत प्रतिक्रिया है। जैसा कि शास्त्रकारों ने 
लिखा है यो यच्छुदू: स एबं सः?। भगवान कृष्ण मीतामें 
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कहते हैं कि मनुष्य जैसी श्रद्धा, संकल्प व विचार करता है. उसी 
प्रकार का उस का सूक्ष्म व स्थूल शरीर बनता है और जैसा 
स्थूल, सूक्ष्म शरीरादि होता है उसी प्रकार का उस के आस-पास 
का वायु मंडल भी हो जाता है। अतः वह तदाकार हो जाता है 
-भगवान कृष्ण आगे कहते हैं:--- 

“ध्यायतो विषयान्‌ पुंसः संगस्तेषृपजायते । 

संगात्‌ संजायते कामः कामात्क्रोघोडईमिजायते ॥ 

क्रोधाड्वति संमोह! संमोहात्स्मृतिविशभ्रमः | 

स्वृतिश्रंशात्‌ बुद्धिनाशो, बुद्धिनाशात्‌ प्रशश्यति ॥* 

“गीता श्र० ४, छोक ६२-६३ 

विषयों के चिन्तन से पुरुष इन विषय के साथ संग करता 
, है उस से वासना राग द्वेष इच्छादि उत्पन्न होती हैं श्र्यात्‌ अमुक 
पदार्थ प्राप्त होना ही चाहिए ऐसी कामना उत्पन्न होती है। इस 
कामनाकी पूर्तिके लिए प्रयत्न करता है । यदि उसकी प्राप्ति न हो 
तो उसके हृदयमें ऋरध उत्पन्न होता है। क्रोध से मोह (अविवेक) 
होता है मोह से उसका स्प्रति विश्रम होता है और उससे बुद्धि 
का नाश होता है । बुद्धि का नाश होने से आत्माका सर्वस्तव॒ नाश 
हो जाता हे । यह स्त्रगत प्रतिक्रियका फल हे । द 

कर्मके अन्य प्रकारसे भी २ बिभाग किए हैं १ पुण्य « पाप 
पुण्य का फल सुब्च और प पक्का फन्न दु:ख होता है | 

सुख दुःख का लक्षण करते हुए न्यायाचार्योने कहा है कि--- 

अनुकूल वेदनीयं सुख अतिकूलवेदनीयं दुःखम । 

अथोत्‌--आंत्माके अनुकूल जो बेदना होती हे उसे सुख 
कहते हैं श्र प्रतिकूल वेदनाको दुःख । व 

विचारणीय विषय यह हे कि अनुकूलता ओर प्रतिकूलता 
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क्या पदार्थों में विद्यमान है। यदि ऐसा हो तो प्रत्येक पदार्थ 
प्रत्येक व्यक्ति को अनुकूल ही या प्र (तकूल ही प्रतीत होना चाहिए। 
परन्तु अनुभवसे यह सिद्ध है कि प्रत्येक पदार्थ नतो प्रत्येक के 
अनुकूल ही है ओर न प्रतिकूल ही, अतः यह सिद्ध हुआ कि 
अनुकूलता तथा प्रतिकू लता पदार्थोर्मे नहीं है । यथा एक व्यक्तिको 
पानी पीनेमें अननन्‍द आता है अब अगर पानी में ही आनन्द है 
तो उसे हमेशा पानी ही पीते रहना चाहिये क्‍योंकि उसे आनन्द 
की इच्छा है ओर पानी में आनन्द है ओर एक व्यक्ति यदि पानी 
में डूबकर मर जाय तो उसे कहना चाहिये कि वह श्रानन्दसें डूब 
कर मर गया है । परन्तु यह बात लोकबिरुद्ध हे । अतः यह सिद्ध 
हुआ कि पदार्थ में आनन्द नहीं हे अपितु आनन्द आरत्मामें ही 
है । अतणव शास्त्रकारोंने कहा हे “संतोषादनुत्तम सुखलाभः” 

अरथात--संतोषसे अ्रत्युत्तम सुखकी प्राप्ति होती है। और 
“तृष्णाति प्रभव॑ं दुःखं” अथ त्‌ दुःख का मूल कारण तृष्णा ही है। 

तृष्णा ओर संतोष आत्मा की स्वाभाविक और बेभाविक 
आदि परिणतियों का ही नाम है। अतः सुख दुःख कोई वस्तु 
विशेष न होकर आत्माने कल्पित किए हैं। मनुष्य के जितनी ही 
तृष्ण। अधिक होगी उतन। ही बह अधिक दुःखी होगा, यही उस 
कर्मबन्ध रूपी आत्मा का फल है ओर इसी का नाम स्वगत प्रति- 
क्रिया है । इसीसे पाप और पुण्यको भी समझ लेना चाहिए अर्थात्‌ 
जो २ कर्म आत्मा पर अधिक गाढ़ दीघकालिक द्रव्य कम का बंध 
बांधते हैं वे सब पाप हैं और जिनसे प।प रूपी द्रव्यकर्मकी सम्बर 
ओर निर्जरा होती है उसीको पुण्य कहते है । 

जिस प्रकारके द्रव्यकमंका हम बंध करते हैं बह द्रव्यकर्म 
उसी प्रकारके स्थूल सूछुम शरीरकी रचना करते है ओर उसी 
प्रकारके स्वभाबोंका निमाण होता । मनुष्यमें पूर्व द्रव्य कमोनुसार 
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ही उसकी आदतें बनती हैं उसीके अनुकूल बह आचरण करता 
हे और तबनुकूल ही छुख दुःख रूपी फले ओेता है। इस प्रकार 
हमारे कभे रूपी क्रियाकी अनेक स्रगत प्रति क्रियायें हैं ? जेसे दों 
व्यापारी एक साथ एक ही तरहकी पूजीसे ब्यापार करते हैं पंसन्तु 
उनमें किसीको घटा तो होता है और किसीको लाभ हरेसा है । 
इसका कशरण ससफ यही है पहलेको तो पृवंकमोशुसार असदूबुद्ध 
उत्पक्ष होबी दे, ओर तदनुकूल अ/चरणसे कह ऐसा व्यापार 
कर्म है कि उसे घाड़ा होता हे तथा, दूसरेको ऐसी सुबुद्धि उत्पन्न 
होती हे कि उससे वह ऐसा काम करता है जिससे लाभ होता है । 
इसी प्रक्रार मानो एक आदमी जा रहा है और रास्तेमें सोनेका 
हेला प्रढा हुआ है । जब बह सोनेके ठेलेके पास आता है तब उसे 
यह्द बुद्धि उत्पन्न झेती है कि अंधे क्रिस तरह चलते हैं. इसको 
अनुभव करना चाहिये अतः वह आंख बंद करके चलने लगता 
है.। जब बह ढेक्लेसे दुर निकल जाता है तब आंखें खोल लेता हे, 
इससे सिद्ध हुआ कि अन्तराय कर्मके उद पसे अंधा जननेकी बुद्धि 
उत्पुक्ष हुई | इसी प्रक्रार कर्मोके कारणडी किसोका उदार स्वभाव 
है. किसीका शोछा ओर कोई कजूसहे कोई दानीतो कोई चिड़चिड़ा 
है.कोई इंष्यालु कोई दयालु है कोई परोपकारी है तो कोई स्कार्थी 
है मस्त हे.कोई रोता ही रहता है इस प्रकार ऋसंख्य मनोडस्तियां 
अपने २. कप्नोनुसार ही होती हे। जैसी मनोडृत्तियां होती.हैं 
बेसा ही जातावरण बन जाता हे और तदनु कूलही बह आत्मा 
सुखी दुःखी हाता है इसीका नाम कर्मोका फल्न है | 


. स्वगत प्रतिक्रिया 


. . इंग्लेश्डके मनोवेश्ञानिकोंने यह जाननेके लिये 'कि हमारे 
संकल्पोंका प्रभाव हमारे शरीर पर कहां तक पड़ता है अ्रयन्न किया 
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उन्होंने हाइईकोट में दरख्वास्त देकर एक ऐसे व्यक्तिको लेलिया 
जिसको फांसी होने वाली थी। उन डाक्टरोंने कह। कि तुम्हारा 
खून निकाला जाबेगा ओर तुम्हारे खूनसे दवाई बनाई जावेगी । 
उस आदमीको उन्होंने संगमरमरकी मेज पर लिटा दिया । लिटा 
कर उसकी आंखे बन्द करदीं ओर उसको कसकर बांध भी दिया 
जिससे कि उसका कोइ अद्भ हिल डुल न सके । एक बहुत बारीक 
इन्जेक्शनकी सुई लेकर उसके अज्ञमें एक जगह स्पश मात्र 
कराया ओर कहने लगे कि इसके बदनसे खून निकलने लगा, 
उस मेजके नीचे एक टप रक्खी हुई था । टपमें वे बूदें भी गिराते 
जाते थे जिससे कि आवाज़ हो ओर उसे मालूम हो कि टपमें 
मरा खून गिर रहाहे । साथ ही वे लोग कहते जाते थे कि अब तो 
बहुत खून निकलने लगा । उसकी नार्डाकी गतिभी देखते जाते थे 
धीरे धीरे डसकी नाड़ी मंद पडती जाती थी ओर वह समम्धता 
जा रहा है कि मेर खनसे टप भर गई है। इस प्रकार से बह 
बेचारा इसी विश्वास पर जीवनसे हाथ धो बंठा । ठीक इसी प्रकार 
हमारे संकल्पोंका प्रभाव हमार शरीर पर पड़ता है कोई बढ्ादुर 
है तो कोई कायर है; यह सब संकल्पंका ही प्रभाव है । 

एक हस्तरखा विज्ञानव्रेत्ता किसी हस्तरेखाओं ओर शारीरिक 
चिन्हों को देख कर उन के स्वभाव अ।दि ओर भूत भविष्यत में 
होने बाली प्रायः तमाम घटनाओंक। वर्णन कर देता है | यह सिद्ध 
कर रहा है कि हमारे द्रव्य कमोनुसार जैसा सूक्ष्म पल शरीर 
बनता हे, उसी प्रकार के हमार स्त्रभावादि बनते है. और उसी 
प्रकार हम फल भोगते हैं यही तरीका कर्मों के फल्न देने का है | 


परगत प्रतिक्रिया 


जहाँ हमारे संकल्पों का प्रभाव हमारी पह्त्मा और हमारे 
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शरीर पर पड़ता है. वहाँ दूसरोंकी आत्मा ओर शरीर परभी पड़ता 
दे । जैसे हम किसी की प्रशंसा करते हैं तो वह प्रसन्न होताहै और 
उसके चेहरे पर मुस्कराहट आरा जाती है। यद हमारे शब्दों का 
दूसरों पर प्रभाव पड़ा | इसी प्रकार गालियाँ आदि का भी बुरा 
प्रभाव क्रोधादि उत्पन्न कर देता है । जिस प्रकार हमार विचारोंका 
भी दूसरों पर प्रभाव पढ़ता है । स्थूल-दृष्टि से चाहे हम उसे भले 
ही न जान सके । परन्तु आजके मनोबेज्ञानिकों ने हस्तामलक की 
तरह सिद्ध कर दिया हे ओर हम अपने जीवन में भी इस प्रकार 
क्रे सेकड़ों उदाहरण देखते हैं। परन्तु उन पर हमारी दृष्टि नहीं 
जाती । इतिहास में भी इसके कम उदाहरण नहीं है | 

विभीषण रामचन्द्र जी से प्रेम करता था इसी लिये रामचन्द्र 
जी भी उससे प्रेम करते थे । जिस समय रावण से प्रथक होकर 
बहू रामचन्द्रजी की सेना में आय। उस समय सभीके हृदयमें यह 
भाव उत्पन्न हुये कि यह कोई गहरी चाल हैं। परन्तु रामचन्द्रजी 
ने उसे गले से लगा लिया | इसी तरह भीष्म और द्रोणाचार्य का 
प्रेम पाश्डब्रों पर था तो प।ण्डबोंकी भी हादिक »द्ध। उन पर थी | 


एक हदृष्टान्त भी लीजिय-- 


किसी समय एक राजा बीमार हुआ. बड़े बढ़े बद्य, डाक्टर 
उसके इलाजके लिये बुलाये गये, परन्तु अन्तमें सब निराश होगय 
उन्होंने कह दिया कि यह र।जा कल मर जायगा । पर विधि का 
विधान, दूसरे दिन वह नहीं मरा और उसी दिन से उस की 
तबियत अच्छी होने लगी ओर कुछ दिनों में वह अच्छा चंगा 
होगया । एक दिन राजाकी सवारी निकली. राजा ने एक बनियेको 
देख कर अपने वजीर से कहा, वजीर ' तुम इस अदमीको अपने 
देश से निकाल ही । बजीर ने सोचा राजा साहब बीमारी से उठे 
हैं. इस लिये ऐसो कुछ खयाल होरहा है । मनन्‍्त्रीने उस पर विशेष 
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ध्यान नहीं दिया । थाड़े दिन बाद राजा की फिर सवारी निकली 
तो राजाने उसी बनिये को देख कर कहा--क्यों बजीर ' आपने 
इसको निकाल! नहीं ' बजीर ने साँफी माँगी ओर कहा कि शव 
निकाल दूँगा इस पर बजीर के हृदय पर विचार उत्पन्न हुआ 
कि क्या कारण है राजा इसी वनियेकों देखकर नफरत करता है इस 
पर वजीरने उस्त बनियेसे मित्रता बढ़ ली और एक दिन बनियेसे 
पूछा कि क्‍या बात है जो आप इतने चिन्तित रहते हैं। इस राज्य 
में तो सारी प्रजा ही सुखी है, किसी को किसी प्रकारका कष्ट नहीं 
है, आपका चेहरा हर समय मुरमाया ही रहता है । इसपर बनिये 
ने कहा कि भाई राजाके मरने का निश्चय हो चुका । तब मेंने 
. यह समझ कर कि अन्‍न्त्ग्रेष्टि संस्कार के लिये तेरी ही दूकान पर 
से सामान जायेगा. मेंने हजारों रुपये का सामान खरीद लिया 
था मगर राजा नहीं मरा, में सोचता हूँ कि राजा मर जाय तो 
मरा सारा सामान बिक ज।य । वजीर समझ गया कि यही कारण 
है जो राजा इसे निकालने को कह रहा था। उसने बनिये का सारा 
सामान खरीद कर गरीबोंकों बांट दिया। किसी दिन फिर राज।की 
सवारी निकली तो राजा ने उस आदमी को देख कर का कहा--- 
वजीर ! में गलती कर रहा था। तुमने ठीक किया जो इसे नहीं 
निकाला. यह तो बढ़ा अच्छा आदमी है । 

यही कर्मोक्ी परगत प्रतिक्रिया है। प्रत्येक व्यक्ति इस प्रकार 
के सकड़ों अनुभव अपने जीवनमें बराबर करता है किन्तु उन पर 
सू्ष्म-दृष्टि से कभी ध्यान नहीं देता । 


बदला 


कमेरूपी क्रियाकी अनेक प्रतिक्रियाओंमें से एक बदला रूप 
भी प्रतिक्रिया है। इसके लिये साधु लोग एक दृष्टान्त दिया करते 


( दश्ट ) 


हैं कि एक समय एक साधु और उनका शिष्य तीथ्थ-यात्राको जा 
रहे थे। मार्ग में उनको एक मछुवा मछली मारता हुआ मिला | 
शिष्यने उसे अहिंसाका उपदेश दिया. परन्तु बह उपदेशसे कब 
मानने वाला था. जब वह न माना तो शिष्य उसके साथ झगड़ा 
करने लगा. इस पर साधु ने अपने शिष्य से कहा कि भाई, 
साधुओझंंका काम केवल उपदेश देना हे लड़ना-मगड़ना नहीं। 
इस पर वे दोनों आगे चले गय। कुछ दिनोंके बाद जब बे तीथ्थ- 
यात्रा करके वापिस आये तो उसी स्थान पर ( जहां कि मछुवेसे 
वाद-विवाद हुआ था ) क्या देखते हैं कि एक सांप पड़ा हुआ है 
ओर हजारों कीड़ियां उसको खा रही हैं | सांप का यह घोर कष्ट 
देख कर शिष्य ने चाहा कि किसी प्रकार इस का कष्ट दूर किया . 
जाय । इस पर साधु ने अपने शिष्य से कहा- 'यह वही मछवा 
है जो मछलियां मारा करता था और जिमने तेरे डपदेश को नहीं 
माना था और ये कीड़ियां बे ही मछलियां हैं जा कीड़ी के रूप 
में अपना बदला ले रही हैं | 


इसी प्रकार के ऐतिहासिक दृष्टान्त भी दिये जाते हैं, जैसे कि 
शिवाजी के बारे में यह प्रासद्ध है कि वह पूर्व जन्म में एक मंदिर 
के महन्त थे ओर मन्दिर को मुसलमानों ने लूटा और महतन्त 
को भी जान से सार डाला | मरते समय महन्त यह निदान करके 
मरा कि में मुसलमानों से इसका बदला लेऊँ। उन्होंने किसप्रकार 
से बदला लिया इसका इतहास साक्षी है। इसी प्रकार की एक 
घटना बहुत दिन हुये जब अखबारों में प्रकाशित हुई थी । 

एक साहुकार जंगल से गुजर रहा था उसके पास बहुत सा 
माल था । रास्ते में एक डाकू ने उसका सारा माल लूट लिया 
ओर उसे भी मार डाला | मरते समय साहकारने यह निदान बांधा 
कि में अपना धन अपने आप भोगू। उस डाकू ने डाकूपने का 
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पेशा छोड़ कर दूर जाकर किसी शहर में दृकान करली | उस 
दूकान से भी बहुत कुछ फायदा हुआ ओर वह बढ़ा मालदार 
बन गया। उसकी शादी हो गई । कुछ दिनों के बाद उसके लड़का 
पेद। हुआ । उसके जन्मोत्सव में बहुत सा रुपया खर्च किया गया 
इसके बाद उसके लालन-पालन, शिक्षण में भी खूब व्यय किया 
गया । फिर उसकी शादी की गयी उसमें भी बहुत धन लुटाया 
गया । कुछ दिन बाद दुर्भाग्यवश लड़का बीमार पड़ गया। वर्षों 
बड़े बड़े डाक्टर और वेच्यों से इलाज कराया गया जिसमें 
वेशुमार रुपया खर्च में आया । अन्त में डाक्टर आदि सब 
निराश हो गये और उन्हों ने जबाब दे दिया कि अब इसके बचने 
की कोई आशा नहों | एक दिन लड़का एकान्त देख कर अपने 
पिता से कहने लगा--' पिता जी ! आपने मुझे पहिचाना ? इस 
पर सेठ बड़ा हैरान हुआ और कहने लगा, बेटा ! यह तुम क्या 
कह रहे हो ? क्या आज तुम्हारी तबियत अधिक खरात्र है ?” 
इस पर उसने उस जंगल वाले किस्सेकी याद दिला कर कद्ठा कि 
“लो में श्रव जा रहा हूँ । मेंने उतना ढ्वी धन आपसे खच करवाया 
है जितना कि आपने मुझसे लूटा था। उस घन का ठयाज अब- 
शिष्ट है उस ब्याज से मरी स्त्री का पालन करना यह कहे कर 
उसने अपना शरीर छोड़ दिया । 

इसी प्रकार महाभारत में भीष्म पितामह ओर काशीराज की 
लड़की का वृत्तान्त आता है । जो कि दूसरे जन्म में शिखण्डी 
बन कर भीष्म पितामहको सृत्युका कारण हुआ | 


इस प्रकार के अनेक उदाहरण मिल सकते हैं। जैनशास्त्नों में 
तो हजारों उदाहरण इस प्रकार के दिये हुए हैं जिनको दिखलाना 
पिष्टपेषण करना है । इसी बदले की भावना को जैनशास्त्रों में 
“निदान बन्ध” कहते हैं| इसो प्रकार और भी अनेक प्रतिक्रियाएँ 
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होती हैं जिनका प्रभाव जातियों, कुलों तथा राष्ट्रों पर पड़ता है। 
इसीका नाम क्मफल देनेकी विधि है । 


हम अपने जीवन में नित्य प्रति देखते हैं कि किसी से राग हो 
जाता है, किसी से ढंष हो जाता हे, कोई हम से प्रेम करता हे, 
कोई घृणा. कोई नुक्सान पहुंचाने का प्रयास करता है तो कोई 
सद्दायता पहुंचाता है । सहसा किती को देख कर हमार मन में 
सद्भावनाएँ उत्पन्न होती है ओर इच्छा होती है कि इससे मित्रता 
करें। इसी प्रकार किसोकों देख कर खामखा नफरत हों जाती है । 
यह सब पूबोपाजित कर्मो का परिण|म हे।जा हमारे अन्दर 
(फल्न देने ओर दिल।ने के लिए) अनेक प्रकार की बुद्धि उत्पन्न 
कर देता है । 

डे प्रोर (१ 
कर्मफल ओर दशन 

भारतीय दर्शन में तीन दर्शनों का ऊंचा स्थान है। ६५ -जैन- 
दर्शन, २-बोद्धदर्शन, ३--बेदिकदर्शन । 

इन में से जैनदर्शन और बोद्धदर्शन इस बात में एक मत हैं 
कि कर्मों का फल प्रदाता कोई इश्वर-विशेष नहीं है। रह गया 
बेदिक दर्शन उसके छह ' विभाग हैं १ सांख्य, २ योग, ३ 
मीमांसा, ८ वेदान्त, £ न्याय, वशेषिक | इनमें से सांख्य और 
मीमांसाकार ईश्वर की सत्ता का स्त्रीकार नहों करते इस लिए वे 
भी कर्मो का फल स्वयं कर्मों द्वारा ही प्राप्त होता है इस बातके 
समर्थक हैं । सांख दर्शन का मत है कि लिंग शरीर बारंबार स्थूल 
शरीर को धारण करता हे तथ। पूव देह को त्यागता रहता है। 
सांख्य परिभाषा में इस का नाम संसरशण है। सांख्य कारिका 
४० में लिखा है “नटवत्‌ व्यवतिप्ठते लिड़्म” जिस प्रकार अभि- 
नेत्री कभी रम कभी रावण कभी स्त्री कभी पुरुष, कभी राजा 
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कभी रंक आदि रूप धारण करती है उसी प्रकार लिक्क ( सूछ्म ) 
शरीर कामना के वश होकर अनेक प्रकार के शरीर धारण करता 
रहता हे | कभी देवता बन जाता है कभी नारकी, कभी पशु पक्षी 
तो कभी पुरुष आदि का रूप धारण कर लेता है। इस प्रकार 
लिड़् शरीर स्वयमेव बगेर किसी ईश्वर आदि की प्रेरणा या सहा- 
यता के अनेक प्रकार के शरीर धारण करता है और सुख दुःख 
भोगता रहता है | सांख्य दर्शन में श्रात्मा तो निर्लेप हे ! न वह 
कर्ता है न भोक्ता है | 
सांख्य दर्शन कमंफल के लिये भी इंश्वर की आवश्यकता नहीं 
सममता । इसी लिये सांख्यदर्शन अनीश्वरवादी प्रसिद्ध है । उसने 
इश्वर का खण्डन किन प्रबल युक्तियों से किया है, इसका दाशं- 
निक ओर ऐतिहासिक विवेचन हम ““विश्वविच।र” में कर चुके हैं । 


मीमांसा 


सांख्य दर्शन की तरह पूर्व मीमांसा भी अनीश्वरबादी है । 
उसके मतानुसार भी कर्मफल देने के लिये इश्बर आदि की कल्पना 
करने की जरूरत नहीं हैं । तन्त्रवातिककार का कथन है । 

“यागादेव फल तद्धिशक्विद्वारेश सिध्यति । 

सच्तप शकत्यात्मकं वा तत्‌ फलमेवोपजायते ।” 


अर्थात्‌ कर्म से अपूर्व ( ध्माधमं उत्पन्न करने की शक्ति ) 
उत्पन्न होती है उस अपूर्व रूप सूक्ष्म शक्तिसे फल प्राप्त होता है । 


योगदर्शन 


योगदर्शन के अनुसार चित्त अनेकों क्रशों की खान हे । 
सम्पूर्ण क्रेश बिपर्ययरूप हैं.। इन सम्पूर्ण क्कशोंका कारण अविद्या 
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को ही माना जाता है । महत्तत्व अहंकारादि परंपरा से परिणाम 
को स्थापित करते हैं और आपस में एक दूसरे के अनुप्राहक बन 
कर कर्मों के फलों को जाति, आयु, भोग रूप से निष्पन्न करते 
है । --योगदर्शन व्यास भाष्य २, ३ 

यागदर्शनानुसार कर्मों से क्रेश उत्पन्न होते हैं ओर क्वेशों से 
कर्मों का बन्ध होता है | जैनदर्शन में इसी को द्रव्यकर्म से भाव- 
कर्म ओर भावकर्म से द्रव्यकम का उत्पन्न होना कहा है। श्रतः 
योगदर्शन भी कर्मफल देने के लिय इश्वर की सत्ता स्त्रीकार नहीं 
करता । योगदर्शनका ईश्वर सम्पूर्ण बेदिक दर्शनों से निराला है । 
जिस को हम मुक्तात्मा कह सकते हैं । 


वेदान्त दशन 


वेदान्तदशंन के श्रनुसार तो जीव, कर्म, सुख, दुःख व संसार 
की सत्ता ही नहीं हे | यह सब अ्रममात्र हे । अतः कर्म श्र उसके 
फल के विषय में जो कुछ लिखा है वह सब निराधार सिद्ध हो 
जाता है। क्योंकि इश्वर के सिवाय उसके सत में कोई बस्तु ही 
नही है । उसके मत में--त्रह्म श्रमत्रश माया में फंस गया है । 
यह माया क्या है यही एक जटिल समस्या है। जिसको सुलमाने 
में सार आचाय असफल द्वी रहे है। अतः उसके विषय सें दम 
विशेष विचार करने की कोई आवश्यकता ही नहीं समझते । 


न्यायदशन 


न्याय आदि दर्शनों के बिषय में हम विस्तार पू बंक विवेचन 
दर्शन और ईश्वर प्रकरण में कर चुके हैं। न्‍्यायके मूल सूत्रों में 
वर्तमात ईश्वर के लिये स्थान नहीं है| न्‍्यायदर्शन के आच।यॉमें 
२ सम्प्रदाय हैं । ? ईश्वरबादी., २ अनीश्वरवादी । अनी श्वरबादी के 


( ६३३ ) 
विष्यमें कहने की तो कोई आवश्यकता ही नहीं है । जो इश्वर 
बादी कमफल देंने के: लिये ईश्वर की सत्ता को प्रमाणित करते हैं 
उनके मत में इश्वर सम्पूर्ण कर्मों का फल नहीं देता अपितु जिस 
कम का फल्ल देना चाहता है, उसको देता है । 


/इश्वरः कारणुं पुरुष कर्माफल्यदशनात्‌ । 


अथातू--हम देखते हैं. कि मनुष्य कम करता.है और उसके 
फलको नहीं भोगता इससे जाना जाता है कि कर्सफल दतता कोई 
अन्य शक्ति हैं, वह जिस केमंका फल देना चाहती है. उसीका देती 

। न्यायमतानुसार फल को इश्वराधान माना हे। स्वार्मी 
दयाननद जी ने 'सत्यार्थप्रकाश, में इसको तीसर नास्तिक का नाम 
दिया है क्योंकि कंसफलेकों इंश्वरर्ध/.न मोननें में अनेक अपत्तियां 
हैं। जो छेध र किन्‍्हों कम का फल देता है किन्हीं का नहीं वह 
किन्हीं ज्ीकोंके। बयेर क्रम किए ही फल्न देता होगा । इस प्रकार 
बह पक्षमावी और अन्याय दोषका भागी ठहरगा। 

स्वार्भजी ऐसे स्वच्छान्द इंश्वस्को इश्वर माननेके लिये लेय!र 
नहीं हैं इसलिये उन्होंने गौतम को नास्तिक की उपाधि सुश्टि 
किया है | ईश्वर किसी कर्ंका फल देता हे किसीका नहीं इसका 
कारण क्या है ;उया वह जीवों की भलाईका इच्छुक है ! यदि 
ऐसा हैं तो सभी जीवोंको सुखी रूना देता या मुक्ति दे देता,जिंससे 
जीव भी सुली ही जाते ओर इंश्वर भी ममकटास छेडशाशपपदती 
ओर कुछ कारणहे तो वह कारण गुप्त होगा जिसका रहस्य इंश्वर 
के सिवाय ओर कोई नहीं जान सक्ता । 


रे के 2. + ही: « हट 
. वेशेषिकेदशन 
रद गया वेशेषिक दर्शन ।चैरीपिक दर्शन इश्वरकों मानता है 
या नहीं यह पिहवोनोफें लियेंआज भी विवादका विषय बना हुआ 


( ६१४ ) 


हे बेशेषिकदर्शन में कने फलका कोई विशेष विवेचन नहीं किया 
गया है और नही इंश्वरकों क्मफल दाता माना है यह हम अनेक 
प्रमाणोंसे सिद्ध कर चुके हैं । 
गोता 

कर्म, फल किस प्रकार देतेहेँ यह गीता के प्रमाणसे हम पहिले 
बता चुके हैं. उसीसे यह सिद्ध हो जाता है कि कम फल देनेकेलि ये 
किसी इंश्वर विशेषकी आवश्यकता नहीं हे परन्तु गीताने इतने ही 
से संतोष नहीं किया उसने स्पष्ट शब्दों में कर्मफल देने के लिये 
ईश्वरकी आवश्यकता का निषेध किया है यथा-- 


“न कत त्य॑ न कर्मारि लोकस्य सृजति प्रश्ञु । 
हा संयोग ्तते 

न कर्मफल संयोग स््रभावस्तु प्रवर्तते ॥/” गीता ४।१४ 

वर्तमान समयके सर्वश्रेष्ठ विद्वान. लोकमान्य तिलकने इसका 
अर्थ इस प्रकार किया है। * अभु ( परमात्मा ) ने लोगेंके कर्मका 
या उनसे प्राप्त होने वाले कम॑ फल संयोगका भी निर्माण नहीं 
किया । स्वभाव अ्रथौत्‌ प्रकृति ही सब कुछ किया करती हे । 

झागे चल कर गीता कहती हे--- 
“अन्ञानेनावर्त ज्ञानं तेनइश्नन्ति जजछ 

#काजिरेयकृता. 


ज्लान एग शाएताए हर 
ही, 6 हाल हक के हो ५४ 






अत “कह; कृत १- १५४ 
,० आशय चर. “#क्षौने के! परदा पड़ जाने से जीव मोहित (विवेक, 
हीन होकर सुख दस भोगता है। 
महाभारतमें लिखा है-- 
“यथा चेनु सहस्रेषु वत्सो विदल्ति मातम । 
तथा पूवेझत॑ कर्म-कर्तार पनुगच्छति | हे 
शान्तिपव अऋ० १८१०-१४ 


( ६३५ ) 


अर्थात्‌--जिस प्रक'र हजारों गायों में से बछुड़ा अपनी मां 
को पहिचान कर उस के पास पहुंच जाता में उसी प्रकार किया 
हुआ कम कत्तोके पास आ जाता है । 

विज्ञान ने भी इस बातकी पुष्टि की है। जिस तरहसे बिद्यत 
जिस स्थान से चलती है लौट कर उसी स्थान पर वापिस आ 
जाती है | डसी प्रद्वार कर्म भी लोट कर वापिस आते हैं, ओर 
कर्ता को सुख दुःख देते हैं। अथोत्‌ भावकर्म इन क्रामोश बर्ग- 
णाओं कोआकर्षित कर लेता है। यह आये हुए कमे ( कामों 
बगेणाएं ) आत्म! की मूल शक्ति (दर्शन, श्लान, चारित्र) पर पदों 
डाल कर उसको आच्छादित कर देते हैं। उस स्वाभाविक शक्तिके 
तिरोभूत हो जाने से श्रात्मा. अपने को तद्सुसार समक कर उन्हीं 
कर्मों के श्राधीन हो कर नवीन कमे करता है । इसी को जैनशास्त्रों 
में विभाव परिणति कहते हैं । इसी विभाव परिणति के कारण 
यह आत्मा अनादिकाल से कर्मों के बन्धन में पड़ा हुआ सुस्त 
दुःख भोगता है। 


उपनिषद्‌ ओर कमेफल 


उपनिषद्कारों ने इस विषयको स्पष्ट किया हे कि-- 


“काप्मय एवायं पुरुष इतिस यत्कामों भवति तत्कतु- 
भेत्रति यत्कतुभवति तत्कम कुरुते यत्कमंकुरुते तदमिसंपद्ते' 
--इददाएयकीपनिपदू ४-४-४ 

अथोत--यह पुरुष कामनामय है. अतः उस कामना के अनु- 
सार ही यह चिन्तन करता है और चिन्तनके अनुकूल ही कर्म 


करता है। ओर जैसा वह करे करता है बेसा वह बन जाता है। 
आगे कहते हैं '“सईयते पत्र कामम” जैसा वह बन जाता है उसके 


( ६१६ ) 


अनुकूल यह' जिसे पदांथ का पाने!'की “इच्छा कश्तः है बह वह 
पहुँच आता है।। | ४ हु १ 


/क्मान्यः कामायते मन्यमान सेडॉपमिर्भयितें सम सेग्े” 
 -मुण्डकोंपनिषंदृ ३४२-२ 
अर्थात -जिस २ वस्तु की कामना से यह आत्मा शरीरका 
छोड़ना है उप्तो योनि या स्थान आदिम जन्म लेकर पहुंच जाता है, 
/तुदेव शक्र। कम कम्णेति लिड् पनो यत्र निपक्रमंथ। 
वह॑दारणंपेंकोपनिपिंद ४- ४-६ 
अथोत्‌--यह आ्रोत्मा जिस पर. अनुराग करता है यहू कम 
(लिड़ शरीर) आत्माकी उसी जगह ले जाता है। यही बात-गीता . 
में कही गई है। 
“य॑ं य॑ वाप्स्मिरनू भाष॑ त्यजत्यन्ते कल्नेवर् । 
त॑ तमेवेति कोन्तेय सदा तद्भाव भावितः ॥! 
अथोत्त--आत्य जिस २ भाव से 0५ 8/9 “हीकर शरीरका 


त्याग करता है । उसी भाषको दूसरे जे में प्राप्त हो जाता है । 


कर्मफल और ईशुव 


करों 6, ० 2 शपेरई है कि वंदिक सो हेल्यमे भी रबर 
5 इगिफल दाता नहीं माना हैं| अंब हम तक द्वारा इस 


सके लिये 
परीक्षा करते हैं कि ईश्वर कंभेफल दाता है या नहीं। ई 
बा० सम्पु्सयीनन्द जी ने चिद्विक्लास में बहुँहे ही अच्छा लिख 
आप लिखते है.कि-,.. के 
: मक्कौत्त सा; काम ऑष्छी के कोन कुरा है” इसका निर्णय इेह्वर 
अपनी स्वतन्त्र इक्छ से. करता ही . या; इसः बात 





की “सर्मीशल 


( इशै७ ): 


करत हैं कि बतभानःपरिरियतिमें कया शेयस्कर हे । किस क्रामका 
क्यापुरश्कार या हृएडिसा जाय, यह इंश्बरकी स्थ॒तन्त्रः इच्छा 
निर्भर है या मियक बढ़ है! अथोन--कया अमुक कामका अमुक 
फल होगा, यह निम्रल' है ? यदि. इन बासोंमें इश्वर की इच्छा 
स्वतन्त्र हे तो स्दाचार निराश्रय हो जाता. है.। इच्छा का क्‍या 
भरोसा न जान कब पलट जाय । जो पुण्य है. बह पाप हो जाय 
जो दण्ड हे वह पुरस्काय हों जाये। यदिं कारयोकार्य का निर्णय 
वस्तुस्थिति को समीक्षा पर निर्भर है तो प्रत्येक मनुष्य कों अपनी 
बुंद्धिके अनुसार स््रथं समीक्षा करनी होंगी | क्योंकि किसी समय 
विशेंषपर इश्वर की क्या सम्मतिं है इसके जानने का हँमौरे फंस 
कोई साधन नहीं है। 


कामका:फल्त नियसालुकूंल मिलता है, तो इशरकों मानक बेकार 
है । इश्क फल देता है ल कहकर यह कहना ठीक दोगा कि नियति 
के अनुसार फल मिल्षत्ता ;' ।ऐसी स्थिति को बेदिक वाइमय में 
पत्य का बाम दिया गया है। । । 


अपने से कहर किसी इंश्वस्की और हक्कि लगाये रहने: 
अआप्रेच्ा कर्म ओर फल के अटल-सम्बन्ध को जिसे कम सिद्धान्त 
कहते हैं बराबर सामने: रखना सकचार के लिये हढ़वर सहारा 
है |! प८६३३ | आगे आपने दर्शक और जीवन' नामक पुस्तकमें 
लिखा हेकि--“कुड्र . लोग ऐसा मानते हैं.कि. यह. जगत्‌ ईश्वर की 
संष्टि है”! यदि यह बाल ठीक है तो इंश्वर ने ही मनुष्य को पेदा 
किया । इंश्कर ने हो उसके लिये एक विशेष प्रकारकी अ+धिकू और 
ओर फोटुम्बिक व्वहार वीबाल खड़ी की । इश्वरने ही उसे जन्माम्प 
या बाव रोगी या बाबला या. प्रतिभा -शाज्ञी बनाया | फिरः यह! 
सोचते की बात:हे। कि उसके सत्करम के लिसेघुरस्कार ओर दशह 
फ्रिक्तमा आऋहिये या इधर को [7 |... . कक: 


( ६एरशे८ध ) 


उपरोक्त कथन इतना तात्विक ओर स्पष्ट है कि इसके ऊपर 
कुड लिखने को आवश्यक्ता नहीं है। यहां सबसे प्रथम तो प्रश्न 
यह है कि-- कोन सा कर्म बुर। हे और कौन सा अच्छा हे, 
इसको पहचाननेकी कोनसो कसोटी है । शास्त्रकारोंने स्त्रयं कह। हे। 


“न घर्म्मधम्मों चशतः आवां स्व इति' 

अथुत्‌ धर्म और अ्रधम घूमते नहीं फिरते और न यह कट्टते 
फिरते हैंकि में धर्म हूँ और में अधर्म हूं । जब श्रुति ही यह कहती है 
तो इस मनुष्यके पास कोनस। साधन है जिससे यह जान सके कि 
अमुक काम करने से इंश्वर पुरस्कार या दण्ड देगा। स्वयं 
आस्तिक बाद में ही लिखा है कि 'न कोई कम पुण्य है ओर न 
पाप” जब यह बात है तो इश्वर फल्ल किसका देता है। यदि आप्त 
पुरुषों के बचनों को धर्म माना जाय तो भी किस आप्त के वचन 
धमं हैं यह केसे सिद्ध होगा। क्योंकि सभी देशों में समय समय 
पर महापुरुष हुए हैं उन्होंने अपने अपने घर्म भी प्रचलित किये 
हैं साधारण जनता उन सभी को अप्त मानकर उनके धर्म पर 
चलती है अतः उनमें से किप धम को इश्वर पसन्द करता है यह 
केसे जाना जाय | जब इश्वर ने मनुष्य को इस प्रकार के ज्ञानके 
लिये साधन नहीं दिये तो उसे उस कर्मंका फल्ञ क्‍यों मिलना चाहिय 
मानलो एक बालक मुसलमःनके घरमें उत्पन्न हुआ है माता 
पिता ने उस पर अपने धरम के अनुसार ही संस्कार डाले हैं 
बचपन से ही उसने कुरान ,आदि अपनी धामिक किताबें पढ़ी है 
तथा मुसलमान महापुरुषों के ही जीवन चरित्र पढ़े हैं तथा 
उन्हींका इतिहास पढ़ा हे, अब इन सबसे उसके मनमें यह हृ 
विश्वास हो गया है कि मुसलमानों के सिवाय सब काफिर हैं। 
और काफिरों को कत्ल करना, उनका साल लूटना, उनकी बहू 
बेढ़ियों पर बल्लाप्कार करके उनको वेइज्जती करना प्रमधम हे. 


( ६३८ ) 


इससे खदा खुरा । होकर हमेशा के लिये स्वर्ग में भेज देता है । 
इसलिये वह ऐसा ही करता हे, तो यह पाप है या पुण्य? तथा 
इसका फल्ल इसको क्यों मिलना चाहिये? क्योंकि इसका कुछ भी 
अपराध नहीं हे, इसमें यदि अपराध है तो इश्वरका है. क्योंकि 
उसीने इसको ऐसे कुल में व धम व जाति में उत्पन्न किया कि 
जिसमें इसको ऐसी शिक्षा मिली और वह उस रूप होगया | अतः 
इश्वर की ही यह सब करतूत है, फल भी उसीको मिलना चाहिये 
इसलिये आप्त वचन को भी घममं नहीं कद् सकते। 

यदि सृष्टि नियमको धर्म मानें तो भी वही समस्या है कि सृष्टि 
नियम क्या है. यह जानना भी आज तक सम्भव नहीं हुआ है। 
अतः यह साधन भी गलत है | बस जब यही ज्ञान नहीं है कि 
इश्वर किस कार्यसे प्रसन्न होता हे और किससे नाराज होता है. 
तो हम उसको नाराज़ करके दण्ढके भागी भी नहीं बन सकते | 
यदि कहो कि--वेद इश्वरीय ज्ञान है उसमें जो लिखा है वह धर्म 
हैं। तो भी ठीक नहीं, क्योंकि प्रथम तो वेद इश्वरीय ब्लान नहीं है | 

दूसरी बात यह है कि थेदों में क्या लिखा है इसी को 
आज तक किसी ने नहीं जाना है । मांस, शराब, जुआ, 
चोरी, व्यभिचार आदि सभी पापों की शिक्षा वेदोंसे प्राप्त 
हो जाती है तथा वेदोंमें ही इनका विरोध भी मित्नता है, अतः 
बेदोंमें कौनसे धर्मक! प्रतिपादन हैं. यह जानना भी कठिन ही नहीं 
अपितु असंभव ही हे इसलिए यह साधन भी धरंका ज्ञान नहीं 
करा सकता | 


स्वतन्त्रता 


कर्मका उत्तरदायी बही हो सकता है जो स्वतन्त्रतापूषंक क्रमे 
करता है. परन्तु हम संसार में देखते है कि--कोई भी व्यक्ति कर्म 


( ६४० ) 


करमेमें स्क्तम्त्र. नहीं है । इसके दो कारण हैं -९--अम्तरंग कारण 
२--बअधिरंग परिस्थिति । 

. अचश्चन्तरंग कारसणोंमें इसके स्थूल ओर सूच्तम शरीर की रखना 
सका सूर्व जन्मके ओर इस जन्मके संत्कार हैं । प्राणी इनसे 
बिवश होकर अनेक प्रकारके कार्य करता हे. इसलिए सबसे प्रधम 
हम शरीर आदि की रचनाका विचार करते हैं। ओर नारायण 
स्वामीने चात्मद्शनमें लिखा है कि--- 

“मस्तिष्क और चित्तके सम्बन्धमें यारोपके मनोव॑ज्ञांनिकों 
ओर दाशनिकोंमें मतभेद हैं | एक दल कदता हे कि सस्तिष्क 
ओर चित्तमें सत्ताभेद नहीं, मे दोनों पयोयवाचक हैं, दूसरा दल 
कहता है कि मस्तिष्क जड़ ओर. “माइण्ड” (“आत्मा ) का यन्त्र 
मात्र है । इस दह्कके अनुयायी '“माइरड” को ज्ोबात्मा कहते हैं 
तीसरा विचार यह है. कि मस्विष्क ओर चित्त दोनोंसे एथक 
आत्मा है ओर य दोनों डसके यन्त्र मात्र:हैं | जड़बादो नास्तिक 
जो अआत्माकी स्व॒तन्त्र सत्ता नहीं मामत, पहिले दो एक न एक 
प्रकारका मस्त रखते हैं, परन्तु आस्तिक जग़त्‌ अन्तिमवाद का 
सम्र्थक है । इसी जगह हम यह बता देन्य चाहते हैं कि भारतीय 
दर्शन ओर उपतन्रिषद्‌ इस बिषय (शरीरके आन्तरिक व्यापार क्रे 
सम्बन्ध) में क्या शिक्षा देते हैं जिससे विषयक्रे तुलनात्मक ज्ञान 
प्राप्त झेनेमें सुगम्रता द्वो । 


आँतरिक व्यापार दशन और उपनिषद्‌ 


जीवात्म। नित्य चेतन ओर .स्वतन्न् सन्‍तावान है शरीर उसे 
अपने गुणों ज्ञान ओर प्रयत्न को क्रियात्मक रूप देने के लिये 
मिलता है. । 

शरीर के ३ भेद हैं-- (१) स्थूल शरीर-जिससे हम सब 


( ६४१ ) 


वाद्य क्रियायें किया करते हैं ओर जिपमें चत्चु आदि १० इद्वियों 
के गोलक अथवा करण हैं। ( २ )सूच्रम शरीर-यह अदृश्य शरीर 
प्रकृतिके उन अंशों से बनता है। जो स्थूल भूतोंके प्रादुभोव होनेसे 
पहिले सत, रज ओर तमकी साम्यावस्था रूप प्रकृति में विकार 
आने से उत्पन्न होते हैं । सूद्म शरीर के १७ अवयव हैं । 
९ जानेद्रिन्द्रयों की अन्तारिक शक्ति ८ ४ प्राण »८ ५ तन्मात्रा 
सुक््मभृूत ५४ १मन » (बुद्धि « ।ये १७ द्रव्य मिल कर 
सुद्रस शरीर को निमोण करते हैं। समस्त जगत सम्बन्धी 
आनन्‍्तरिक क्रियायें इसी शरीर के अबयवों द्वारा हुआ करती हैं। 
(३ ) कारण--शरीर । यह कारण रूप अक्ृतिका वह अंश होता 
हे जो विक्ृत नहीं होता । इसके विकास के परिणाम ही से मनुष्य 
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योगी होता है और समाधिस्थ होनेकी योग्यता प्राप्त करता है । 


सूत्म शरीरकी कार्य प्रणाली : 


श्रात्मा की प्रेरणा बुद्धि के माध्यम से मन को होतो है । जो 
समस्त ज्ञान ओर कम इंद्वियों का अधिष्ठाता है। मन की प्रेरणा 
से समस्त इन्द्रियें अपना अपना कार्य करती हैं। सूक््म शरीर 
के १० करण (४ ज्ञानेन्द्रिय + ५ उनके विषय सूच्म भूत) मस्तिष्कमें 
रहते हैं । ५ प्राण समस्त शरीरमें फेले रहते हैं। श्वासोच्छबास, 
भोजन मेदे में पहुंचना, रक्त, प्रबाह आदि उनके कार्य्य हैं. जो 
निरंतर होते रहते हैं । बुद्धि मस्तिष्क में, मन चित्त और आत्मा 
शरीर के केन्द्र हृदयाकाश में रहते हैं| सत्यु केबल स्थूल शरीर की 
होती है। सूक्ष्म और कारण शरीर आत्मा के साथ मत शरीर 
से निकलकर “यथा कर्म यथा श्रुतम्‌” दूसरी योनियों में आया 
जाया करते हैं। ओर आत्माके साथ बराबर उस समय तक रहते 
हैं जब तक जीव मुक्ति प्राप्त नहीं कर लेत। | मुक्ति प्राप्त करने पर 


( ६४२ ) 
इन्द्रियों के बयबहयर 


जमेनी के बेज्ञानिक “पोल फ्लेशजिंग” (8 ९णाएंह्र 
० .,०92ं5) ने बतलाया है कि मस्तिष्कके भूरे मज्जाक्षेत्र (छ7०ए 
प्राधाशः ०7 (१07९४ ०॥6 (दावा) इन्द्रियानुभत्र के चार 
अधिछान या भीतरी गोलक हे जो इन्द्रिय-संबेदनाकों महण करते 
हैं, उसने उनका इस प्रकार वित्ररण क्रिया हे--- 


(१)--स्पर्श ज्ञानका गोलक मस्तिष्कके खड़े लॉथड़ेमें | 

776 57१९८ ०॥005९० 470 06 ५८शा८३ .0६९. 
(२)--घांणका गोलक मस्तिष्कके सामनेके लोथड़ेमे । 

06 $एा८8 0० धव47 ६८ 77070 ॥.076 
(३)--दृष्टिका गोलक पिछले लोथड़ेमें । 

पा $9॥0 0 $]0॥70 ॥ ए९ 0८टा]आ०9 .076. 
(४)--अबणका गोलक कनपटीके लोथड़ेमें । 

[76 $[॥९४६ 0 ॥€थहए ॥ 6 4शफुणन।! 7,00८. 


ओर यह भी बतलाया कि इन चारों भीतरी इन्द्रिय गोलको 
के बीचमें बरिचारके गोलक ((0प80( ८८गध९5 07 ८९॥९४ ० 
35$5009707, (6 729] 072978$ 07 77279)] ॥6) हैं, जिनके 
द्वारा भावोंकी योजना और विचार आदि जटिलमानसिक व्यापार 
होते हैं” इस प्रकार यह शरीरोंको रचना अपने आप करता 
रहता है । जिस प्रकारके इसके भाव होते हैं, उसी प्रकारका इस 
का शरीर बन जाता है, जैसे शरीरकी बनावट होगी वेसा ही यह 
कार्य करता रहता है | आस्तिक बादमें भी लिखा हे कि “एक 
प्रकारसे जीव कम करनेमें स्वतन्त्र और दूसरी अपेक्षासे परतंन्जञ 
भी है। अर्थीत्‌ उसकी स्वतन्त्रताकी मादा है, उससे बाहर वह 


( ६४३ ) 


नहीं जा सकता, उस मर्यादाके भीतर ही उसको अमुक काम करने 
न करने, उल्टा करने की स्वतन्त्रता है” यहां यह तो माना गया है 
कि जीब कम करने में स्व॒तन्त्र हे भी ओर नहीं भी. अब यहाँ 
प्रश्न यह उपस्थित होता है कि यह कैसे जाना जाय कि जीव किस 
काम में स्त्रतन्त्र है ओर किसमें परतन्त्र | आपने एक चोरी का 
दरृष्टान्त दिया है अथात्‌ आपने लिखा है कि जीव चोरी करने में 
सतन्त्र है । परन्तु यह बांत बिलकुल गलत है। क्यों,क हम प्रत्यक्ष 
देखते हैं कि चारी करनेवाले स्वभाववश हाकर चोरी आदि 
करते हैं। उनके शरीर की आकृति अथवा बनावट से भी ज्ञान हो 
सकता है कि यह चोर प्रकृतिका मनुष्य है। हस्तरेखा विज्ञानसे 
भी इस बातका पता लग सकता है कि यह चोरी आदिके स्रभाव 
बाला! अथवा ईमानदार है | हम इस विषयका संक्षेप वर्णन 
करते हैं। 


जे 
चार 
(१) जिसका हाथ बहुत छोटा! होकर जाड़ा (कठोर) मासयुक्त 
हो वह प्रायः चोरी का काम करने वाला होता है । 


(२) कनिष्टिका अंगुली के तीसरे पर्ब॑ पर कुछ टेढ़ी बांकी 
रखाएं होकर क्रासका चिन्ह बनाती हो तो भी चोर सिद्ध होता है । 


(३) बुधका पर्वत ऊंचा उठा हुआ होकर छोटी अंगुली की 
छा € बे छू जि 
नोक मांसनय और माटी हा । 
इनका ओर जीव का वियोग होता है और उस समय ये शरीर 


वापिस जाकर प्रकृति के उन्ही अंशो में मिल जाते हैं जहां से 
आये थे । 


( 5४४ ) 


(४)बुधके पत्रत पर ताराके चिन्ह हों व जालीके सटशबचिन्ह॒हों 

(५) मस्तिक रखा टेढ़ी ओर लाल वर्ण की हो । 

(६) छोटी अंगुलीके जोड़ की सन्धि मोटी हो और हाथ 
कठोर होना चोरके लक्षण हैं । 


खूनी 
१--म गल का पत्रत ऊँचा उठा हुआ हो तथा उस पर तारा 
के चिन्ह भी हों | 
२--शनिके नीचे मस्तिष्क रेखा पर नीले रंग की रेखा हो । 


फॉसी का दण्ड 


तजनीसे रेखा निकल कर यदि अंगूठेकी प्रथम सन्धिके साथ 
जाकर मिली हो तो उसको फांसी होगी । 
श्र से मोत 
मध्यमाके तीसर पव पर नक्षत्रका चिन्ह हो तो शखसे मौत 
होगी ! 
जानवर भय 


बे + है के बाप ० 
शनि और म गलके पव॑त पर नक्षत्रका चिन्ह हा तो जंगली 
आञानवरका भय है | 


आत्म हत्या 


(१) चन्द्र पर्वत पर क्रासके सटश चिन्ह हो तथा यह चिन्ह 
धन रेखाके अन्तमें भी होना चाहिये । 

(५) मस्तिष्क रेखा ओर आरोग्य रेखा परस्पर मिली हुई 
होकर आयु रेखा अन्य अनेक रखाओंसे छेद न हुई हो तथा 
शनिका पवत ऊँचा हुआ हो तो आत्मघात करेगा । 


( ६५४५ ) 


(३) मध्यमाका प्रथम पर्व लम्बा होकर चतुष्कीोश आऊऋृतेका 
हो तथा बुध व मंगलके पबंत पर क्रासका चिन्ह हो । 


दुष्ट के लक्षण 

मस्तिष्क रेखा व अन्तःकरण रखा बिलकुल सर्मीप रह कर 
बुधका पव॑त सबसे अधिक ऊँचा उठा हुआ हो | 

(२) अंगूठा छोटा होकर अंगुलियां लम्बी तथा चन्द्रका पत्रत 
सबसे अधिक ऊँचा उठा हुआ हा । 

(३) बुघके पव॑त पर शुक्रकी रेखा आई हो | 

(४) मस्तिष्क व अन्तःकरण रेखाओं पर जगह जगह बिन्दु 
सहृश चिन्ह हों तथा आयु रेखाके अन्तमें त्रिकोण चिन्ह हो | 


धनहीन 


(१) धन रेखा जंजीरके समान आकृति की [हो और बारीक 
बारीक रेख|ओंसे धन रखा व आयु रखा छेदती हुई हो । 

(२) घन रखा जगह जगहसे टूटी हो, अन्तःकरश़ रेखा और 
घनरेखा स्थान स्थान पर अन्य गरेखाओंसे छेदी हो । 

(३) घनरेखाका उदय मणिबन्धकी रेखाके नीचेके भागमेंसे 
होकर मध्यमाके तीसर पं तक गया हो | 

(४) मणिबन्ध रेखा स्थान स्थानसे टूटी हो । 

(५) शुक्रके प्त पर ऋ्रास या तारे का चिन्ह हो । 

(६) कोई रखा शुक्रसे होकर मंगल पर गई हो । 

(७) शुक्रके परत पर जाली समान चिन्ह होकर अन्तःकरण 
रेखा जगह जगह चिन्हांकित हो और धन खाका उदय चन्द्रके 
पब्रतसे होकर मस्तिष्क रखा तक ही गया हो । 

(८) बुधके पृत पर क्रासका चिन्ह होकर उसकी एक शाखा 
अन्तःकरण रेखामें मिली हो तो अ्रकस्मात्‌ द्रव्य जाता है । 


( ६४६ ) 


(6) करतलके जो त्रिकोणाक्ृति स्थान हैं. उसमें फूली या 
क्रास का चिन्ह है। । 

(१०) गुरु अथवा बुघके पंत पर कोई भी चिन्ह अधिक 
गहरा या उठावदार है । 

लोभी 

(') मस्तष्क रखा मूलमेंसे श्रन्त तक लम्बी चली गई हो, 
किसी किसी समय अन्तःकरण रखासे मस्तिष्क रखा ही जोरदार 
व्‌ अधिक स्पष्ट दंख पड़ती हे तथ। अनामिका अंगुली चतुष्कोण 
आकारकी हो तो वह लोभी होता है । 

(>) मध्यमा और अनामिकाका तीसरा प्र लम्बा व कप्त 
चोड़ा ओर चोकीन आ।कारका होना लोभीका मुख्य लक्षण है | - 

(३) हाथका अंगूठा करतल्को ओर भुका हुआ हो ओर 
सूययका पर्व अधिक ऊंचा हो तो भी लोभी होता है । 

(४) हाथके ऊपर अन्तःकरणरेख।का बिल्कुल अभाव हो । 

(५) एक रखा अन्तःकरण रेखामेंसे निकलकर बुधकेपबंत पर 
जातो हो तथा बुधका प्रेत भी अधिक ऊँचा हो । 

किक, 
ना< 

( ९ ) अन्त५करण रेखा में से निकल कर मंगल के स्थान में 
से हो कर सूर्य के स्थानमें जाकर मिलती होतो उसको वृद्धश्रवस्था 
में ज.कर घन लाभ होगा । 

(२ ) मस्तिष्क रेखा में से निकली हुई धन रेखा यदि दोनों 
हाथों पर स्पष्ट है! तो भी यही फल मिलेगा । 

( १ ) जब कुछ छोटी छोटी रंखाए' आयु रेखा में से निकल 
कर मस्तिष्क रेखाकों पार करके आगे जाबे तो उसको वृद्ध अवस्था 
में व अन्य अवस्था में धन प्राप्त होगा परन्तु वह टिकेगा नढीं | 


( ६४७ ) 


इसी प्रकार अन्थ सब पापों के ओर भलाइयोों के भी चिन्ह 
होते हैं। जिनके हाथों में उपरोक्त चिन्ह होते हैं बे चोरी आदि के 
लिये विवश से होकर चोरी करते हैं | हमारा अपना अनुभव है 
कि हमने अनेक व्यक्तियोंके हाथोंमें उपरोक्त चिन्ह देखकर उनको 
बिना संकोच के चोर कह दिया ओर उन्होंने इस दोष को स्वीकार 
किया | उनमें से अनेकों ने यह भो।स्त्रीकार किया कि हम इसको 
हर तरह छोड़ना चाहते हैं परन्तु फिर भी आदत वश कर. बेठते 
हैं। यही अवस्थ। अन्य पापों की है। महाभारत में दुर्याधन ने 
ठीक ही कहा है-- 

जानाधि धम्म न च मे अवत्ति, जनिस्य धम्म न च में 
निवत्तिः केनापि देवेन हद स्थितेन, यथानियुक्तो5स्मि 
तथा करोपि ॥ 

अथात--में धम को जानता हूँ परन्तु उसमें मेरी प्रवृत्ति नहीं 
है तथा अधर्म ओर उसके फल को भी जानता हूँ परन्तु बिबश 
उसमें ही मेरी प्रवृत्ति हे। उससे निश्ृक्ति नहीं हे. प्रतीत होता है 
कि भेर हृदयमें कोई ऐस। देब ( संस्कार ) बिराजमान है जो मुझे 
जिधर लेजाना चाहता है| लेजाता है । ओर में भी मन्त्रविमुग्ध 
सा हो कर उसी के अनुकूल आचरण करता हूं। अतः सिद्ध हे 
कि यह जीब कम करने में स्व॒तन्त्र नहीं हे अपितु जैसा इसका 
: स्वभाव है ओर जैसी इसके सूक्ष्म व स्थूल आदि शरीरोंकी रचना 
है उसी के अनुकूल यह कार्य कस्ता है। जब यह स्वतन्त्र ही नहीं 
है तो परमेश्बर इसको फन्न किस कर्मका देत। है। ईश्वरने स्वयं तो 
इस गरीबका चोरी आदि करनेका स्वभाव बना दिया तथा ऐसे दी 
कुल में भी भेज दिय। जहां इसका बचपन से ही चोरी आदि की 
शिक्षा आदिप्राप्त होती रहीहे ।जब सब जाते इंश्वरमने कीहे तो इसके 
कर्मंका उत्तरदायित्व उसी ईश्वरपर है न कि हम वेचार जीव पर। 


( धएृष्ट८ ) 
एनी वेसेन्ट साहिवा के विचार 


गूढ़ तत्व विद्याके अनुसार यह विचार शक्ति ही शक्कोों (रूप) 
की एक मात्र जड़ है । इसके लिए एच० पी« ब्लावेटस्की ने यह 
कहा है कि “विचार& की विलक्षण शक्ति जो उससे बाहरी गोचर 
सृष्टि अपने ही भीतरी बलसे रचवा देती है” । 

जैसा कि ब्रक्षाण्डके पांचवें लोककी तरह मनुष्यकी भी पांचवें 
लोकमें अथोत्‌ चिंतक या मनमें वह शक्ति रहती हे जिससे सब 
वस्तुएं बनती हैं, ओर विचारकी इस रचना शक्तिमें ही पुनर्जन्म 
की विधिक भेद मिल सकता है। 


४२, जो कोई यह निश्चय करना चाहे कि विचार से मूर्तियां 
या विचाराकार बनते हैं ओर यों सचमुच विचार कोई वस्तु है 
तो उसको मिस्मेरिज़्म के अनुभबोंके वृत्तान्तों में जो अब ऐसे 
विस्तारसे फेले हुए हैं. तलाश करनेसे इसका प्रमाण मिल ज।वेगा | 
किसी संकल्प (ख्याल) की मूत्ति कोरे कागज पर डाली जा 
सकती है और वहां वह मिस्मेरिज्मके बलसे सुलाये हुए साध्य 
पुरुषको दिखलाई पड़ जाती है या वह ऐसी उठी हुई बन जाती 
है कि वह साध्य पुरुषकों देखने व छूनेसे ऐसी लगती है कि वह 
सचमुच स्थूल पदार्थ है। ऐसे ही भूत विद्याका साधक भूतको 
अ्रथात्‌ किसी मनुष्यक्रे मनकी बात किसी पासके मनुष्यके मनमें 
देख लेता है क्योंकि इस विचारकी शक्ल उसके क्रांतिमंडल में 
अर्थात्‌ तेजके मंडलमें छिप जाती है | या अगर कोई मनुष्य अपने 
मनमें कोई चित्र बनाबे ओर मुँहसे कुछ न कहे केवल अपनी 
इच्छा शक्तिसे उस तरवीरकों अपने मनमें भली भांति स्पष्ट करले 
तो कोई दिव्य दृष्टि वाला जो उसके पास हो चाहे समाधिमें हो 
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(६ एेंढे ) 


चाहे जागता उस चित्रको-पहचान लेगा ओर उसका हाल बतला 
देशा । जो लोग कि प्राय: मनसमें चित्र बनाया करते हैं उन सबका 
कुछ न कुछ दिव्य दृष्टि होती है ओर अपने आप इसकी पर्साक्ष! 
करके यह निश्चय कर सकते हैं कि इच्छासे ते सूच्रम मन तलाक 
पदार्थ (अर) को सांचेमें ढाल सकते हैं अथोत उसमें चित्र बना 
सकते हैं 

(४३) वासना लोक के पदार्थ के अरु, मन लोक के अशुओं 
से कुछ कम सूक्ष्म तो हैं परन्तु इसमें भो इसी प्रकार चित्र बन 
सकते हैं जैसे कि मेडम एच० पी० ब्लाबेटस्क्रीने एडी नामी 0. ल:स 
के घर पर मामूल# की वासना अराओं के चित्र का 5. 
शक्ति से बइल कर उनमें उन लोगोंके चित्र बना दिये ,जनका 
स्त्रय मेंडम ही पहचानता थीं और कोई वहां पास नहीं था जा 
पहचानता हा । इसमें कुछ अ्रचस्भे की बात नहीं गिनी जा सकंती 
है जब हमको यह मालूम हे कि विशेष प्रकार के विचार की 
टेब डाल देने से हमारे स्थूल शरीर तक का आकार बदलता 
जाता है यहां तक कि बुढ़ापे की छ॒त्रि चेहरे पर छूप जाती है 
क्योंकि स्थूल शरीर की सुन्दरता आकार और रह् में नहीं है 
किन्तु छुबि में हे । यह्‌ ढब मानो अंदरके आत्माके सांचे पर ढला 
हुआ भेष है। श्रगर किसी विशेष विचार ( खयाल ) या भलाई 
या बुराई को टेब पड़ जाती है ते उसके संस्कार या अंक यू 
शरीर के शकज्ञ पर अंकित हो जाते है और ब्रिना दिव्य दृष्टि 
ही हम यह कह सकते हैं कि किसी का स्रभाव उदार है या 
लालचो. घीरज करने वाला है या अविश्वासी, प्रेमी है या द्रोही । 
यह बात ऐसी साधारण है कि इसकी ओर हम दृष्टि ही नहीं 


किदक जज मीक ।मअअ ल बा 





& बह मनुष्य जिस के शरीर में दूसरी आत्माएं आ जाती हैं और 
जिसकी आत्माओ्ओ के आवेश या बल से असाभाररसो शरकियाँ दो जाती हैं । 


( ६४६० ) 


डालते परन्तु यह बात है बड़ी; क्‍यों कि अगर मन के विचारों के 
बल से शरीर का स्थूल पुतला ढलने में इस प्रकार नम हो तो 
उसमें क्या अचरज या न मानने की बात है कि सूक्ष्म पदार्थ की 
शक्‍लें भी इतनी ही नम मान ली जावें कि जिससे इसमें ईस 
अमर कारीगर अथात्‌ चिंतमन शक्ति वाला मनुष्य जो जो रूप 
अपनी कुशल अंगुलिओं से बनाना चाहे वे सब इस में सहज ही 
बन जायें । 


४४ यहां यह मानलिया है कि मन असलमें रूप अभ्रथवा शकल 
बनाने वाली शक्ति है ओर गोचर अथांत्‌ बाहरी बस्तुओं के प्रगट 
करनेका क्रम इस भांति है कि पहले मन किसी विचारकों निकालता 
हे ओर बह्द विचार मन लोक में एक रूप धारण कर लेता हे, बह 
काम मनोामय लोक में जाकर कुछ गाढ़ा हो जाता है, और वहां से 
बासना लोक में जाता है बहां ओर भी गाढ़ा हो जानेसे दिव्यद्शों 
की आंख को दिखलाई पड़ सकता है । अगर किसी अभ्यासी ने 
अपनी इच्छा से इसको जान बूफकर भेजा है हो यह बिचार 
भूलोक (जागृत) में तत्तुणचला आता है और य #आआ अगुओं 
से मंड कर वेष्टित हो जाता है, और इस प्रकार ईबका दिखल।ई 
पड़ने लगता है परन्तु अन्यथा प्रायः यह वासना लोकमें ही सांच 
की तरह रह जाती है. और स्थूल लोकमें अनुकूल देशकाल मिलने 
पर-उस सांचे से स्थूल वस्तु बन जाती है । एक ऋषि ( गुरुदेव ) 
ने यह लिख। है कि “मह।त्मा उन शकलों को जोकि उसने कल्प- 
ना शक्ति से सूच्रम लोक की जड़ सामग्री से बनाया है स्थूल लोक 
में डाल कर स्थूल बना देता है” । महात्मा कोई वस्तु नई नहीं 
बनाते हैं. तो बे कत्ल उन चीजों को जो उनके चारों श्रोर भ्रकृतिने 
संचय कर रकँड्ठी हे एस सामग्री को कल्पांतरों में सब रूपों में रह 
चुकी है काम में लाते हैं. । उन्हें त। केबल इतना करना होता है. कि 


( ६5४५९ ) 


जिस शस्तु की चहना होती है उस वस्तु को चुन लेना पड़ता है 
ओर उसको बाहरी जगत में गोचर या स्थूल बना लेते हैं । # 

४५ स्थूल लोक की प्रसिद्ध बातों का प्रमाण देने से हमारा 
पढ़ने वाला जान ज|यगा कि अदृश्य अथोत्‌ सूक्ष्म केसे दृश्य या 
स्थूल बन सक्ता है । में यह कह चुकी हूं कि मानसिक लोक से 
काम मानसिक में आने में ओर इससे वासनिक में ओर बासनिक 
से स्थूलमें आनेमें रूब या चित्र ऋमसे धर ० गाढ़ा होता जाता है । 
एक कांच का पात्र लेलो जोकि देखने में रीता हो परन्तु अदृश्य 
हाइड्रोजन हवा और ,आक्सीजन हवासे भरा हुआ हो । इसमें एक 
बिनगारी लगने से ये दोनों हवाएँ मिलजाती हैं. और पानी बन 
जाता हे परन्तु बह द्ोता है वायु के | भाफ ) रूपमें । कांचके पात्र 
को ठंडा, करो तो धीरेर घूएँ कीसी भाफ दिखलाई पड़ने लगती 
है फिर यह भाफ जम कर कांच पर बूदें सी बन जाती हैं, फिर 
यह पानी जम जाता है और ठोस वर्फ की कलमों की मिल्ली सी 
बन जाती है । क्‍ 

ऐसे ही जब मनकी चिनगारी चमक जाती है तो इसकी नमक 
से सूच्तम, से अरगु मिलकर एक विचार का चित्र बन जाता है, यह 
कुछ गाढ़। पढ़ कर काम मानसिक चित्र बन जाता है जैसे कि 
कांचमें धूएंकी,सी भाफ बनी थी। यह काम मानसिक गाढ़। होकर 
वासनिक चित्र बन जाता है जैसे कि पानी कांचमें था | इसी तर ह्‌ 
बासनिक से.स्थूल बनता हे जैसे कि वर्फ । गूढ़ तत्व विद्या का 
विद्य थीं जानने लगेगा #ि प्रकृति की ऋरमोन्नति में सब बातें नियत 
क्रम से होती हैं:और स्थूल लोक के पदार्थ जैसे हवा से द्रव ओर 
द्रव से ठोस बनते हैं उसीके अनुसार सूर्म ले।कोंमें भी होता हे । 
परन्तु जिसने ब्रह्मविद्या नहीं पढ़ी हे. उसको यह उपमा इसलिये 


क नोट--आ कल्ट बल पुस्तक की पांचवी प्रति के सफा ८८ में देखो । 


( ६४२ ) 


दीज!ती है कि स्थूल लोकमें जैसे पदार्थ क्रमसे ग।़े हो होकर रूप 
बदलते जाते है बसे हूं! सूक्म वस्तु गाढी हा होकर दृश्य अथवा 
स्थूल बन जाती हे । 


४६ सच तो यह है कि पतले से गढ़े होने की क्रिया रात 
दन सब टोर देखनेमें अती है| वनसरप त वायु मण्डलमें से हवाएँ 
लेलेकर बढ़ती हैं और उन हब ओंको द्रव (पानीसी) तथ। ठोस बनां 
लेती हैं। अदृश्य अर्थात सूच्षममें से दृश्य शकलें बनानेसे ही प्रःण 
शक्तिकी कया प्रकट हाती हे । और बिच र क्रिया अथोत विचार 
से स्थूल तक बनने की क्रिया चाहे सरचाी है. चाहे झूठी, परन्तु 
उसमें ऐसी कोई बात नहीं हे कि जो अनहोनी या असाधारण ही 
हो | विच.र क्रिया तो साज्ञीके प्रम.ण से सिद्ध है ओर यहां साख 
( गबाही ) उन लोगों की जो बिचर के (चत्रों को अलग ० लोकों 
में देख सकते हैं निस्संदेह उन लोगों की गब:ही से जो देख नहीं 
सक्ते है. अधिक प्रमाशक है | अगर सो अंधे पुरुष किसी दृश्य 
वस्तु के लिये यह्‌ कहें कि वह नहीं है तो उनका कहना कम प्रमाण 
का होगा. उस एक पुरुष के कहने के सः.मने जिसको सूमता हो 
और जो यह गब'ही दे कि वह स्वयं उस वस्तु को देखता है। इस 
विषय में ब्रह्म बद्या के विद्यार्थी को धीरज रखना चाहिये क्योंकि 
उसका यह खबर है कि किसी के केबल न मानने से असली बातें 
बदल नहीं जाती हैं और संसार धीर धीरे जानने लगेगा कि 
विच रोंके आकार वास्तवमें होते हैं जैसे कि संसार कुछ दिन इसी 
कामकों करने के पीछे अब कोई २ बातों को सच्ची जानने लगा है 
'जनको कि पिछली शताब्दी के अंत में (१(८४क्‍४) मेजमर ने 
प्रनिपादन किया था । 


५ यह देखा गया है कि जो बाते ( घटनायें ) होती हैं बे 
पहले मानसिक या काम मानसिक लोकमें शुद्ध ( काम रहित ) 


( ६३ ) 


विचार या काम अथवा वासना की भावना के रूपमें उत्पन्न होते 
हें फिर थे वासनिक रूप धारण कर लेते हैं. और अन्तमें इस 
भूलोक में भत्यक्ष कम या घटना के रूपमें प्रकट हो जाते हैं । यों 
जो बातें या घटनाएं यहाँ होती हैं वे उन कारणोंके फल हैं जो कि 
मन में पड़ले से विद्यमान होते हैं । यह शरीर भी गूढ़ तत्व ज्ञानके 
अनुसार ऐसा एक फल है ओर इसका सांचा बासनिक शरीर या 
लिंग शरीर है जिस शब्दसे हमारे विद्यार्थी परिचित हो गये होंगे 
इस बातकों भली भांति समझ लेना चाहिये कि वासनिक स.मग्री 
का शरीर सांचेका काम देता है जिसमें स्थूल सामग्री ढाली जाती 
है, और अगर पुनर्जन्मकी शेलीकों कुछ भी समभना है तो इस 
बातको थोड़ी देरके लिये मान लेना चाहिये कि पहलेसे विद्यमान 
बासनिक सांचेमें स्थूल कणोंके जमनेसे स्थूल शरीर बनता है. । 


४८--अब चिनकके विचारसे जा रूप अथान चित्र बनते हैं 
उनकी ओर लोटते हैं। यह विचार साधारण मनुष्यमें अशुद्ध 
मन अथात्‌ काम करता है क्योंकि शुद्ध मनके कामके तो हाल 
कुछ समय तक हमें बहुत चिन्ह मिलनेको आशा नहीं हो सकती 
है । हमारे साधारण रात दिनकी रहनगतमे हम सोचा करते हैं. 
ओर इससे हम विचाराकार अथवा म/नसिक चित्र बनाया करते 
हैं। जैसा कि किसी महात्मा ने कहा हे # मनुष्य जहां जहां 
होकर फिरता है वहां श्राकाशमें बराबर अपनी ही दुनियं बसाता 
रहता है जिसमें उसके मनकी तरंगें. कामनाएं. अकस्माती वेग, 
ओर काम क्रोधादिकी भीड़ रहती है | 


४6€--_ इसका दूसरे लोगों पर क्या असर पड़ता है उसका 
संबंध 'कम”के साथ है ओर उसका ब्रत्तांत आगे दिया जाबेगा। ] 


& देगो अकल्ट वल्चस पुस्तक प्रढ्ठ ६० 


( १४४ ) 


विचार करने वाले विचारके चित्रके क्रांतिमंडलमें ( अर्थात 
उस तेजमें जो उसके शरीरके आस पास घिरा हुआ रहता है ) 
बने रहते हैं और जैसे - ये गिनतीमें बढ़ते जाते है बैसे ही इनका 
असर उस पर अधिक से अधिक घढ़ता जाता है। जो विचार 
बार बार किये जाते हैं उनके चित्र अलग नहीं बनते किन्तु पुराने 
उनसे चित्र दिन २ अधिक प्रबल बनते जाते हैं यहां तक कि बढ़ते 
बढ़ते किसी २ विचार चित्रक! उसके मन पर इतना अधिकार हो 
जाता है कि जब कभी ऐसे विचारक। अवसर आता है तब वह 
छानबीन नहीं करता किन्तु उसे सहज ही अंगीकार कर लेता है 
ओर ऐसे विचार संचथसे आदत पड़ जाती है। यों सुभाव बन 
जाता है ओर हमारा परिचय किसी ऐसे मनुष्यसे हो जिसका 
सुभाव परिपक्त हो गया हो तो हम प्रायः निश्चय कह सकते है कि 
यदि ऐसा ऐसा देशकाल हो तो उसका बतोब इस भांतिका होंगा। 


५०--जब मोतकी घड़ी आती है तब सूक्ष्म शरीर स्थूल 
शरीरसे अलग निकल आते हैं श्लौर उस स्थूल शरीरके स/थ 
क्रेबल लिंग शरीर धीरे धीरे बिखर जाता है । पिछले जन्मका 
विचारमय शरीर बना रहता हे और इसमें पिछले संस्कारों के 
सार निकालने ओर उनको मिटनेको कई क्रियायें हे।ती है । मरने 
के पीछे या जन्म लेनेसे पहल जो अह फेरफार होता है उसके 
केवल फुटकर संकेत संसारको बतलाये गये हैं और अगर किसी 
जिज्ञासु को महायता न मिले तो इन फुटकर संकेतोंके सहारे ही 
जहां तक बन सके रास्ता टटोलना पड़ता है । परंतु इतना तो 
निश्चित है कि पुनजन्म होनेके पहले यह विचारमय शरीर वास- 
निक लोक में आ जाता है यहां वासनिक द्वव्य लेकर नये जन्म के 
लिये लिंग शरीर बन जाता है| यह लिंग शरीर सांचेका काम 
देता है और इस सांचेके ऊपर ही स्थूल भेजा ( मस्तिष्क ) स्थूल 


( ई** ) 


शरीरके ओर सब अंग्र ढलते हैं इसलिए यह भेजा ऐसा वनता हे 
कि चाहे कितना दी अधूरा क्‍यों न हो परंतु इस जन्म लेने वाले 
मनुष्यके मनके स्वभावों ओर गुणोंका स्थूलमें दरसाने वाला होता 
है ओर अब जो शक्तियां कि पिछले संस्कारों के आधार से बह 
स्थूल में प्रगट कर सकता है उनके लिये यह ठीक बेठता हुआ 
शरीर होता है। 


५१-उदाह रणकी तरह बुराई अथोत्‌ स्त्राथ वाले ओर भलाई 
अथात्‌ परोपकारी पुरुषों को लो | इनमेंसे एक मनुष्य तो बराबर 
स्वार्थता के विचार चत्र पंदा करता रहता है जैसे कि स्वार्थ की 
लालसाएं स्त्रार्थ की भांति भांति की आस, स्वार्थकी जुगतें; और 
इन चित्रोंके कुण्ड के कुएड उसके इ्द गिर्द मंडलाते रहते हे ओर 
उसी पर अपना रह्नः जमाते रहते हैं। इससे बह अपने स्थार्थमें 
ऐसा अन्धा हो जात! है कि दूसरोंके श्र्थका तिरस्कार करके 
अपने ही हित के जतन में लगा रहता है। यह अंत में मरत्ता 
हे ओर तब तक इसका स्त्रभाव पकते पकते कठार स्त्रार्थीपन का 
नमूना बन जाता है | यह स्रभाव स्थिर हो जाता हैं और फिर 
क्रम से शक्त बनकर आगे स्थूल में जन्म लेने के लिए सांचे का 
काम देता है | यह अपने स्तव्रभाव से मिलते हुए घरानेमें और उन 
माँ बापों के यहां जन्म लेने को जाता है कि जिनके स्थूल शरीरसे 
इसके गुणों से मिलते हुये स्थूल अंश मिल सके. और बहां इस 
वासनिक सांचेसें इसका स्थूल शगेर ढलता है और इसके सिरका 
भेजा ऐसी शक्कका बनता है कि उध्षमें जितनी अधिकता उन स्थूल 
अंशों की होती है जिनसे स्वार्थता को पशुवृत्तियां प्रगट हो सके 
उतना ही अभ:व सदाचार के अच्छे २ गुणों के प्रगट करने वाले 
स्थूल अंशों का होता है । अगर कोई विरला मनुष्य एक जन्मभर 
लगातार अपने रार्थ ही में अधा (स्वाथान्व) बना रहे तो आगे 


( ६४५६ ) 


जन्म में इससे उसके सिर का भेजा उस चाल का बम जाता है 
जिस को अपर।धी कहते हैं. ओर जब बच्चा ऐसे अधम ओजार 
को लेकर संसार में पेदा होता हे तो वह चाहे जितना यल्न करे 
उसमें से प्रथः एक भी शुद्ध और सधुर स्वर नहीं निकल सकता | 
इस शरीर में यह मन की किरण ( जीवात्मा ) जन्म भर मन्द, 
बिखरी हुई ओर काम के बादलों में तड़फती रहेगी । यद्यपि देश- 
. काल उल्टा रहेगा तो भी कभी २ उस किरण को चमक की कलक 
उसके स्थूल शरीर में कुछ न कुछ उजैला ओर सुधार कर देगा 
आर बढ़े कष्ट ओर परिश्रमसे बिरले अवसर एसे भी मिल जाबगे 
कि वह अपनी नाच प्रकृतिको दब। लेगा ओर धीरे २ कष्टके साथ 
एक दो कदम आगे बढ़ दी जाबेग।। परंतु जन्म भर पीछे (बुरे) 
संस्कार सर्वोपरे प्रबल बने रहेंगे ओर जो प।पक। प्याला पिंछले 
जन्म में उन दिनों भरा गया था जिनको अब याद भी नहों रही 
हे उसकी बूंद २ कांपते हुए होंठोंसे चूसना पढ़ेगा। 

.. ५२- दूसरा प्रकार का मनुष्य लगातार एसे विचार चित्र 
पद करता रहता है जैसे कि परमार्थ ओर दूसरों की सद्दायता 
की इच्छा, दूसरों की भलाई के लिए प्रेम भरी युक्तियाँ या त्ञाल- 
साथें। य चित्र उसके इदं गिर कुण्ड के कुएड मंडलात रहते हैं 
ओर फिर उसी पर अपना असर डालने लगते हैं ओर इससे वह 
स्त्रभाव परमर्थी हो जाता है ओर दूसरों की भलाई को अपने 
स्वार्थ से बढ कर मानने लगतां है और इस प्रकार जब वह 
मरता है तो उसके स्रभाव में परोपकार रह जाता है और यों 
अतक.ल तक उसकी श्रकृति में परोपकारी भांव रम जाता है। 
जब यद्‌ फिर जन्म लेता है तब उसके पहले जन्म के गुणों का 
दरसाने बला ब[|सना शरोर एसे कुल में खिचं आता है कि जहां 
उसका एस शुद्ध स्थूल सामित्री मिल सक कि जा उच्च सन के 


( ६५७ ) 

भावों के अनुकूल हो | इस खाभिप्री से उसके व/सना शतीर के 
ढांचे में ढहलने से ऐसा भेजा ( मस्तिष्क ) बन जाता है कि किस 
से परोपकारी गुख ही प्रगट हो सकते हैं न कि प्रशुझों की स्री 
नीच वृत्तियों । यों अमर कोई मनुष्य एक जन्म भर अत्यन्त 
परोषकार में लगा रहे तो आगे जन्म में उसका भेजा (मस्तिष्क ) 
उदार ओर हितकारी शक्ल का बन जाता है ओर जब ऐसा 
बच्चा इस भेजे के साथ पंद। होता है कि जिससे उत्तम से उत्तम 
प्रेम और उपकारके मधुर स्व॒रोंकी ध्वनि निकलती है इस श्रद्धू त 
प्रभाव पर जगत्‌ भर अचस्मा करके यह मानने लगता है कि 
यह विधाता की स्वाभाविक देन हे न कि उस बच्चे की पहले 
जन्म की कमाई । परन्तु ये उत्तम प्रकृतियां जो सदुगुणों ले भरपूर 
हैं उन कष्ठों का फल हैं जो कि बहुत काल तक वीरता के साथ 
सहे गय हैं। थे कष्ट पिछले जन्मों में उठाये गये हैं. जिसकी अब 
याद नहीं है परन्तु अन्तरात्मा को इनका ज्ञान ( ख़बर ) है. और 
एक दिन ऐसा होगा कि इनका ज्ञान स्थूल अथोत्‌ जागृत अवस्था 
में भी होने लगेगा। 


५३ -यों क्रमसे मनुष्यकी उज्नति होती जाती है । ज़न्म २ में 
हमारा सुभाव बनता जाता है और जो कुछ जल्ञाभ या हभने होती 
जाती है उसका लेख वासनिक शरीहोंमें बराबर होता इहता हे 
ओर इनके ही आधार पर आगे स्थूल .शरीर बक़्ता हे। एक २ 
सद्गुण यों उन्नति की एक २ पंक्ति अथांत्‌ नीच प्रकृतिके बार २ 
जीत लेनेका बाहरी चिन्ह है। सो बुद्धि ओर सलाइयां कि जस्म 
से ही किसी बच्चेमें पाई जाती हैं उनको उसका “सहज स्वश्ञाव” 
कहते हैं और पहिले जन्सोंमें उसने विपदा (आफते,) केली हैं 
ओर उसकी हार और जीत हुई है उन ्रकषका कुस सहज स्वभाव 
से पक्का पता और प्रमाण मिलता है। ग्रह बात (सिद्धान्त ) 
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उन लोगोंको तो बहुत बुरी लगेगी जो बुद्धि या शीलमें मन्द और 
जिनमें साहस ( हिम्मत ) नहीं हे । परन्तु ऐसे बीर लोगोंको जो 
क्या मनुष्य क्‍या देव किरसासे दान पुरय लेनेकी लालसा नहीं 
रखते ओर केवल अपने पुरुषार्थ ओर परिश्रमसे धीरजके साथ 
कमाई करने पर भरोसा रखते हैं, ऐसे सिद्धान्त से भ्रत्यन्त 

प्रसन्नता ओर उत्साह हाता है । ह 


५४-ऐडबर्ड कारपिंटर साहबने अपनी पुस्तक 'प्रजातंत्रराज्य' 

में 'शेतान ओर कालके मर्म' के प्रसंगमें इस सिद्धान्त को यों 

भली भांति द्रसाया है । सृष्टिरचना की विद्या ओर सच विद्य॒ओं 

की भांति ( तरह ) सोखनेसे ही ञ्रांती हे, बहुत से| वर्षोर्में धीरे + 

तू अपने शरीरको बनाता है ओर इस आज कलके शरीरको 

बनानेका सामथ्य जैसा कुछ कि तुभमें अभी है इसको तू ने पिछले 

समयमें दूसरे शरीरोंमें प्राप्त (हासिल ) किया था, जो सामथ्य 

तुमको श्र प्राप्त है उसे तू आगे काममें लावेगा । परन्तु शरीर 

बनाने के सामथ्य में सब सामथ्य शामिल हैं । जिन + चीजों की 

तुम चाहना करो उनको छांटने में सावधानी रक्‍्खो. में यह नहीं 

कहता कि किस२ चीज की चाह करना चाहिय्र । क्योंकि अगर 

कोई सिपाही लड़ाई पर जाता है तो वह यह नहीं देखता कि कोन २ 

सी नई चीजें में अपनी पीठ पर लेसकता हूँ बल्कि यद्द देखता है 

कि किस० चीज को में पीछे छोड़ सकंगा। इसलिये उसे मालूम 

है.कि जो कोई नई चीज में अपने साथ ऐसी लेजाऊंगा कि सल्रि- 

भांति चल न सके ओ्रोर काम में न श्रातके वह मरे लिये जंजाल 

हो जाबेगी । ' 

इसलिये अगर तुमे अपने लिये यश (न!मत्ररी) या सुख चेन 

की चाह है तो जो बात चाहेगा उसकी शकल तुक पर आचढ़ेगी 
और तुक पर उसके लिये २ फिरना पड़ेगा और जो शकलें 
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ओर शक्तियां कि तू इस तरह बुला लेगा ने तेर चारों ओरसे घिर 


आतवेंगी ओर तेरे लिये एक नया शरीर बनकर वे अपने तोष ओर 


पोषण के लिये तुमे तंग करेंगी । 


ओर अगर इस शक्ल को तू अभी नहीं दूर कर सकेगा ती 
तब भो नहीं दूर कर सकेग। बल्कि तुके इस लिये फिरनां पढ़ेगां | 


इसलिये सचेत रहो कि यह दिव्य और आनन्दका महलेबनने ,, 


बदले यह तेरी कबर या कैदखाना न बनजावबे । 


ओर क्या तू नहीं देखता है कि बिना मरे तू मात को कभी 


नहीं जीत सक्ता है---क्ष्योंकि इन्द्रियों के भोगकी चीजों का दास 
हो जानेसे तू ऐस, शरीर धारण करलेता है कि जिसका तू मालिक 
नहीं रहता इसलिये अगर यह शरीर नष्ट नहीं कर दिया जाबे तो 

नो तू जातेजी कबरमें केद होज(वेग।। परन्तु अब इस कबरमें से 
कष्ट और दु:ख से ही तरा छुटकारा हो सकेगा । ओर इस कष्ट के 
अनुभव ( तजुरबे ) से ही तू अपने लिये एक नया ओर उत्तमतर 
शरीर बनालेगा । ओर योंही बहुत बार होते २ तेरे परनिकल 
आधवेंगे और तेरे मांस ( के शरीर ) में सब देवी शोर असुरी 
शक्तियां भर जाबेंगी । 


ओर जो शरीर कि मेंने धारण किये थे उसके सामने तब गये 
आर मेर लिये आगके अंगारे के कमरबंद की तरह थे परन्तु मेंने 


उनको अलग फेंक दिया । और जो कष्ट कि मेंने एक शरीर में सहें 


आ।े के शरीर में कःम में लाने के लिये शक्तियां बन गंये। 

५२, य बड़ी सिद्धान्त की बातें हैं. ओर विशाल रीतिसे लिखी 
गई हैं और जैसे पूरब में कि इन बातों को सदा मानते आये, हैं 
ओर अब भी मानते हैं बसे ही पच्छम के देशों में भी एंक दिन 
ल्लोग इनको मानने लगेंगे । 


नह 
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४६, हजारों जन्मों तक अंमरं चिन्तक (पुरुष) यो पशु मनुष्य 
को ऊपर लेजाने में हजारों जन्मों तक परिश्रम ( मेहनत ) करता 
रहता है जहां तक कि यह देव से मिल ने के योग्य न हो. जाने । 
किंसी एक जन्म में कक्षचित्‌ काय्य का केबल तनिक सा अंश पूरा 
हो पाता है तो भी जन्म होते समय जो ब/सनिक शरीरकी बनावट 
थी उसमें सुधरतेर अंतक ल के समय तक पणशुपने में कुछ न कुछ 
कमी हैं जाती है । आंगे जो जन्म होगा उसमें इस सुधरे हुए नमूने 
का मनुष्य जन्मेगा ओर मरने पर उसे वासनिक नमूना कुछ 
और भी सुधंरों हुआ होगा अथोत्‌ उसमें पशुपन घटता जावेगा । 
योंही बॉरें बोर ज॑न्मे जन्म में कल्पांतरों तक सुधार होता चला 
जथिंगी | इस बीच में अनेक भूल चूक भी होती जाबेगी। परन्तु 
यह संभल संभल कंर ठीक द्वोती जावेगी। इस बीचमें अनेक 
थोव लेंगलग करे धीरे धीरे भरते जाबेंगे. परन्तु इन सबके उपरांत 
उन्नति बंराबर होती च॑ली जावेगी, पशुपन घटता जावेगा और मनु- 
ध्यता बंदृती जांवैभी | बृतान्त उस क्रम का है जिससे मनुष्य की 
उम्नति चलती है और जीवात्मा का काथ्य देवीगति तक पहुंचने 
का संम्पूर्ण होता है । इस क्रम में एक दरजा ऐसा आता है कि 
बासना शरीर कुछ कुछ पारदर्शंक होजाते हैं. जिससे इनमें अमर 
चिम्तक ( पुरुष ) की कलक पड़ने लगती है. ओर कुछ यह भान 
होने लगता है कि ये ( कसना शरीर ) कोई अल्लग जीव नहीं हे 
किन्तु किसी असर और सदा रहने वाली वस्तु से लगे हुये हैं । 
इनका अभी पूरार यह तो नहीं समममें आता कि इनका अन्तिम 
लक्ष्य क्या है परन्तु जो ५काश इनपर पड़ता है उससे इनमें कंपन 
श्रोर अकुलेन होने लगंती है जैसे कि वसंत ऋतुमें कलियां अपने 
बैठने में इसलिये अंकुलाने लगती हैं कि वेठन को फाइकर बाहर 
निकलने और सूरज के उजेंले से बढ़ने लगें । 
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जेन फिलोस फी 


जिस समय बहुतसे परमाणु मिल कर स्कन्धके रूपमें हो 
जाते हैं तब उनमें खास २ पदार्थ बननेकी शक्ति हो जाती है। 
कोई स्कंघ लोहा रूप बनता है, कोई पत्थरके रूप कोई हवा. कोई 
पानी रूप इत्यादि मिन्न २ तरहके स्कन्धोंमें भिन्न २ तरहके पदार्थ 
रूप हो जानेकी शक्ति हो जाती है । उन ही पुद्गल रकन्धोंमें एक 
तरहके स्कन्ध भी होते हैं जिनमें संसारी जीवके सूच्षम शरीर बनने 
की शक्ति (खासियत) होती है । उन स्कन्धोंको का्मोण स्कृन्ध 
कहते हैं ! 


जीवमें चुम्बककरी तरहसे आकर्षण शक्ति (अपनी ओर कशिश 

चने रे ७३७० 

करने-खींचनेकी ताकत) मौजूद है तथा उन कार्मोण स्कन्धोंमें 
लोहेंकी तरह ज-बकी आर “खिच जानेकी शक्ति मोजूद है. 


तदनुसार संसारी जीत्रमें मनके विचारोंसे, बोलनेसे अथवा 
शरीरकी किसी हरकतसे वह अकषण शक्ति हर एक समय जागृत 
(हर एक रूप) रह! करती है क्योंकि सोते. जागते. उठते, बेठते 
चलते आदि किसो भी हालतमें सोचने, बोलने या शरीर द्वारा 
कोई कार्य होने रूप यानी-मन, बचन, शरीरको कोई न कोई 
हरकत अवश्य होंगी अतः उस आकर्षण शक्ति ( जैन दर्शनमें 
जिसे योग शक्ति ' कहते हैं ) के द्वारा वे कामोश स्कन्च (कमल 
मेटर) आकर्षित (कशिश) होकर लिपटे रहते हैं। जैसे पाामें 
रक्‍्खा हुआ लोहेक' गर्भ गोला अपनी ओर पानीकों खीचतता 
रहता है। तथा बद सोला जत्र तक गर्म बना रहेगा तब तक वह 
अ्रधनी तरफ पानीकों अवश्य खींचता रहेगा | इसी तरह खंसारी 
जीबमें जब तक क्रोध, अभिमान, छुख, लोभ. विषयक्रासना, प्रेम, 
बैर आदिके निमित्तसे मन. अचन, शरीरकी हरकत (क्रिया) होती 


( ६55२ ) 


रहेगी तब तक जीव कार्माण स्कन्धों को अपनी ओर बराबर 
खींचता रहेगा और तेरे खिचे हुए कामोण स्कन्ध उस जीव के साथ 
एकमेक होते रहेंगे | 

जीबके साथ दूध पानीकी तरह एकमेक रूपसे मिला हुआ 
वह कामोण स्कन्ध ही जीबके ज्ञान, सुख, शान्ति आदि गुणोंको 
मेला करता रहता है, जीबकी स्त॒ृतन्त्रता छीनकर उसको पराधीन 
बना देता है । ओर जीवको अनेक तरहके नाच नवात। रहता है। 
उसी कमोण स्कनन्‍्ध का कर्म कहते है भाग्य, तकदीर, दव आदि 
सब उसीके दूसरे नाम हैं। 

जैसे प्रामोफोनके रेकाडमें गाने वलेकी ध्वनि (आवाज़) ज्यों 
की त्यों समा जानी है ठीक उसी तरह जीवके साथ मिलने वाले 
उन कार्माण स्कन्धोंमें मी जीवकी मन, बचन, शरीरसे होने बाली 
अच्छी बुरी क्रिया (हरकत) की छाया ज्योंकी त्यों अंकित हू 
जाती है | जीव यदि अपने मनसे, बोलनेसे या शरीरसे काई 
अच्छी क्रिया कर रहा है तो उस समयके आकर्षित (क शश) हुए 
कामाण रकनन्‍्धोंमें अच्छु। यानी भल। करनेका असर प (गा भर 
यदि उस समय उसके विचार, बचन, या शरीरकी क्रिया किसी 
लोभ, अभिमान आदिके कारण बुरी है तो उन आकर्षित होने 
वाले कामोश स्कंधोंमें बुरा यानी बिगाड़ करनेका असर पढ़ेगा। 
जिस तरह रेकार्ड ग्रामोफोनके ऊपर सुईकी नोकसे उसी तरह को 
गानेकी आवाज़ निकालतीं हैं जैसी कि उसमें अं।केत हुई था । 
ठीक इसी तरह कमंका नशा समय पर जीवके सामने उसी रूपसें 
प्रकट होता है जिस रूपमें जीवने उसे अपने साथ मिलाया है । 
पानी--जिस कर्ममें अच्छा असर पड़ा है बह जीवबकों अच्छी 
तरह प्रेरित करके अच्छा सुख कर फल देंगा ओर जो बुरे असर 
बाला कर्म जीवने अपने साथ मिलाया है वह दुखदायक साधनों 
की ओर जीत्रको प्ररित करके दुखी बनायेगा। 


( ६६३ ) 


कर्मों के भेद 


बंसे तो जीबोंकी अगणशित ( वेतादाद ) तरह की क्रियाएँ 
होता है तद्सुसार कम॑ भी अगशित तरहके बना करते हैं । किंतु 
उनके सोटेरूपसे अ।ठ भेद होते हें । १-ज्ञानावरण,२-दर्शनावरण, 
३-वेदनीय .४-मोहनीय ,(-आयु. ६-नाम, ७-गोन्र, ८-अन्तराय । 

१-ज्ञानावरण कर्म--बह कम हे जो आत्मा के ज्ञान गुणको 
छिपाता है, उसको कमकर देता है। आत्मामें शक्ति है कि बह 
संसार का भूत ( गुजरा हुआ जमाना ) भविष्यत्‌ ( आने वाला 
जमाना ) और बतमान ( मोजूदा वक्त ) समयकी सब बातोंको 
ठीक जान लेबे, किन्तु ज्ञानावरण कमंके कारण आत्माकी वह 
ज्ञान शक्ति प्रगट नहीं होने पाती । 

जिस समय कोई मनुष्य दूसर मनुष्यके पढ़ने लिखने मे 
रुकावट डालता है. पुस्तकोंका और पढ़ने सिखाने वाले गुरुका 
अपमान करता है. अपनी विद्याका अभिम।न करता है। तथा 
इसी प्रकार के ओर भी ऐसे अनुचित कार्य करता है लिससे 
दूसरेके या अपने ज्ञान बढ़नेमें रुकावट पद! हों तो उस समय 
उसके जो क।/मांण पुदूगल आकार कर्म बनता है उसमें उसकी 
ज्ञान शक्तिका दबानेकी तासीर पड़ती है | यदि काई पुरुष अपनी 
अच्छी नियतसे यह उद्योग करे कि सब कोई पढ़ लिखकर 
विद्वान बने, कोई सूख न रहे तो उस समयकी उसकी उस कोशिश 
से उसक! ज्ञानावरण कर्म ढीला हो जाता हे। उसकी ज्ञ/नशक्त 
अधिक प्रगट होती है । 

अआाज हम जो अपनी आंखों से किसी को मूल, किस। को 
बिद्वान किसीको बुद्धिमान ओर किसी को बुद्धिशूल्य देखते हैं, 
उसका कारण ऊपर कहे हुए दा तरहके कार ही है. । 


( ६६४ ) 


२--दर्शनावरण कर्म--बह कम हैं. जो कि आत्माके दर्शन 
गुणोंको पूरा न प्रकट न होने दे दर्शन गुण आत्माका ज्ञानसे 
मिलता जुलता बहुत सूह्म गुण है जो कि ज्ञानके पहिले हुआ 
करता है। * 

जब कोई मनुष्य दूसरे मनुष्यके दशन गुणमें रुकावट डालता 
हे, दूसरेकी आंखें खराब करता है, श्रंधे मनुष्योंका मखौल उड़ाता 
है इत्यादि, उस समय उसके "दर्शनावरण”' कम बहुत जोर दार 
तेयार होता है जिस समय इनसे उलटे अच्छे काम करता है तब 
उसका दर्शनावरण कम कमजोर होजाता है, साथ ही दर्शन गुण 
प्रगट होता जाता है । 

३-बेदनीय कम-वह कर्म हेकि जिसके कारण जीकबोंको इन्द्रियों 
का सुख या दुख प्राप्त करने का अवध्र (मौका) मिलता है यानी 
जीवों को इस कर्म की बजह से सुख दुख भिलने वाली चाज 
मिल ती हैं 

यह कर्म दो प्रकारका है, साता ओर असाता | साता बेदनीय 
के कारण संसारी जीव इन्द्रियोंका सुख पाते हैं | ओर असाता 
बेदनीय कम का फल दुख मिलना होता है । 

यदि कोई मनुष्य किसी दूसरे मनुष्य को बुरे विचार से मारे 
पीटे' दुख देवे, रुलावे रब्ज पेदा करावे अथवा खुद आप ही 
अपने आपको बुरे भाव से दुख दे, रोवे, शोक करे, फांसी लगा 
ले अन्य तरहसे आ।त्म हत्या ( खुदकशी ) करले इत्यादि, तो उसके 
इस प्रकारके कामोंसे असाता वेदनीय कर्म बनता है जो कि अपने 
समय पर दुख पेदा करता है । 

यदि कोई पुरुष दूसरों का उपकार करे अ्रन्य जीबों के दुख 
हटानेका उद्योग करे, शान्तिसे अपने दुःखोंको सहे, दया करे 
आदि | यानी--अपने आपको तथा दूसर जीवॉकी सेवा भावसे 


( ६६५ ) 


दया भावसे सुख पहुंच।नेका काम करे तो उसके साता वेदनीयकर्म 
बनेगा जो कि अपना फल उसको सुखकारी देगा । 

४--मोहनीय कम--वह है कि जो आत्मामें राग, द्वेष, क्रोध, 
अभिमान, छल, कपट, लोभ शआ्रादि बुर २ भाव उत्पन्न करता है । 
शरीर, धन, स्त्री, पुत्र, मकान आदि से मोह ( प्रेम ) इसी कर्मके 
निमित्त से होता है| दूसरे को अपना शत्रु ( दुश्मन ) मान लेना 
भी इसी कर्म के निमित्त से होता है । 


अथोत्‌ यह कर्म आत्मा पर ऐसी मोहनी (वशीकरण ) 
डालता हैं कि जिससे आत्माको अपने भले बुरेका विचार जाता 
रहता है । जिन शांति, क्षमा, सत्य विनय, संतोष आदि बातोंसे 
आत्माकी भलाई होती है उन बातोंसे इस कर्मके कारण आत्मा 
दूर भागता है और जिन बातोंसे बेर. अशांति, लालच, क्रोध, 
घमंड, संसारी चीज़ोंसे मोह पेदा होता है उन बातोंकी ओर इस 
आत्माका खिचाव हो जाता है। 

जो जीव या मनुष्य दुष्ट स्वभाव वाले, क्रोधी गुस्सा बाज़) 
अभिमानी ( घमंडी ) उपद्रव करने वाले, कगड़ालू . धोखेबाज़, 
लालची , हिंसक, निर्दंयी ( बेरहम ) श्रधर्मी अन्यायी देखनेमें 
आते हैं उनका मोहनीय कम बहुत तीत्र हे। तथा जो मनुष्य 
सदाचारी क्षमाशोल, निरभिमानी, सरल, परोपकारी, विरागी 
देखे जाते हैं; समझना चाहिये कि उनका मोहनीय कर्म बहुत 
हल्का है । 

ऋरध, मान, छल, लोभ, मोह ओर दुभावोके कारणसे प्रायः 
दूसरे २ बुरे भात्र पेदा हुआ करते हैं और ऐसे ही बुर बिचारोंसे 
तथा खराब कार्योसे बुर कर्म बँधते हैं. इसलिये असलियतमें 
मोहनीयकर्म ही अन्य सब कमके बंधनेका कारण सममना 
चाहिये इसी कारण यह कर्म अन्य कर्मेसे अधिक बुरा है । 


( ६६६ ) 


हिंसा, धोखेवाजी, घमंड, अन्याय, अत्याचार, लोभ, काम. 
क्रोध ग्रादि करनेसे, सच्चे पूज्य परमात्मा; गुरु, शासत्रकी निन्‍्दा 
करनेसे, दूसरेको ठगने आदि बुर कार्य करनेसे मोहनीय कर्म 
तयार होता है। और इनसे उल्टे अच्छे कार्य किये जाबें तो 
मोहनीय कर्म हल्का होता जाता है 

४५--आयु कर्म--वह है. जो कि जीवको मनुष्य. पशु, देव. 
नरक इनमेंसे किसी एकके शरीरमें श्रपनी आयु (उम्र ) तक 
रोके रखता है | उस शरीरमेंसे निकल कर किसी दूसर शरीर में 
नहीं जाने देता। जिस प्रकार जेलर किसी सख्त केद वाले केदीको 
कुछ समयके लिये काल कोठरीमें बन्द कर देता है । उससे निकल 
कर दूसरी जगह नहीं जाने देता । उसी प्रकार यह कर्म भी पहल 
कमाये हुए कमंके अनुसार पाय हुए मनुष्य आदिके शरीरमें उस 
उम्र तक रोके रखता है जो कि उसने पहले जन्ममें बांधी थी। 

जो जीब दयालु, परोपकारी, धम्मात्मा, सदाचारी होते है 
हिंसा आदि पापोंसे दूर रहते हैं सन्‍्तोषी होते हैं. वे देव आयु कर्म 
बांधत हैं | 

जिन जीबोंके काय न बहुत अधिक भ्रच्छे हाते हैं ओर न 
बहुत अधिक खराब ही होते, बिना कारण किसीको कष्ट नहीं 
देते, अधिक लालची, अधिक क्रोधी नहीं होते, उनके मनुष्य आयु 
कम बंधता है । 

जो जीब दूसरों के ठगने में. धाखा देने में, छुल कपट करने 
में, कूठ बोलने में, म।ठी बातें बनाकर दूसरों को फंसा लेनेमे, 
विश्वास घात करने में प्रायः लगे रहत है वे पशु आयु कर्म का 
आगे के चास्ते ऋपने लिये करते है। और जो जीव अधिक 
पुष्ठ होते हैं. हिंस! करमा बिना कारण दूसरों का नाश करना 
सद्दा दूसरों के बिगाड़ में लगे रहना, बल पूर्वक ( जबरदस्ती .) 


( ६६७ ) 


दूसरोंका धर्म बिगाड़ना आदि बुरे निन्‍्दनीय कम करनाही जिनका 
काम होता है वे जीव नरक आयु बांधते हैं। े 

नम कं--त्रह हे जिसके कारण संसारी जीवों के अच्छे 
बुर शरीर बनजाते हैं । जसे चित्र बनाने वाला श्रनेक तरहके चित्र 
( तसबीरें ) बनाया करता है । उसी प्रकार नाम कर्म के कारण, 
सुद्दोल, बेडोल, लम्बा; ठिगना कुबड़ा. काला,गोरा,कमजोर, हड़ियों 
बाल मजबूत हड्डियों वाला आदि अनेक तरह के शरीर तेयार 
होते हैं । 

यह कर्म दो प्रकार का है शुभ और अशुभ जिसके कारण 
अच्छा. सुदाबना, सुडोल शरोर बनता है वह शुभ नाम करे है 
ओर जिप्तते बेडोल, कुबड़ा, बद॒सूरत आदि खराब शरीर बनता 
है वह अशुभ नाम कर्म है । जो जीव कुबडे, बोने, ओर लूले. 
लगड़े श्रादि असुंदर ( बदसूरत ) जीबों को देखकर 3उनक! मखोल 
उड़ाते हैं। अपनी खूबसूरतीका घमण्ड करते हैं। अच्छे सदाचारी 
मनुष्यों को दोष लगाते ४, दूसरे की सुंदरता बिगाड़ने का उद्योग 
करत हैं. उनके अशुभ कर्म बनता है। और जो इनसे उल्टे अच्द्े 
कर्म करते हैं वे अपने लिये शुभ नाम करे तेयार करते हैं। 

७ गोत्र कमं--गोत्र कमे वह है जो कि जीवों को ऊंचे नीचे 
कुल ( जाति ) में उत्पन्न करें | जिस प्रकार कुम्हार कोई तो घड़ा 
आदि ऐसा बर्तन बनाता है जिसको लोग ऊँचा रखते हैं उसीमें धी 
पानी रखकर पीत हैं तथ।|कोई कुन ली आदि ऐसा बतंन बनाताहे 
जो कि टट्टी पखानेके लिये ही काम आता है जिसको कोई छूता 
भी नहीं हे । 

इसी प्रकार गोत्र कमेके कारण कोई जीव तो क्षत्रिय, ब्राह्मण 
आदि अच्छे कुज्ञीन घरमें पंदा होता है और कोई चमार. मेहतर 
चांडाल, आदि, नीच कुल में उत्पन्न होते हैं । जिनका नीच काम 
करके आ्राजीविका करना ही खास काम होता है । 


( दृष्ट ) 


देव तथा क्षत्रिय, ब्राह्मण आदि सनुष्य ऊँच गोत्रकम के 
निमित्त से होते हैं श्रोर चमार, चांडाल, आदि मनुष्य पशु तथा 
नरक वाले जीव, नीच गोतन्रकर्मके क रण होते हैं । इस प्रकार 
नीच ऊँचके भेदसे यह कर्म दो प्रकारका है । 


जो मनुष्य अपने बड़प्पनका घमण्ड करता है दूसरोंकों छोटा 
सममता रहे, अपना बढ़ाई ओर दसरोंकी निंदा करना खास 
काम हो, अपनी जाति कुल आादिका अभिमान करे कमीने रूयःल 
रक्‍्खे, अच्छे पुरुषोंकों तथा पूज्यदेव, गुरु, शाख्रक्ती विनय न करे 
बह जीव नीचगोत्रका कर्म बांधता हे और जो इनके विरुद्ध अच्छे 
कार्य करते हैं उनके ऊँच गोत्र कर्म तेयार होते हैं । 


८--अन्तराय कमं--अंतराय कर्म वह है जो कि अच्छे 
कार्योंमें विन्न ( रुकावट ) डाल दिया करता है या जिसके निमित्त 
से अच्छे कार्यमिें बिन्न आ जाये । जैसे दो व्यापारियोंने एक साथ 
एक ही व्यापार शुरू किया। उनमेंसे एक ने तो डस व्याप रमें 
अच्छा धन पंदा किया, किन्तु दूसर व्यापारीके माल बेचते समय 
बाज़ार मन्दा होगया ओर खरीदते समय महगा हो गया। घरमें 
पुत्र बीमार हो जानेसे बह ठीक समय पर जब कि उसे लाभ 
होता, खरीद विक्री नहीं कर पाया । फल यह हुवा कि उसने कुछ 
भी नहीं कमाया | यह ता बात दूर रही किंतु अपनी पूंजीसे भी 
हाथ धो बठा । 


यहां पहिले व्यापारी को अन्तराय कर्म नहीं दबाया था, 
जिससे कि उसको अपना व्यापारमें काई विप्न नहीं आया | इस 
च्दैे ७७ छू च् 
कारण वह धन पदा करनेमें सफल होगया ओर दूसरा व्यापारी 
को पहिला बाँधा हुआ कर्म अपना फल दे रहा था, इस कारण 
हिल के ५ कक 
उसको निमित्त ऐसे मिले कि वह अपने व्यापारमें असफल ( ना 
कामयाब ) रहा | 


( ६६६ ) 


दूसरे जीवोंके खाने पीनेमें विन्न करनेसे. दूसरोंकी काम आने 
थोग्य चीजोंकों विगाड़नेसे साधारण जनताके विरुद्ध कोई लाभ 
उठानेसे, दान करने वाले को दानमें कोई रुकावट खड़ी कर देनेसे 
इत्यादि बुर कार्येसे अंतराय कम बँधता है ओर इससे उलटे 
अच्छे काय करनेसे अंतराय कम का बोभा हल्का होता हे.। 


इन आठ कममें साता बेदनीय, मनुष्य अ्रायु. देव आयु, 
शुभ नाम कम , उच्च गोत्र कम यह कम पुए्यकम (अच्छे काय) 
माने गये हैं क्योंकि इनके कारण जीवोंको कुछ सांसारिक सुख 
मिलता है | इनके सिवाय शेष सभी पापकम ( दुखदायक ) बुर 
कम है। 


जिस समय जीव अच्छे कार्य करता है. सत्य, दया, क्षमा, 
सरल व्यवहार करता है, परोपकार. विनय, सदाचारसे क!ये 
करता है तब उसके पुण्य कमेमें अनुभाग (रस ) बढ़ता हे | 
जिससे वह श्रागामी समयमें सुख पाता है | ओर जिस समय 
जीवहिंसा, भूठ, घोखेबाजी, व्यभिचारी, क्रोध, अभिमान, लोभ, 
अन्याय, अत्याच र करता है तब उसके प।पकममें रस बढ़ता हे 
( वे ज्यादा मज़बूत हो जाते हैं) ज्ञिसका नतीजा अ।गे चलकर 
बुरा भोगना पढ़ता है | 


स्थिति और अनुभाग 


पिछेल यह बताया जाचुका है कि मानसिक विचार, वचनकी 
धाराओर शरीरका क्रिया जिस उद्देश(इरादे या मंशा, के अनुसार 
होती है आकर्षित'खोचे हुय)कामोण स्कन्थोंमें उसी तरदका सुधार, 
विगाड़, भला, बुरा करने का असर पड़ता है | यहां पर एक यह 
बात ध्यान में ओर रखनी चाहिये कि जीव जो भी काम करता है 
वह या तो तीज्रता(गहरी दिलचस्पी) करता है या मंद रूपसे यानी 


( ६७० ) 


वेमना ( दिल चस्पी न लेकर ) करता हैं. इस बातक़ा प्रभाव भी 
उस खींचे हुये और दूध पानी की तरह अपने आत्मा के साथ 
मिलाये हुये कर्म पर पड़ता है । तदनुमार उस कमे में थोड़े या 
बहुत समय तक, कम या अधिक सुख दुख आदि फल देने की 
शक्ति पढ़ जाती है । 


जैसे एक मनुष्य अपना बदला लेने के लिये बड़े क्रोध के 
साथ किसीको मार रहा है उस मनुष्य द्वारा कमाये हुये “असाता! 
वेदनीय' कर्म में लम्बे समय तक, बहुत ज्यादा दुख देनेका असर 
पड़ेगा और जो मतुष्य अपनी नौकरी की खातिर अपने मालिक 
की आज्ञा से लाचार होकर किसीको मार रहा है वह भी असाता 
वेदनीय करे बांधेगा किन्तु उसमें थोड़े समय तक हल्का दुख देनेकी 
शक्ति पड़ेगी । एक नोकर पुजारी भगवान की भक्ति पूजा ऊपरी 
मन से करता है उसको पुण्य कम थोड़े समय तक हल्का फन्न 
देने बाला बंधेगा जो स्त्रयं अपनी अन्तरंग प्रेरणा से बड़ा मन 
लगाकर भक्ति पूजन करता है उसका कमाया हुआ पुर्यकर्म अधिक 
समय तक अधिक सुखदायक फल्न देगा । समय की इसी सीमा 
का को स्थिति ओर देनेकी कम अधिक शक्ति को अनुभाग 
कहते है । 


कम, फल कब देते हैं 


कम बन जानेके पीछे तत्काल ही अपना फन्न नहीं देने लगता 
किन्तु कुछ समय बीत जाने पर उदय में आता है । जैसे हम 
भोजन करते हैं भोजन में खाये गये दूध, चाबल , रोट', फल आदि 
पदार्थ पेट में पहुंचते ही रस नहीं बन जाते हैं कुछ समय तक पेट 
की मशीन पर खाय। हुआ भोजन पकता है. तब उस भोजन का 
रस, खून आदि बनता है । उसी तरद कामोण रकन्ध आत्मा के 


( ६७१ ) 


स!थ सूक्ष्म शरीर के रूप में सिलजाते हँ तब कुछ समय बीतजाने 
पर अपने स्वभाव ( तासीर प्रकृति ) के अनुसार अच्छा बुरा फल 
देना शुरू करते हैं । जिस कम की जितनी लम्बी स्थिति (मियाद) 
होती है वह कम उसी के अनुसार कुछ समय पीछे उदय होता है 
जिसको स्थिति थोड़ी होती है बह जल्दी फल देने लगता है । # 


जैसे दूध, चावल, गन्ना, सन्‍्तरा श्रादि हलके पदार्थ खाबें ता 
वे जल्दी पच कर रस बन जाते हैं, ओर यदि कला, बाटी, 
बादाम आदि भारी गरिष्ठ चीज़ खाबें तो वे देर में पचते हैं और 
उनका रस देर से बनता हे इसी के अनुसार लम्बी मियाद वाले 
देर से उदय में आते हैं, थोड़ी मियाद्‌ वाले कर्म जल्दी फल देने 
लगते हैं । 

संसार में बहुतसे पापी जीव घोर पाप करते हुये भी सुखी 
दीख पड़ते है, रात दिन व्यभिचार करने वाले भी वेश्याएं दुखी 
नहीं देखी जाती इसका कारण यही है कि अनेक कमा।ये हुये पाप 
करममें बुरा दुखदायी फल देने की शक्ति बहुत ज्यादा, लम्बे समय 
तककी पड़ी हे इस लिये उन पाप कर्मो का फल भी जरा देर से 
मिलेगा संभव है वह इस जन्मके पीछे दूसरे जन्ममें मिले । 

जा जांव हलका पुर्य-पाप करते हैं उनके कम।ये कर्मोमें थोड़ी 
मियद पड़ती हे तदसुसार वे उदय भी जल्दी हा आते हैं यानी-- 
जल्दी फल मिल जाता हे । 


फल देने के पीछे 


फल देने के पीछे कामोण स्कन्ध निःस्सार हो जाते हैं उन में 


एक कोड़ा कोड़ी सागर € अ्रसंख्य वर्षों ) का स्थिति वाला कर्म 
एक सो वष पीछे फल देने योग्य होता है | 


( ६७२ ) 


आत्मा के साथ लगे रहने की शक्ति नहीं रहती तब बे कामोण 
स्कन्ध अपने आप आत्मासे अलग हो जाते हैं | जेसे सर्पके शरीर 
का पुराना चमड़ा ( केंचुल ) उसके शरीर से उतर जाती है. उसी 
तरह कम भी अपना कार्य करके आत्मा से अलग हो जाते है । 


इस तरह पहले के कम अपना फल देकर आत्मा से अलग 
होते रहते हैं ओर नये२ कर्म आत्मासे बँधते रहते हैं । जिस तरह 
कि समुद्र में हजारों नदियों का पानी श्रति समय आता रहता है 
ओर उधर सूर्य की गर्मी से उसका बहुत सा पानी भाफ बन कर 
उड़ता भीरहता है। जिस प्रकार कोई ऋणी (कजंदार)मनुष्य पहले 
का कजा चुकाता है किन्तु लाचार होकर अपने खाने पीने के लिये 
नया कर्जा भी ले लेता है इस कारण वह कर्जे से नहीं छूट पाता 
इसी प्रकार संसारी जीव पहले कमाय कर्मो का फल भोगकर ज्यों 
ही उनसे छूटता त्योंही अपने भले बुरे कामोंसे ओर नयाकर्म कमा 
लेता है । इसी कर्मो की उधेड़ बुन के कारण जीव संसारमें हमेशा 
से ( आदि समय से ) अनेक योनियों में जन्मता मरता चला 
थ्रा रहा है | 


कमा में उलटन पलगटन 


कमाये हुये कर्मों में उलटन पल टन भी हुआ करती है | जिस 
तरह खाये हुये पदार्थ का असर हम बदल सकते हैं किसी आदमी 
ने भूल से या जान बूक कर विष खालिया ओर उसके पीछे विष 
नाशक दवा खाली तो बह विष उस आदमी पर असर नहीं कर 
पावेगा या बहुत थोड़ा असर करंगा । इसी तरह किसी मनुष्य ने 
क्रोध में आकर किसी को मारा जिससे उसने असात। बेदनीय 
(दुखदायक) कम बांधा किन्तु उसके बाद उसे अपने किये पाप पर 
पश्चाताप हुआ उसने फिर परोपकार, दया, क्षमा, शांति आदिसे 


(५ ६७३ ) 


ऐसा जबरदस्त साता बेदनीय (सुख दायक) कम बांधा कि जिसने 
पहले के दुख दायक कर्म को भी सुख बना दिया । 

इसी तरह बाँधे हुए कर्मेंके विपरीत ( खिलाफ ) काम करने 
से क््नोंकी तासीर (प्रकृति) पलट जाती हे | तथा उनकी मियाद 
(स्थिति) तथ। शक्ति घट जाती हे ओर बांधे हुए कर्मोक्के अनुकूल 
( झुआफिक ) काय करते रहनेसे बांध हुए कम्मामें.शक्ति अधिक 
हो ज्ञाती हे । उनकी स्थिति ( सियाद ) भी अधिक लस्बी हो 
जाती है । 

कोई २ ऐसे वका कर्म भी बांध लिये जाते हैं. जिनके बांधते 
समय घोर पाप रूप या पुए्यरूप मानसिक क्चिर बच्चन या 
शारीरिक क्रिया होती है कि उन क्ममें ऐसी अचल शक्ति पड़ 
जाती है जिसको जरा भी हिलाय। चलाया उल्टा .पलट। नहीं जा 
सकता अतः वे अपना नियत ( मुकरिर ) फल बेकर-ही जीव 
का पीछा छोड़ते हैं। ऐसे कर्म “निकाचित” कहलाते हैं | कर्म 
की तासीर (प्रकृति)बदल जानेको ' संक्रमण” तथा स्थिति-प्र॒नु- 
भाग घट जानेको “अपकर्षण” ओर बढ़ जानेको ““उत्कषण” 


कहते हैं | 
काल को भी कारण माना हे 


संचितानां पुन्मध्यात्‌ समाहत्य किय त्किल, देह्ारस्मे 
च्‌ समये कालः ग्रेरयतीव तत्‌ 
देवि भागवत स्कंध ६-१०-६- १२ 
अथात्‌--संचित कर्मोमें से जिस निर्दिष्ट अंशको भोगने के 
लिये नये जन्मसे पहिले काल प्रेरणा कर है,क्रद्दी प्रारू्ध कर्म 
है | अतः पुराणकार भी कम फल देनेके लिए इेश्वरकी सक्ताकी 
आवश्यकत/ नहीं समझते | 


( ६०४ ) 
स्वामी दयानन्द जी और कमफल 


सम्पूर्ण बेदिक साहित्यसे कम फल दाता इंश्वरकी सिद्धि जब 
न हो सकी तो स्वामीजी ने कम फलके लिये कर्म और कम फल 
ईश्वर विषयक नवीन कल्पनाओंसे काम लिया। श्राप लिखते हैं 
कि “ईश्वर फल प्रदाता न हो तो पापके फल दुःखकों जीव अपनी 
इच्छासे कभी न भोगे। जैसे चार आदि चोरीका फल अपनी 
इच्छासे नहीं भोगते किन्तु राज व्यवस्थासे भोगते हैं। अन्यथा 
कर्म संकर हो जायेंगे अन्य कृत कर्म' अन्यको भोगने पड़ेंगे ।” 

यहां स्वामीजीने कर्मोंका फल दुःख माना है ओर बह दुःस्व 
जीवोंको परमात्मा देता है। बाहर परमात्मा | तेने पेशा भी अप- 
नाया तो बेचारे जीबोंको दुःख देनेका, आज तो कोई भला आदमी 
भी किसीको दुःख देना नहीं चाहता ओर आपका वह परमात्मा 
जीबोंको दुःख देना रूप कम करता है उसका फल भी देने वाला 
कोई नियुक्त करना चाहिये ताकि उसकी यह वृत्ति सीमित रह 
सके । क्योंकि इसने बंगाल. क्वेटा आदिमें लाखों जीवोंकों दुःख 
देकर अपने इस अधिकारका दुरुपयोग किया है । आपने जो 
टरष्टान्त राज्य व्यवस्थाका दिया है वह जज ( न्यायाधीश ) अपने 
स्वार्थ ( बतन ) के लिय काम करता है ओर र।ज्यने यह व्यवस्था 
इस लिए कर रक्‍्खी है कि कहीं प्रांतमें अ्राजकता न फैल जाय 
जिससे दूसर राजाकों चढ़ाई करनेका अवसर मिल जाय और 
में बरवाद हो जाऊ । प्रजा राजाकों टैक्स भी इसी प्रबन्ध करनेका 
देती है | 

तो क्या प्ररमात्मा वेतन लेता हे ? अथवा टेक्स लेन की 
व्यवस्था करतों है। था अन्य राजाके चढ़ आनेसे ऐसा करता है । 
अगर जीव अपने आप दुख नहीं भोगना चाहता तो परमात्माका 
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इसमें क्या विगड़ता है । वह क्यों इनकी सुखी देख कर जलता 
है ? अगर कहो कि संसारमें गड़बड़ फेल जावेगी तो, ईधरको 
इसकी चिन्ता क्‍यों है ? यदि जीव दुःख नहीं भोगना चाहता-- 
इसलिये परमात्मा फल देता है, तो पुण्य का फल सुख क्या 
परमात्माके बगेर दिये भोग लेता है। यदि ऐसा है. तो आपका 
यह हेतु भागा सिद्ध हुआ। जीव दुःख तो भोगना नहीं चाहते, 
परन्तु दुःखको सुख समझ कर प्राप्त करनेकी इच्छा ओर प्रयत्न 
तो सारा संसार ही कर रहा है । हमने स्वयं ऐसे अनेक बीमारों 
को देखा है जिनको यह अच्छी तरह विदित थाकि अमुक स्वादिष्ट 
गा गरिष्ट च॑।ज खाने से हमें अत्यन्त दुःख भोगना होगा, परन्तु 
ते बार बार खाले थे ओर बार बार मह।न कष्ट भोगते थे। एक 
तपेदिक के बीमार को डाक्टरों ने--बेच्ों ने प्रारम्भ से ही मिर्च 
छोड़ने का अग्रह किया । परन्तु वह न छोड़ सका भोर अन्त में 
अनेक कठिन यातनायें भोगता हुआ, इस शरीर को छोड़ कर 
संसार से चल दिया । उपराक्त घटनाएं इस बातका प्रत्यज्ष उदा- 
हरण हैं |क जहाँ जीव दुःख को सुख समझ कर भी उस को 
ग्रहण कर लेता है, वहाँ आदत से लाचार हो कर दुःख को दुःख 
समभ करभी उसको बार बार ग्रहण करता है; और अनेक प्रकार 
के महान कष्टों को सहन करता है, फिर आपका यद्द कहना कि 
जीव स्वयं दुःख भोगना नहीं चाहता, क्या अर्थ रखता है ? 


हम इन तमाम प्रश्नोंकी न भी छेड़ें तो भी यह विचार हृदय 
में अवश्य उत्पन्न होता है कि ये दुख-सुख हैं. क्या पदार्थ ? 
ये द्रव्य हैं ? या गुण हैं यदि द्रव्य हैं तो इनका गुण क्‍या है ? 
यदि कहो गुण हैं तो फर किसका गुण हैं ? परमात्माका गुण तो 
आप मानते ही नहीं । प्रकृति जड़ है उस में सुख दुख के होने 
का प्रत्यक्ष प्रमाण बिरोधी है । रह गया जीव तो क्या जीब का 
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सुख दुख है ? यदि ऐसा है तो परभात्मा देता क्या है ? क्‍योंकि 
सुख दुख उसका गुण होने से जीब के पांस सदा रहेगा. क्योंकि 
गुण गुणी से प्रंथक नहीं होता । इस प्रकार तर्क की कसोटी पर 
रगड़नेसे सुख दुख की कोई हस्ती सिद्ध नहीं होती । है भी वास्तव 
में यही बात, जीव ने सुख दुख की अपनी श्रज्ञानता से कल्पना 
कर रच्खी है। रह गया कर्मा के संकर होने का भय । सो तो 
कमफँल के न समम ने के कारण हुआ हे । हम इसका भिषेचन 
विस्तार पूवंक पहले कर चुके हैं| यदि स्वामी जी समझ लेते तो 
इस अ्रकार का भय: नहीं रहता | इसके अलावा न्‍्य/याधीश चोरी 
आदि के सेमंय वहाँ उपेस्थित नही रहता, यदि वह वहां उपस्थत्त 
ही तो वह गवाह बन सकेगा; जज नहीं । क्योंकि जज के लिये 
यह आवश्यक है कि कोई बात उसने पूर्व से निश्चित न करली 
हो ! परन्तु आपका इश्वर तो सर्व्यापक होने से चोरी आदि के 
सभ्य उस पापी को देखता रहता है । अतः उसे न्थायाधीश बनने 
का अधिकार नही है | दूसरी बात यह है कि जब परमात्मा कहाँ 
मौजूद है तो पांपी को पाप करनेसे रोकता क्यों नहीं | ! यह कहां 
का न्याये है कि पाप करते समय तो ईश्वर भी मजेमें आकर 
देखती रहे ओर फिर उस बेचारे को दण्ड आदि देने का स्वॉग 
भरे ? यदि कहो कि ईश्वर उनके मन में शद्बा आदि उत्पन्न 
करके राकने का अ्रयज्ञ करता है | परन्तु वह फिर भी 
जबरदस्ती पाप करता है तो ऐसे निबंन व्यक्ति को इंश्वर क्यों 
. क्लॉया गेंयों है, जिसके मना करनेपर एक जीब भी नहीं मानता । 
फिर बह मन में ही शड्ढडा आदि उत्पन्न करके क्यों रह गया. 
बहू तो संम्पू्ण शरीर में भी व्यापक था, उसने शरीर को 
क्यों न जंकड़े करके रक्‍्खा। ? यदि इसने ऐसा नहीं किया तो क्यों 
न इससे जबाब तेलेब किया जावे | फिर यह इंश्वर दुख देता भी 
क्यों है ? यदि कही जीवों की उन्नति के लिये ? तो क्या इसने 
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आजतक ऐसी कोई जाँच कमेटी बनाई, जिससे यह जाना जा सके 
कि इस व्यवस्था से उसने कितने जीबों की उन्नति की। यदि कोई 
जांच कमेटी नहीं बनाई तो ये केसे जाना जा सके कि यह सब 
खुराफात जीव की भलाई के लिये है । 


श्री स्वामी जी महाराज ने एक ओर युक्ति देनेका भी साहस 
किया है--सत्यार्थथक,श के १२ वें समुल्लास में [ “मद ( शराब ) 
के नशे के समान कर्म स्त्रय॑ं फल दे देते हैं) ” का उत्तर देते हुवे 
लिसा हे कि जो ऐसा ह ता जैसे मद पान करने वाले को मद 
कम चढ़ता है ओर अनभ्यासी को बहुत चढ़ता है । बेसे बहुत 
पाप करने बाले को फक्ू कम ग्राप्त होगा ओर कभी कभी थोड़ा 
थोड़ा पाप पुर्य करने वालों को अधिक फज्ञ होना चाहिए | 


यहां पर स्वामी जी ने. कर्म का फल स्वयं प्राप्त होजाता है' 
इस सिद्धान्त को ते। स्त्रीकार कर लिया। रह गया प्रश्न न्यून ओर 
अधिकका. सो न्यून ओर अधिक तो सापेक्ष शब्द हैं। किसी दृष्टि 
से एक ही वस्तु छोटों है ओर किसी से बड़ी | इस लिये न्यूना- 
ध्रिक की कोई विशेष बात नहीं है । 

हम पहले लिख चुके हैं कि प्रत्येक कम के अनेक फन्न होते हैं 
अ्रथातू--एक क्रिया की एक हैं। प्रतिक्रेया हा ऐसा कोई नियम 
नहीं हे । अतः कमारूपा क्रियाकों स्वरगत परगत आदि अनेक प्रति- 
क्रियाएं होतीहेँ जिनका विस्तारपृत्रक हम पहिल वर्णन कर चुकेहें। 
अतः शर/ब पीनेका फन्न नशा ही नहींदे अपितु नशा भो एक फल 
है ओर भी अनेक फल जैसे अब वह शराबके बनारह नहीं सकता 
उसके लिये वह चारी करता हे भीख मांगता है आदि अनेक प।प 
करता है | शराब, समझ कर कोई भला आदमी उसे अपने पस 
नहीं बेठने देता. कोई उसका विश्वास नहीं करता | अतः बह सच 
जुदा आदि व्यसनों में फंस जाता है । जुए में हार जाता है. तो 
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चिन्तित रहता है | चोरी करता है. पकड़ा जाता है मार खाता है 
जेल भोगता है | इस प्रकार से उसका स्बनाश शराबने ही तो 
किया है । 


जब उसने पहले पहल थोड़ी सी शराब पी थी तब तो उसे 
केवल नशा ही हुआ था परन्तु अब तो वह स्वयं नशारूप बन 
गया है आज तो इस शराबने उसको इस अवस्था में पहुंचा दिया 
है कि यदि इसके पास थोड़ी भी विवेक बुद्धि हो तो यह हजार 
आंखोंसे रोये ओर अपने किए पर पश्चात्ताप करे परन्तु हाय ! 
इस शराबने आज़ इसकी उस बुद्धिको भी छीन लिया है जिससे 
यह न रो सकता है. न पश्चात्ताप कर सकता है. इससे अधिक 
सर्वनाशका और क्या उदाहरण हो सकता है। श्रतः इसको 
न्यून फल कहना भारी भूल है । यह तो नित्यप्रति भय।नक रूप 
धारण करता जा रहा है । 


की 
प्रनुस्तति और कमफल 

मनुस्म्ृति अध्याय (२ में किस कमंके अनुसार कोन कोन 
योनि मिलती है इसका संक्षेपसे वर्णन किया गया है वहाँ लिखा 
है कि जो गुण जिस जीबकी देहमें अधिकतासे होता है वह गुर 
उस जीवकों अपने जैसा कर देता है। यदि शरीरमें तमों गुशण 
अधिक है तो वह शरारका त।मसिक बना देता है । इसी प्रकार 
रजोगुण रजोगुणी और सतोंगुण सात्विक । जैसा जीव तमोंगुणी 
या रजोगुणी आदि बन जाता है वह आत्मा वेसा ही शरौरकों 
प्राप्त कर लेता है अथोत्‌ तमोगुणी जीव तामसी यो नियोंमें चला 
जाता है तमोगुणकी प्रधनताका चिन्ह लिखा है-“तमसो लक्षण 
कामः।” अथाॉत--पुरुष यदि श्रधिक विषयी हो चोर ज्वारी, 
डाकू हो तो समझना चाहिये कि इसमें तमोगुणकी भ्रधानता 
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अधिक है । ओर जो धनका लोभी हो विषयवासनामें लिप्त हो तो 
राजसी ( रजोगुण ) के लक्षण समझना चाहिये “विषयोपसेवा 
चाजस््र' राजसं गुणलक्षणं” “रजस्त्वय उच्यते |” तमोगुशी ओर 
० जीब किन किन योनियोको प्राप्त करता है, उसके बारेमें 
लिखा है । 


इस्तिश्व॒ तुरंगाश्॒ शुद्रा ग्लेच्छा गहिंता । 
रचांसि च पिशाचाश्च तामसी दृत्तमा गती ॥* 


अथानत--तामस स्वभाव वाले कछुआ, हाथी, घोड़ा, सांप, 
शूद्र, म्लेच्छ आदि तथा राक्षस, मांसाहारी, शराबी, डाकू, चार 
आदि नीच योनियोंमें जाता है तथा “'द्यूतपान प्रसक्ताश्व जघन्या 
राजसीगती ।” अथात--जुएमें रत तथा व्यभिचारी व शराबी 
आदि के कुलोंमें शराबी जाता है श्रादि आदि | 


स्वामीजी ने भी सत्याथंप्रकाश में इन प्रमाणों को उद्धृत 
किया है ओर स्वामीजीके कथनामुसार परमात्मा जीबोंकी भलाई 
लिय कर्मोका फल देता है ता वह इन जीबोंको एसी जगह क्‍यों 
भेजता है जहाँ जाकर यह जीब अधिक बिगड़ता है । यथा-- 
जो कामी था शराबी था मांसाहारी चोर डाकू था उसको सांप, 
कछुबा, सूअर, चांडाल आदि स्लेन्छ जंगली जाति राक्षस 
पिशाच आदि महापापी लोगोके कुल्में क्यों उत्पन्न किया ? क्‍यों- 
कि वहाँ बजाय सुधरनेके झ्लोर भयानक पाप करनेक। आदी हो 
जाता है। उसझे रिश्तदार पड़ोसी सम्बन्धी जाति वाले सब इन 
पापोंके करनेमें सहायक होते हैं. उसको उत्साहित करते हैं । उस 
कुलमें जा एसा नहीं करता है उसको कायर. बुज़दिल कुलकलंक 
आदि कद कर धघिछारत हैं ओर उसे पाप करनेके लिये विवश 
करते है। बस, इससे यह सिद्ध हुआ कि परमात्मा जीवोंकी 
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भलाई के लिये फल नहीं देता अपितु उसको ओर गर्तमें गिराने 
के लिये ऐसा करता है । ऐसा करना परमात्मा के योग्य नहीं 
समझा जाता । इससे यह सिद्ध हुआ कि परमात्मा कर्मोका फल 
देने बाला नहीं है. किन्तु कर्म अपने आप फल देते हैं । 


आस्तिकवाद ओर कर्मफल 


श्री पं० गद्नाप्रसादजी उपाध्याय एम० ए० ने आस्तिकवाद 
नामक एक गवेषणात्मक सुन्दर भ्रन्थ लिखा है उसमें कर्म ओर 
कर्मफल पर भी विचार किया है। उस पर भी विचार करना 
आवश्यक हैं । 

आपने कर्मका लक्षण करते हुए लिखा है कि कर्म उसका 
कहते हैं जिसमें करता स्व॒तन्त्र हो अथात--करना न करना कतांके 
आधीन हो । जो कार्य स्वतन्त्रतापृ्वंक इच्छासे किया जाय वह 
कर्म हैं। आप लिखते हैं कि हम स्वासादि लेते हैं वे क्रियायें तो हैं 
परंतु हम उनको इच्छापूर्वक नहीं करते इसलिये वे कर्म नहीं हैं। 

स्थूल दृष्टिसे देखने पर तो यह कथन कुछ ठीक सा प्रतीत 
होता है परन्तु सूक्ष्म दृष्टिसे देखने पर उपरोक्त कथन में कुछ 
सार नजर नहीं आता। क्योंकि इस शरीर में जो भी क्रिया होती 
है बह जीव की इच्छा से ही होती हे. बिना जीव के किये इसमें 
कुछ भी क्रिया नहीं होती ! यह दूसरी बात है कि वह इच्छा इत्तनी 
सूक्ष्म हो कि हम उसको साधारण बुद्धि से न जान सके | यथा 
देखना सुनना आदि सब कर्म होते हैं इच्छापू्वक परन्तु उनको 
स्वाभाविक समझा जाता है। आपने स्त्रयं जीवात्मा नामक पुस्तक 
के प्र०« २११ पर लिख है कि “शरीर का प्रत्येक व्यापार पहिले 
तो शरीर विकास के लिए ओर अन्त में मानसिक या आत्मिक 
विकास के लिए है ! इन सब में प्रयोजनवत्ता है प्रयोजन शूम्य 
कुछ नहीं। ” 


( ६८१ ) 


बस जब शरीर की प्रत्येक क्रिया का कुछ प्रयोजन है तो 
श्वास प्रश्वास भी क्रियायें हैं । अतः इन का भी प्रयोजन है ! 
प्रयोजन॒ब्ती क्रिया ज्ञान पूबंक होती है | ल्लञानपूर्वंक क्रिया के लिये 
इच्छा का होनां परमावश्यक है। अतः श्वासादि भी इच्छापूवक 
होने से कम हैं। इससे आपने जो कम का लक्षण किया है बह 
ठीक नहीं ! जिस प्रकार आप कम के लक्षण में मूल कर गये हैं. 
उसी प्रकार कम फल के लक्षण में भी आप से भूल हुई ! आपने 
लिखा है कि “जिस प्रयोजन से कम किया जाता है या जो कर्म 
का अन्त होता है. उसको कम का फल नहीं कहते ।” आपने 
आस्तिकवाद' पुस्तक बेचने के लिये, मंगलाप्रसाद पारितोषक 
पुरस्कार अथवा आस्तिकता का प्रचार करने के लिए लिखी ! जब 
इन प्रयोजनों की पूर्ति हो गई तो क्या यह पुस्तक लिखनेरूपी 
कर्म का फल नहीं ! 


कर्म का अंत 


आपने कस के अंत के विषय में परस्पर विरुद्ध बाते लिखी 
हैं। 'आस्तिकवाद ' प० २6८ में लिखा है---चोरी करने का अन्त 
कभी धन की प्राप्ति तथा कभी पकड़ा जाना भी होता है, परन्तु 
हम इन दोनों को फल नहीं कह सकते । यहां पर आपने पकड़ा 
जाना या धन श्राप्ति चोरी रूपी कमंका अन्त माना है, परन्तु आगे 
चल कर पृष्ट ३८८ पर लिखा है कि संस्कार कमंका अन्त है। इन 
दोनों बातों में से कम का अन्त किस को माना जाय ! सच बात तो 
यह हैं कि कर्म का फलपग्रदाता इश्वर को मानने में अनेक शंकाएं 
हैं जिनका समाधान आज तक बेदिक दर्शन नहीं कर सका है । 
इसी लिये इस मिथ्या कल्पना को सिद्ध करने के लिये नित्य नई 
कल्पनाएं घटती बढ़तों हैं । 


( इंटर ) 


यदि ये कल्पनाएं कुछ बिधार पूर्वक की जाफे तो कुछ फल्लप्रद 
हो सकती हैं परन्तु ऐसा न करके स्वलाधार्ख को अस्त में ढाज़ाजा 
ही इनका मुछय उद्देश्य होता हे । यही कारण हे कि पदिकृत जी 
कोः दसः प्रष्ट पहिले लिखी अमनी ही बात स्मरण न रह सकी । 
क्योंकि उसी आस्विक्रवाद के प्रृष्ट ३०८ पर आप लिख्वते हैं कि 
स्थूल शर्शीर से किये हुये कर्म का स्थूल शरीर में! ऋन्त' नहीं हो 
जाता-। मैंमे यदि आज एक मनुष्य को गाली' दे दी: तो यह स्थल 
शेर कर्म हुआ। मेने समा. कि यह कम यहाँसमापः हो गया, 
परन्तु: नही, यहाँ तो केवल आरस्भ हुआ है अन्त' तचः होगाः जब 
कारण शहीर में इसका सार रूप बेठ जावेगा--बहुत से आदमी 
संश्कार को ही कर्मो का फल कहते हैं। गोशः रूप से: यह माना जा 
सक्तता है: परन्तु वास्तविक रूप से यह ठीक नहीं । 


यहाँ पर आपने संस्कारोंकों कमोंका श्रन्त माना है और उन 
संस्कारों को अपने ( गोण रूपसे ) कम्रोंका फलभी स्वीकार किया 
है फिर नहीं म।लूम आपने प्रष्ट ३११ पर यह केसे लिख दिया कि 
“जैनी लोगों. को श्रम कर्म की मीमांसा न समझने के कारण 
होता है । वह संस्कारकों ही फञ्न समर बेठे हैं | वस्वुतः यह कर्म 
का. अन्त' है..- फल नहीं ।” संस्कारोंको गोस रूप के कर्माक्ा फल्ल 
तो आपने स्वयं ही प्रष्ट ३८८ में स्वीकार किया है जैसा:कि हम 
उपर दिखा चुके हैं। मालूम नहीं यह आपको किसने बहका दिया 
है कि जैनी ल्लाग संस्कार का ही कर्म का फल मानते हैं । जेन धर्म 
के विप्रयमें इस तरह की मनघड़ंत ब[तें दिखना ही शायद छाप 
लोगोंने अपना ध्येय बना लिया दे या जनतामें भ्रम फैक्ञान ही 
बेदिक धर्म का पु आदर्श हो | जैन धर्मके विधयर्मे आप्न-को 
एक गुरु चता वेते हैं कि जब अ्रप जैन धम के विषय. में कुद्ध 
लिखे या विचार करे तब आप ही” के स्थान में “भी” का प्रयोग 


( एू८प३ ) 

किया करें | ऐेसा करमे से जैतधम को समझने में बहुत सुविधाएं 
हो सायेंगी । यहां भी हम यही रद देशा चाहते हैं कि मेमशारव 
संस्कार को ही नहीं, अपितु संस्कार को भी कम का फल मानते 
हैं। अर्थातृ-कम रूपी क्रिया की अमेक प्रतिक्रियाओं में से 
संश्कार भी एक प्रकारकी प्रतिक्रिया है। इसको आप मी स्वीकार 
कस्ते हैं.। रह-मधा कर्म का अन्त ! इसके लिये हम इतना ही 
कहते हैं कि दुनिया में आज वक जित्तमी भाषाएं अचलित हुई है, 
कल्में से किसी में भी वस्तु के सार को पस्तु का अस्थ नहीं साला 
है अगर आपको यह नई परिभाषा गहली पढ़ी हो तो इसे रफट 
करमा जाहिये था । यदि अन्त से आपका अभिप्राय माशले है-तो 
आप आरो भूल में हैं। थे संस्कार कर्मों का अन्त महदीं दे. इसका 
जान तो आपको सत्याथप्रकांशसे ही दोजात। ! संस्कारोंकी महित्रा 
के लिये श्वामी जी को “'संर्कार-विधि” अमानी पड़ी। इन संस्कारों 
से ही आस्मा झुजस होताहे और कुसस्कारोंसे ही आत्मा अघरमति 
का चली जाती है । मनुस्मृति के अनुसार भी ( जिसको स्वॉमीजी 
ने सत्याथंप्रकाश के ८ वें समुल्ल्लास में अमाण-रूप से उप्रस्थिति 
किया है ) ये संस्कार ही आत्मा को जन्म्रान्तर में नीच वा ऊंच 
योनियों में ले जाते हैं। आपके कथनानुसार भी संस्कार बे ही 
कम हैं जो सार रूप से सूइ्म-शरीर में जा बेठते हैं, अतः संस्कारों 
को कम का अन्त कहना--कर्म फिलासफी से अपनी अनभिश्षता 
प्रकट करना है । 


कमरे ओर उसका फल | 

जिस प्रकार आपने कम का अत सममभरनेंमें भूल की उसी 
प्रकार कम के फल के संबन्चमें मी भारी मूल की है। आआस्तिक 
याद के पृष्र ३०८ में आप लिखते हैं कि “इष्टफो सुरक्षित रखनेंके 
लिये सुख और अनिश्कों भोने के लिए दुख होता है यही कस 


( दएंए४ ) 


का फल है ।” यहां श्रपने सुख ओर दुःखको कम का फल माना 
है परन्तु आगे १ प्रश्ठचाद ही प्रष्ठ ३०८ में आपने शरीर को कम 
फल माना है और उसमें न्याय दर्शन का प्रमाण भी दिया है यथा 
“पूबंकृत फलानुबंधात्‌ तदुत्पत्तिः” अरथात्‌--पूर्व जन्ममें किये हुए 
कम के फलस्वरूप शरीरक्री उत्पत्ति होती है। श्रथोत्‌ जो जन्म 
हमने इस समय पाया है वह पूर्व जन्म के संस्कारोंमें से इष्टकी 
रक्षा और अनिष्टके विनाश के लिए दिया जाता है | यहां आपने 
शरीरकों कम का फल मान लिया और शरीर को पूत्र जन्मके 
संस्कारों में से दिया जाना माना। और संस्कारोंकों आपने कम 
का सार मान लिया अतः स्पष्ट होगया कि कर्मोंमें से शरीर मिला, 
ओर आपके कथनामुसार शरीर हुआ कमका फल | तो कम से 
ही फलकी उत्पत्तिको आपने भी मान लिया | और “जादू बह जो 
सिर पर चढ़कर बोले” इस कहावतको चरितार्थ कर दिया। फिर 
नहीं मालूम आपने इस कम फलके दाता इश्वरकी कल्पना करके 
उसके मण्डन का क्यों साहस किया ! 

आगे चल कर आप इसको भी भूल गए. श्रौर लिख दिया 
कि “चोरीका फल कारागार है। वह दूसरेसे मिला है. चोरी में 
से फूट नहीं निकला है। चोरी उसका निमित्त कारण है। उपा- 
दान करण नहीं. इसी प्रकार अध्यापक को जो वेतन मिलता 
है बह उसके पढ़ानेका फल हे |” ' 

यहाँ आपने वेतन ओर कारागारको फल बना दिया. आपने 
पहिले तो दुख दुग्बके लिये ' यही फल है” इसमें यही लगा कर 
सब का विरोध कंर दिया. परन्तु फिर शरीरकों फल मान लिया. 
और अब वेतन ओर कारागारको फल कहने लगे, अब आपके 
कथनानुसार किसको फल माना जावे ? क्‍या आपके मता गे 
शरीर, कारागार, वेतन आदि दी सुख दुख है। यदि ऐसा है, तब 


( ६८४ ) 


तो आपको यह न कहना चाहिये यह मेरा शरीर है अपितु यह 
कहना चाहिये कि यह मेरा सुख दुःख है। परन्तु इस प्रकारका 
व्यवहार तो कहीं होता ही नहीं। अतः कारागारको भी यही कहना 
पड़ेगा कि यह दुःख है परन्तु हम देखते हैं कि बहुतसे व्यक्ति 
कारागारोंमें ही मस्त रहते हैं और बाहर आकर भी वहीं जानेकी 
कोशिश करते हैं. अतः कारागार भी सुख दुःख नहीं है। इसी 
प्रकार बेतनका भी हाल हे। अतः यह कहना चाहिये कमकि 
अनेक फलोंमेंसे श्र भी फल हैं न कि यही फल हैं. । 


अगर चोरीका फल कारागार ही है तो अनेक धूर्त आयु भर 
चोरी आदि करते है परन्तु कभी पकड़े नहीं जाते । संयाग वश 
कभी पकड़े भी गय तो रिश्वत आदि देकर अथवा गवाहोंके 
बिगड़नेसे ओर स.क्तीके न मिलनेसे छूट जाते हैं तो उनको चोरी 
का फल कहां मिला ओर उन्होंने उम्र भर चोरी करके जो धन 
एकत्रित किया और आनन्द लूटा बह किसका फल है । 


तथा च लाखो देश भक्त बिना ही चोरी कि० जेलोंमें पड़े है 
यह सिद्ध कर रहा हे कि कारागार मिल जाता है । इससे चोरी 
का फल कारागार सिद्ध न हो सका क्योंकि इसमें अव्याप्ति ओर 
अति व्याप्रि दोनों ही दोष मोजूद है । 

इसी प्रकार वेतन को अध्यापनका फन्त कहने में भी अव्याप्ति 
ओर अतिब्याप्ति दोष है क्‍योंकि बहुतसे परोपकारी महानुभाव 
बिना वेतन लिए हुए पढ़ाते है तो क्या यह मानना होगा कि उन्हें 
पढ़ानेका कोई फल प्राप्त नहीं होगा ? क्योंकि आपके कथनानुसार 
तो उन्होंने बेतनरूपी फल लिया ही नहीं। ओर बहुतसे व्यक्ति 
बेतन ता लेते हैं परन्तु पढ़ते हैं नहों जैसे पेन्शनयाफ्ता कम- 
चारी। वास्तवमें न तो बेतत फल है ओर न पढ़।ना फल है । यह 
तो एक दूसरे का आदान प्रदान है। एक व्यक्तिकों हमारे समय 


( (८६ ) 


ओर -हमारी विद्या की आवश्यकता थी ओर हमें रुपये की आज 
श्यकता थी | हमने रुपया लेकर विद्या ओर समय थे दिया जिस 
प्रकार एक के पास गेहूं हे ओर दूसरे के पास थी फन्हों ने आपस 
में आदास प्रदान कर लिया। दोनों का काम चल गया इस में 
फल्ल थो है या गेहूँ ? इसी प्रकार चोरी भर कारागार में भी कम 
ओर फलका संबम्ध मही है। एक व्यक्ति साधारण प्रजासें रह कर 
अठ्यवस्था उत्पन्न कर रहा था | जिसके ऊपर व्यवस्थ! की जिस्मे- 
दारी थी उस ने वहां से उस व्यक्ति को.हटा कर एक प्रथक्‌ जगह 
रख दिया। जिस प्रकार कमरे में कोई १ वस्तु अड़चन पेदा कर 
रहो हो तो मकान वाल। उस को दूसरी जगह रख दे तो क्या इस 
को कम का फल्ल कहा जायगा । 


असल बात तो यह है कि कर्मो का फल प्रदाता इश्वरको सिद्ध 
करने के लिये इस प्रकार का वाग्जाल रचा जाता है| आंगे आप 
कम को फल का निमित्त कारण मानते हैं उपादन कारण नहीं । 
यदि फल्न का निमित्त कारण कम हे तो इच्वर क्या अ्रन्यथा सिद्ध 
कारण है और यदि कम निमित्त कारण है -तो फल का उपादान 
कारण क्या है यह आपने बताने का कष्ट क्‍यों नहीं किया। क्या 
इस लिए कि उससे आपका बनाया हुआ यह बालू का महल उस 
की हवा के थपेड़े से ढह जाता । ओर यह कहना कि इष्ट की रक्षा 
के लिए सुख और अनिष्ट को घोने के लिए दुःख दिया जाता 
यह कहना भी निरी कल्पना मात्र है। क्‍यों कि इष्ट क्या ओर 
अनिष्ट क्या इसीका आज तक कोई निर्शंय नही कर सका | इसी 
प्रकार सुख ओर दुःखकी भी समस्या है जिसे समकना असम्भन 
सा हो रहा है | एक व्यक्ति के लिए जो सुख है वही दूसरे के 
लिए दुःख प्रतीत हो रहा है | हम कहां तक कहें इस सवेषणशात्मक 
सुंदर अन्य में यह “कम और फत्र” प्रकरण कसी प्रकारकी शास्त्र 


| ६८७ ) 

तक, एवं विज्ञत विकिड! सिथ्या कल्पनाओं से सुशोमित हे । हमें 
यह कक्षपि आशा न थी कि एक सुयोग्य विद्वान इस प्रकरण 
को लिखने में इस. तरह अझखफल होगा । संस्कारों के क्षय में 
आपने पेखों, रुपयों ख्लेर नोटों का उदाहरण देकर हमारे इस 
कथषम की पुष्टि कर दी है। क्‍यों कि वस्तुस्थिति इस के बिल्कुल 
विपशीत' है । आप के जिस मनुष्य ने देवदत्त यक्ञकुत सोमद्स के 
यहां से कोरी की है कौस कहता हे उस चोरी का, रुपयों 
का ओर जिनः के यहां चोरी की है उनका प्रभाव सूछ्भ 
शरीर परु नहीं, अपितु स्थुल शरीर पर है ? श्रीमान जी 
प्रसाष-तो आत्मा पर हुआ न' सूत्म शरोर पर ओर न स्थूल 
शेर परः। क्योंकि सूचम शरीर का आत्मा से निकट का सम्बन्ध 
है अतः सूद्म शरीर पर ही अधिक ओर स्थायी संस्कार जसते हैं 
उनके नाम क्या स्थूल शरीर याद्‌ रखता है ? कया उस स्थान को 
देखकर जहां आपके मनुष्य ने चोरीकी थी स्थूल'शलीर को चोरी 
याद आ। जाती है ? क्‍या याद करना स्थूल शरीर का काये है ? 
आज भी हम यहां बेठे हुए उन सम्पूर्ण शहरों के सूक्ष्म चित्रों को 
आंख' बन्द कर देख लेते हैं जिनमें हमने भ्रमण किया है तो 
क्या यह स्थूल शरीर देख रहा है ? श्रीमान जी आप तो एक बार 
चोरी का जिकर करते है। तथ्य तो यह है कि असंख्य जन्म 
जम्मान्सरोंमें जो इस जींवने कम किये हैं उत्तः सध के चित्ररष 
अलंकार स्वर्य' इसके सूद्तम शरीरमें' बिगमाम हैं। इसी लिए 
भगषान कृष्छने गीता में कहा है “बहूनि मे ज्यतीतानि जम्मामि 
तथचार्जन- ? याम्यहं वेद सवोणि नत्वं वेत्थ परंतप ?” 


हे अछुन ! मेरे और तेरे अनेक जन्म हो चुके हैं परन्तु 
तू उन्‍हें नही जानता है में उन सबको जानता हूं। क्या भराकान 
कुष्मु ने यह दावा अपने इस स्थुलल शरीर पर पढ़े हुये संस्कारों 


( एंटट ) 


को देखकर किया था, नहीं वे सूक्ष्म शरीर पर पढ़े हुये अपने योग 
द्वारा सूक्ष्म दृष्टि से उन संस्कारों को प्रत्यक्ष देखते थे। बस यह 
सिद्ध हुआ कि संस्कार (भले बुरे) स्थूल शरीरपर न पड़कर सूच्म 
शरीर पर पढ़ते हैं ओर उन्हों सूच््म शरीर पर पड़े हुये कुछ 
संस्कारों को लेकर स्थूल शरीर का निमोण होता है| क्या आपने 
जो इतनी पुस्तक लिखी हैं या इतना पढ़ा है क्या वह आपके स्थुल 
शरीर में विद्यमान है ? क्या आप स्थूल शरीर पर लिखे हुये को 
पढ़ कर स्मरण करते हैं । यदि ऐसा है. तो आपको स्मरण करते 
समय आँख बन्द नहीं करना चाहिये। अतः सिंद्ध हुआ,कि 
आत्मा जो कुछ करता है उसे सूक्रम शरीर पर लिखता रहता है 
यही उसका बहीखाता है । जन्मान्तरों के सम्पूर्ण कर्मों को इस. 
में लिख रहा हे । 


क्या ईश्वर कर्म फल दाता है 


इश्बरकों कम फल दाता किस प्रमाणसे सिद्ध किया जाता है 
प्रत्यक्ष से अथवा अनुमान से ? यदि कहा प्रत्यक्ष से तो यह 
असिद्ध है । क्यों कि इश्वर को किसी भी व्यक्ति ने कम का फल 
देते हुय नहीं देखा श्रतः प्रत्यक्ष तो कह नहीं सकता । रह गया 
अनुमान, अनुमानके लिये पक्त सपक्ष ओर विपक्ष होना अ्रत्याव- 
श्यक है। क्योंकि बगेर इनके अनुमान बनता ही नहीं | श्राप के 
इस पक्ष में सपक्ष तो इस लिये नहीं है कि श्राज तक यह सिद्ध 
नहीं हो सका कि आपके इंश्वर के सिवाय कोई दूसरा इंश्वर कर्म 
फलदाता है। ओर विपक्ष इस लिये नहीं है कि ऐसा कोई स्थान 
आप सिद्ध नहीं कर सकते जहाँ ईश्वर कंका फल न देता हो और 
जीब कम का फल न भोगते हों । इस लिये अ्रनुमानाभास है । 

जिस पक्ष के साथ सपक्ष और विपक्ष न हो वह पक्ष भू'ठा 


( दइदह ),. 


होता है। जिस प्रछार --जहाँ जहाँ घूम है वहाँ बहां बन्दि होती 
है ओरजहां जहां बन्हि नहीं होती वहां वहां धूम नहीं होता । 
इसी को अन्वय ओर व्यतिरेक भी कहतेहें परन्तु आपके अनुमान 
में न अन्वय है और न व्यतिरेक, क्योंकि आप ऐसा कोई स्थान 
नहीं मानते जहां ईश्वर के बगेर दिये कम का फल न मिलता हो 
मगर आप ऐसा मानते हैं कि इश्वर तो वहां है परन्तु कर्म फल्ल 
नहीं देता जैसा कि वेद में कहा हे--“प।दो5स्य विश्वा भूतानि 
त्रिपादस्यामृतंदिति” अर्थात्‌ परमात्मा के चार पाद हैं. एक पाद 
में जगत है ओर बाकी तीन पाद जगत से शून्य है। अ्रभिप्राय 
यह है कि इश्वर न तो कम का फन्न देता है न सष्टि रचता है 
इसी को उपनिषद्कारों ने नाम ब्रह्म कहा है । 


अतः इश्वर कम फन्नश्रदाता है, यह अनुमान से सिद्ध नही हो 
सकता । यदि कहो शब्द प्रमाण हे तो वह साध्यसमा हेत्वाभास 
होग। | क्योंकि अभी तक यही सिद्ध नहीं हो सका कि जिस को 
तुम शब्द प्रमाण मानते हो, वह प्रमाण कहलाने के लायक है भी 
या नहीं ? श्रतः किसी भी प्रमाण से इंश्वर कम फलदाता सिद्ध 
नहीं हुआ | ओर यदि हम इन तमाभ प्रश्नों को न भी उठायें तो 
भी आप के पास इसका क्य। उत्तर हे कि आप के माने हुए जज 
आदिकी तरह शरीरी अल्पज्ष ओर एक देशी कमंफलदातासे भिन्न 
निराकार फलदाता द्वोता है। क्योंकि हम अशरीरी सर्वक्ष एवं स्व- 
व्यापककों कमंफल दाता नहीं देखते | अतः आपका माना हुआ 
सर्वक्ष, सर्वव्यापक पर मात्मा कमंफल दाता सिद्ध नहीं हो सकता | 


यदि हम थोड़ी देर के लिए यह मान भी लें कि इश्वर कम - 
फल देता है तो भी यह प्रश्न शेष रहता है कि इंश्वर कर्म फल क्‍यों 
ओर केसे देता हैं । 


( ६६० ) 


१--क्या ईश्वर जींबों को आज्ञा देता हे कि तूने अमुक २ 
कमर किए हैं इस लिए तू अमुक २ योनियों सें जाकर अपने कर्मों 
का फल भोग ओर बह जीव उन की आज्ञा मान कर अपने आप 
कम फल भोगेने लगता हैं । 

२--कया ईश्वर ने सिपाही व्गेरह का इन्तजास कर रखा है 
जो जीवों को पकड़ २ कर इश्वर के पास लाते हैं. और इंश्वर उन 
दूतों द्वारा कर्मों का फल द्लियाता है जैसा कि अथवंबेद काण्ड 
४ में वरुण के दूतों का कथन है । 

३--अथवा इंश्वर स्वयं जीवों को पकड़ २ कर अनेक शरीरों 
में ढकेलता रहता है और वहां सुख दुःख देता रहता है । 

४--अथवा ईश्वर प्राकृतिक पदार्थों को श्राज्ञा देता है कि 
तुम अमुक २ जीवों को अमुक २ सुख दुःख देना । 

(-क्या मानसिक सुख दुःख का देने बाल।भी परमात्मा हे? 
यदि द्वां तो क्या इेश्वर जीवों को चिन्ता, शोक, तठृष्णा, लोभ, 
सोह आदि ( जिन से कि मानसिक दुःख होंता हे) करने के 
लिए विवश करता है या जीव में इन गुणों को उत्पन्न कर देख 
है। यदि कहो इश्वर मानसिक सुख दुःख का देने वाला नहीं तो 
मानसिक सुख दुःख देने वाला कोन है । 


६-- शारीरिक दुःख इंश्वर किस श्रकार देता है क्‍या ईश्वर 
जीव को अधिक खाने के लिये व खराब खाने के लिये बाध्य 
करता है । यदि कहो जोब स्वतन्त्रतापू्वंक खाता है तो क्‍या ईश्वर 
रोग के कीड़ों को वहां लाकर रख देता है या वहीँ बैठा बैठा 
बत्ताता रद्दता है । यदि वह अधिक न खाय तो क्या ईश्वर कीड़े 


बनासे से सहरूम रह जायगा। 
गब्बर पा 


ऋरभाशा० टू. मम्मकााक, 


( ६6१ ) 
ईश्वर असिद्ध हे 

वा सम्पूर्शो नन्द जी ( शिक्षा मन्‍्त्री यू० पी० )ने चिद्विलास 
में एक अधिकरण में इश्वर विषयक विचार इस प्रकार प्रकट किये 
हैं। ईश्वर मनुष्य का परिवद्धित और परिशोधित संस्करण है । 
उसमें वे सब सदगुण है जो मनुष्य अपनेमें देखना चाहता है । 
इसी लिये प्रत्येक संस्कृति व प्रत्येक व्यक्ति के इश्वर में थोड़ा २ 
भेद हैं। किसीके लिये कोई गुण मुख्यहै किखीके लिये गोण । जो 
एक एक की दृष्टि में सदगुण हैं वह दूसरे की दृष्टि में दुगुंग हो 
सकत। है |” प्रृू० ११४ 

“ऐसा सानना कि प्रत्येक वस्तु कतंक द्वोती है साध्य सम 
है सूर्य चन्द्रमा कठंक हैं इसका क्‍या प्रमाण है ? समुद्र और 
पद्दाड़ को बनाये जाते किसने देखा है ? जब तक यह सिद्ध न दो 
जाय कि प्रत्येक बस्तु का कतो द्वोता है तब तक जगत का कोई 
कतो है ऐसा सिद्ध नहीं होता । जो लोग जगत को कठंक मानते 
हैं उनके सामने अपने व्यवह(रकी बस्तुयें रहती हैं. घर बनानेके 
लिके राजगीर घड़ेके लिये कु म्हार, गहन के लिये सुनार और 
घड़ी के लिये घड़ी साज चाहिये | ये सब कारीगर किसी प्रयोजन 
इन वस्तुओं को बनाते हैं, ईश्वर का क्‍या प्रयोजन था ।” पृ (०४ 


पुनः इस जगत का उपादान क्या था | यदि उपादान अकठ्क 
है तो जगत को अकतृक मानने में क्या आपसी है। यह कहना 
सम्तोष जनक नहीं हे कि जगत इेश्वर की लीला है। निरुद्देश्य 
खेल इंश्वर के साथ अनमेल है | क्या वह एकाकी घबराता था 
जा इतना प्रपंच रचा गया यह भी इश्वरत्व कल्पनासे असन्ञवहे। 
यह कहने से भी काम नहीं चलता कि इश्वर अप्रतक्‍य है। इच्छा 
किसी श्ञातत्य के जानने की किसी आप्तव्यके पाने की होती है । 


( ६२ ) 


ईश्वरके लिये क्‍या अज्ञात ओर अ्रप्राप्त था। भर जब उसकी इच्छा 
ऐसी ही श्रकारण निरप्रयोजन है तो श्रवब उस पर कोई अंकुश तो 
लग नहीं गया है । बह किसी दिन भी सृष्टि का संहार कर सकता 
है। अंध विश्वास चाहे जो कहे परन्तु किपतीकी बुद्धि स्शीकार नहीं 
कर सकती कि ऐसा होगा। इंश्वरवादी कहते है कि ईश्वरका सर्त्रभाव 
पी अंकुश है ओर नियम वर्तित्व उसका स्वभाव है । जगत में जो 
कुछ होरहा हे बह नियमोंके अनुसार हा रहा हे। इन सब नियमों 

को समष्टि को ऋत कहते हैं। ऋत इंश्वर का स्वभाव है | इस पर 
यह प्रश्न उठता हे कि यह स्वभाव इेश्वर का सद्‌। से है था जगत 
रचना के बाद हुआ | 


यदि पीछे हुआ तो किसने यह दवाब डाला ? वह कोनसा 
शक्ति हे जो इेश्वर से भी बलवती है ! यदि पहले से है तो जो 
इच्छा जगत का मूल थी वह ईश्वर के स्रभाव से अविरुद्ध रही 
होगी अथोत्‌ जगत को उत्पन्न करना ईश्वरका स्वभाव है परन्तु 
जहाँ स्वभाव द्ोता है वहां पयोय ( परिवर्तन ) रहते ही नहीं.। 
इश्वरकी सिसक्षा उसके स्व्रभाव के अनुकूल होगी | पानी का 
स्वभाव नीचे की ओर की बहने का है, आग का स्वभाव गरमी है. 
इश्वर का स्व्रभाव जगत उत्पन्न करना है। न पानी नीचेको बहना 
छोड़ सकता हे और न इंवर जगतको उत्पन्न करना। उस अवस्था 
में उसको जगत का कर्ता कहना उतना ही होगा जितना आग को 
जलनका कताो कहना | कतृत्व का व्यपदेश वहीं होसक ता है जहां 
संकल्पकी स्वतन्त्रता हो, यह काम करू या न करू स्वभांव से 
इस श्रकारकी स्वतन्त्रता के लिये स्थान नहीं रहता | अतः ये सब 
तक इश्वरके अस्तित्वको सिद्ध नहीं करते |” प्र०« १०५-१०६ 


एुम्मवानन॥ हैं; कम्कबाक 


( ६७३ ) 
श्री जिन सेनाचाय लिखते हैं कि-- 


/कृतार्थस्य बिनिर्मित्या, कथमेवास्पयुज्यते । 
अकृताथोंपिन सृष्ड, विश्वमीष्टे कुलालवंत ॥* 


अब यह कहो कि तुम्हारा सृष्टि कर्ता इश्वर कृतार्थ हे अथवा 
अकृतार्थ है ? यदि कृतार्थ हैं अथीत उसे कुछ करना वाकी नहीं 
रहा, चारें पुरुषार्थोकरा साधन कर चुका है. तो उसका कत्तों पन 
केसे बनेगा ? बह सृष्टि क्यों बनावेगा ? ओर यदि अकृतार्थ है 
अपूर्णा है. उसे कुछ करना वाकी है, तो कुम्मकार के समान तरह 
भी सृष्टि को नहीं बना सकेगा । क्‍योंकि कुम्भकार भी तो अकृतार्थ 
है इसलिये जैसे उससे सथ्टिकी रचना नहीं हो सकती है, उसी 
प्रकारसे अकृतार्थ इश्वरसे भी नहीं हा सकता है । 


अमूर्तों निष्कियों व्यापी कथमेषः जगत्मजेत्‌ । 
न सिस॒त्ञापि तस्थास्ति, विक्रिया रहितात्मनः |। 


यदि ईश्वर अमूर्त. निष्किय ओर स्वव्यापक है, ऐसा तुम 
मानते हो त। बह इस जगतको केसे बना सकता है ? क्‍योंकि जा 
अमूर्त है, उससे मूतिक संसारकी रचना नहीं हो सकती है, जो 
क्रिया रहित है. स्टरि रचना रूप क्रिया नहीं कर सकता है, ओर 
जो सबसें व्यापक है, वह जुदा हुए बिना अव्यापक दरुए बिना सृष्टि 
नहीं बना सकता है | 

इसके सिवा ईश्वरको तुम बिकार रहित कहते हो। ओर 
सृष्टि बनानेकी इच्छा होना एक प्रकारका विकार हे-विभाव परि- 
णति है, तो बतलाओ उस निबिकार परमात्माके जगत बनानेकी 
विकार चेष्टा होना केसे सम्भव हो सकती है ? 


( ६6४ ) 


“कर्मपिक्षः शरीरादि, देहिनां घटवेधदि । 
नन्वेवधीश्वरो नस्यात्‌, पारतन्त्र्यात्‌ कुविन्दबत्‌ |! 


यदि सष्टि-कत्तो जीबोंके किये हुए पूर्व कर्मोंके अनुसार उनके 
शरीरादि बनाता हे तो कर्मोकी परतन्त्रताके कारण बह ईश्वर 
नहीं हो सकता है जैसे कि जुलाहा | अभिप्राय यह है कि जो 
स्वतन्त्र है समर्थ हे उसीके लिये इंश्वर संज्ञा ठीक हो सकती है । 
परतन्त्रके लिये नहीं हो सकती जुलाह। यद्यपि कपड़े बनाता है, 
परन्तु परतन्त्र हे, और असमर्थ हे, इसलिये उसे इंश्वर नहीं 
कह सकते । 


ईश्वर के प्रति श्री सम्पूर्णानन्दजी के विचार 


निर्धन के धन और निर्बल के बल कोई भगवान हैं. ऐसा कह। 
जाता है। यदि है. तो उनसे किसी बलवान या धनी को कोई 
श्राशंका नहीं है । वह उनके दरबारमें रिश्वत पहुंचानेकी युक्तियां 
जानता है | पर उनका नाम लेने से दुर्बल और निर्धनका क्रोध 
शान्त हो जाता है | जो हाथ बनाने बालोंके विरुद्ध उठते हैं, बह 
भगवानके सामने बँध जाते हैं। श्रांखोंकी क्रोधामि आंसू बनकर 
छलक जाती है | वह कमर तोड़कर भगवानका आश्रय लेता है । 
इसका परिणाम कुछ भी नहों होत।। उसके आते हृदयसे उमड़ी 
हुई कम्पत स्वर लहरी आकाश मण्डल को चीर कर भगवानके 
सूने सिहासनसे टकराती है । टकराती है, और ज्यों की स्यों 
लोटती है । कबीर साहबके शब्दोंमें वहां कुछ है नहीं'आज हजारों 
कुलबधुश्रोंका सतीत्व बलात्‌ लुट रहा है, हज़ारोंकों पेटकी ज्वाला 
बुकानेके लिये अवलाका एकमात्र धन बेचना पड़ रहा है । लाखों 
बेकस, निरीह राजनीतिक और आर्थिक दमन और शोषण की 


( ६6५ ) 


चक्की में पिस रहे हैं पर जो भगवान कभी खम्मे फाइकर निकला 
करते थे ओर कोसों तक चीर बढ़ाया करते थे, वह झाज उस 
कलाको भूल गये, ओर अनन्त शयनका सुख भोग रहे हैं । फिर 
भी उनके कामकी लकढ़ी दीन दुखियोंकों थमाई जाती है। जो 
लोग ऐसा उपदेश देते हैं बह खूब जानते हैं कि अशान्तोंकों काबू 
में रखनेका इससे श्रच्छा दूसरा उपाय नहीं है । 

इंश्वरने विभिन्न मतानुयायियोंकों विभिन्न उपदेश दे रखे हैं । 
जंगज्जनक होकर भी बलि और कुरवानी से प्रसन्न होता है। एक 
ओर विश्केश्वर बनता है. दूसरी ओर विधर्मियोंको और कभी- 
कभी स्व धर्मियोंको भी मार डालने तकका डपदेश देता है। एक 
ही अपराधके लिये अलग-अलग लोगों को दण्ड देता है, और 
एक ही सत्करमम के पुरस्कार भी अलग अलग देता है । अपने 
भक्तोंके लिये कानूनकी पोथीको बेठनमें बन्द करके रख देता है । 

प्रायः सभी सम्प्रदायों का यह्‌ विश्वास है. कि उनको सीधे 
इश्वर से आदेश मिला दै. पर हिन्दू का ईश्वर एक बात कहता 
है । मुललसानका दूसरी और इंसाइईका तीसरी । इटिलीकी सेनां 
अबोसीनिया पर आक्रमण करती है, ओर उभ्रय पत्त इश्बर, इसा 
झऔौस इंसा की माता से बिजय की प्रार्थना करते हैं । 

( समाजचाद प्रष्ठ १५-१८, ११ ) 

इश्चर क॑ विषय में महात्मा गान्धी का अभिप्राय-इश्वर हे भी 
और नहीं भो है | मूल अर्थ से इश्बर नहीं है। सम्पूर्ण श्ञान हे । 
भक्ति का सच्चा अथ्थ आत्मा का शोध ही है। आत्मा को जब 
अपनी पहिचान होती है, तब भक्ति नहीं रहती फिर वहां ज्ञान 
प्रगद होता है । 

तरसी मेहता इत्यादिने ऐसी ही आत्माकी भक्ति की हे । कृष्ण 
सक्न इत्यादिक अवतार थे, परन्तु हम भो अधिक पुण्य से बेसे हो 


६ ६९६३ ) 


सकते हैं । जो आत्मा मोक्ष के प्रति पहुंचने के लगभग श्रा जाती 
है बही अवतार है । इनके विषय में उसी जन्म में सम्पूरणता 
मानने की आवश्यकता नहीं । 

( महात्मा गान्धी के मिति पत्र पृष्ट ४७ ) 


भगवद्गीताका अवतरण 


कत त्व॑ न कर्माणि, लोकस्य सजति प्रश्ठः 

न कम फल संयोगं, स्वभावस्तु प्रवतते।| गीता ४-१४ 

जगत का प्रभु न कतोपन रचता है, न कर्म रचता है, न कर्म 
ओर फलका मेल साधता है | प्रकृति ही सब करती है।.. 

टिप्पणी--ईश्वर कता नहीं हे कर्म का नियम अटल और 
अनिवार्य है ओर जो जैसा करता है, उसको बेसा करना ही 
पड़ता है । 

नादतते कस्यचित्पापं, न चेव सुकृतं विश्व! । 

अन्चानेनावृतं ज्ञानं, तेन मुह्यन्ति जन्तव! || ४-१५ 

इंश्वर किसीके पाप या पुण्यको अपने ऊपर नहीं ओढ़ता है । 
अज्ञान द्वारा ज्ञान ढक जानेसे लोग मोहमें फंस जाते हैं । 

टिप्पणी--अज्ञानसे “में करता हूँ” इस बृत्तिसे मनुष्य कर्म- 
बन्धन बाँधता हे, फिर भी वह भले बुरे कमंका आरोप ईश्वर पर 
करता है, यह मोह जाल है । 


श्री मत्‌ परमहंस सो.5ह स्वामी का अभिप्राय 


जो बेदको ब्रद्वासे उत्पन्न मानता है, उसके लिये बाईबिल को 
इश्वरके द्वारा नि्मोण किया हुआ न मानना, अथबा जो लीग 


( ६६७ ) 


बाईबिलको इंश्वरकी बनाई हुई मानते हैं। उनके लिये बेद का जहा 
से उत्पन्न न होना मानना युक्ति संगत नहीं है। 'जगत्‌ के कत्तों ने 
विविध नामोंसे प्रकट होकर विभिन्न देशोंमें देश-काल और पात्नके 
भेदसे अलग अलग धर्मका उपदेश किया है, इस पर जो लोग 
विश्वास करते हैं, क्या वे विविध देशोंके सष्टितत्व विषयक मतोंमें 
जो भेद पड़ गया है उसका निशय कर सकते हैं ? 

(भगवद्गीताकी समालोचना-अनु“गोपालचन्द वेदांत शास्तरीप्र ० १८) 
सारांश यह है कि, इस जगतका कर्ता दत्ता कोई इंश्वर विशेष 
नहीं है । क्योकि प्रथम तो जगतक। कार्यत्व ही असिद्ध हैं, क्योंकि 
कार्यके लक्षण ही जगतमें नहीं घटते | यदि ऋायका लक्षण “प्राग- 
भाव भ्रतियोगित्वम' ऐसा करें तब तो चाँद व सूर्य भ्रादिका कभी 
अभाव था यह असिद्ध है इसलिए यह लक्षण उप्तमें नहीं घटता । 
तथा बेदने स्त्रयं इसका स्पष्ट शब्दोंमें विरोध किया है। जिनके 
प्रमाण हम पहले लिख चुके हैं | वर्तमान विज्ञानने भी यह सिद्ध 
कर दिया हे--कि इनका न कभो अभाव था ओर न कभो अभाव 
होगा यह भी विज्ञान प्रकरण में हम लिख चुके हैं | इसी प्रकार 
मीमांसा दर्शनके भो हम उन प्रमाणोंको लिख चुके हैं। र्ृष्टि रचना 
तथा प्रलयका जिन प्रवल युक्तियोंसे खण्डन किया है। पाठक 
'मीमांसा' प्रकरणमें देख सकते हैं| अतः यह लक्षण तो कार्यत्वका 

जगतमें घटता नहीं है। 


श्री सम्पूर्णानन्दजी ओर ईश्वर 


यह बहुत पुराना और व्यापक विश्वास है कि इस जगत का 
कोई कतो है, किसी ने बनाया है। देख ही पड़ता है कि बहुत 
सी बाधाओं के रद्दते हुये भी मनुष्य जी रहा हे, पशु पक्षी जी 
रहे हैं, नक्षत्र, सूर्य, चन्द्र, पहाड़, समुद्र, सभी बने हुये हैं, अतः 


( इरटं८ ) 


जगत्‌ का पालन भी दो रहा है| इस बात के झनने में लाघव 
होता है कि जो; कत्तो है वद्दी पालक है इसी प्रकार यह भी 
माना जाता है कि कही एक दिन जगतका. संहार भरी करेगा । इस 
कत्ती-पाता-संहरताको इंश्वर कहते हैं । 


ईश्वर प्रत्यक्ष का विषय नहीं है अतः उसका ज्ञान श्रनुमान 
और शब्द प्रमाणसे ही हो सकता है। जब तक सर्व सम्मत आप्त 
पुरुष निश्चित न हो जाय तब तक शब्द प्रमाणसे काम नहीं लिया 
जासकता | विभिन्न सम्प्रदायोंमें जो लोग आप्त माने गये हैं उनका 
ईश्वर के सम्बन्ध में ऐक्य मत नहीं है । जो लोग के अस्तित्व को 
स्त्राकार नहीं करते उनमें कपिल, जेमिनि बुद्ध ओर महावीर जेसे 
प्रतिष्टित आचार्य हैं। अतः हमको शब्द प्रमाणका सहारा छोड़ना 
होगा | अब केवल अनुमान रह गया। इसमें यह हेतु बत- 
लाया जाता है कि प्रत्येक वस्तुका कोई न कोई रचयिता होता है 
इसलिये जगत का भी कोई रचयिता होना. चाहिये | इस अनुमान 
में कई दोष हैं | हम यदि यह मान लें कि प्रत्येक त्रस्तुका कत्तों 
होता है तो फिर वस्तु होने से इश्वरका भी कतों होगा और उस 
का कोई दूसरा कता, दूसरे का तीसरा | यह परम्परा कहीं समाप्त 
न होगी । ऐसे तक में अनवस्था दोष होता है। इससे इंश्वर का 
अस्तित्व सिद्ध नहीं होता । यदि ऐसा माना जाय कि इंश्वर को 
कत्तो की अपेक्षा नहीं हे तो फिर एसा मानने में क्या आपत्ति है 
कि विश्व को कत्ता की अ्रपेज्ञा नहीं है ? फिर ऐसा मानना कि 
प्रत्येक वस्तु कत्‌ क होती है साध्यसम है । सूर्य चन्द्रमा कठ क हैं 
इसका बया प्रमाण है.। समुद्र और पहाड़ को बनाये ज्ञाते किसने 
देखा ? जब तक यह सिद्ध न हो जाय कि प्रत्येक कस्तु का कर्त्ता 
होता दे तब तक अमत्तःका कोई कर्त्ता हे ऐसा सिद्ध नहीं दवोता | 


जो लोग जगत को: कत्‌ क मानते हैं उनके सामने अपने 


( इह& ) 


व्यवहार की वस्तुएं रहती हैं। घर बनाने के लिये रांजगीर घंडे 
के लिये कुम्हार, गहने बनाने के लिये सोनार, घड़ीके लिये घंड़ें। 
साज चादिये। यह राजीगर ईट पंत्थर मिट्टी सोना, पुंजों से 
गहादि का निमोण करते हैं| कारीगर उंपादन सॉमग्री को काम 
में लाता है। और नि्मौण कार्य में लगनेमें कोई न कोई प्रयोजन 
होता है | वह अयोजन यदि हमको पहिले से भी न ज्ञात हो तो 
निर्मित वस्तु को देखने से समझ में आसकता है। फ 


अब यदि गृहादिकी भांति जगत भी कठंक है तो उसकी उपा- 
दान सामग्री क्या थी और सृष्टि करनेमें इश्वरका प्रयोजन क्या 
था | जगतमें जो कुछभीहे वह या तो जड़ददै या चेतन, अतः जो भी 
उपादान रहा होगा बहू या तो दो प्रकारका रहा होगा या उभय 
आतत्मक । दोनों ही अवस्थाशओ्रोंमे यहद्द्‌ प्रश्न उठता है कि बह जगत 
की उत्पत्तिसे पूरब कहांसे आया। यदि उसका कोंई कत्तो नहीं था 
तो जगतके लिए ही कत्तोकी कल्पना क्यों की जाये। यदि कत्तो 
था तो वह इश्वरसे भिन्न था या अभिन्न । यदि भिन्न था तो ईश्वर 
की कल्पना क्यों की जाये | क्या जो व्यक्ति जड़ चेत॑नंकी उत्पन्न 
कर सकता था बह उनको मिलाकर जगत नहीं बंना सकता था ! 
जड़ चेतनके बनने पर तो बिना किसी ईश्वरकों माने भी जगतकों 
विस्तार समममें अ। सकता है | यदि उपादान कत्तों ईश्वरसे भिन्न 
था अर्थात ईश्वरने ही जड़ चेतनकी रृष्टिकी तो इसका त/त्पय यह 
हुआ कि अपतसे सतकी उत्पत्ति हुई जो प्रत्यक्षके विरुद्ध होनेसे 
अनुमानसे मी वाधित है । यदि यह माना जाय कि इश्वरने अपने 
सत्‌ स्रूपसे जड़ चेतनको उत्पन्न किया तो यह प्रश्न होगा कि 
उसने ऐसा क्यों किया ऐस। करने में प्रयोजन क्यों था | यह नडं 
कह संकते कि जीवोंकी मोगोपलब्धिके लिए ऐंसो किया गेंयों क्‍यों 
कि जीवोंको तो उसीने बसाया।न उनको वसोता ने उनके लिंएँ 


( ७०० ) 


भोगोंका प्रश्न उठता । जीवोंका मोक्ष भी उद्देश्य नहीं हो सकता 

क्योंकि जब जीब थे ही नहीं तो फिर उनका वन्धन कहां था जिस 

को तोड़नेके लिए जगत रचता। यह कहना भी सन्‍्तोष जनक नहीं 

हैं कि जगत इश्वरकी लीला है। निरुद्देश्य खेल इश्वरके साथ 

अनमेल हे । क्या बह एकाकी घबराता था जो इसना प्रपंच रचा 

गया। यह भी इंश्वरत्व कल्पनासे असंगत है। यह कहनेसे भी 

काम नहीं चलता कि ईश्वर की इच्छा अ्रप्रतक्‍र्य है । इच्छा 

किसी ज्ञातव्य को जानने की किसी आप्तत्य के पाने की होती 
है | ईश्बर के लिये क्या अज्ञात और क्या अप्राप्त था। फिर जब 
उसकी इच्छा ऐसी ही है अकारण, निष्मयोजन, है तो शभ्रब उस 
पर कोई अंकुश तो लग नहीं गया है| बह किसी सृष्टि का संहार 
कर सकता है. आग को शीतल कर सकता है, कमल के वृन्दपर 
चन्द्र सूयं उगा सकता है। अन्ध विश्वास चाहे सो कहे परन्तु 
किसी की बुद्धि यह स्वीकार नहीं करती किऐसा होगा । ईश्वरवादी 
कहते हैं कि ईश्वर का स्वाभाव द्वी अंकुश है और नियम बर्तित्व 
उसका स्वभाव है | जगतमें जो कुछ होरहा है वह नियमानुसार हो 
रहा है| इन सब नियमोंकी समष्टि को ऋत कहते हैं। ऋत ईश्वर 
का स्वभाव है | इस पर प्रश्न उठता है कि यह स्वभाव इश्वर का 
सदा से है या जगत की र॒ृष्टि के पीछे हुआ । यदि पीछे हुआ तो 
किसने दबाव डाला। वह कौन सी शक्ति है जो इंश्वर से भी 
बलवती है । यदि पहले से है जो इच्छा जगतकी उत्पत्ति का मूल 
थी वह इंश्वर के स्रभाव से अविरुद्ध रही होगी। अर्थात्‌ जगत्‌ 
उत्पन्न करना स्वभाव है । परन्तु जहाँ स्वभाव होता है बहाँ पर्याय 
रहते दीनहीं। इंश्वरकी मसिसज्षा उसकेस्वभावके श्रनु कूल दोगी। पानी 
का स्वभाव तीचेकी ओरबहना है, अ।गका स्वभाव ग रसी हैईश्वर का 
साभाव जगत उत्पन्न करना है । न पानी नीचे बहना छोड़ सकता 


( ७०१ ) 


है । न ईश्वर जगतकों उत्पन्न करना । ऐसी दशा में उसको जगत 
का कर्ता कहना उतना ही डचित होगा जितना पानीके नदी या 
आगको जलनका कतों कहना । कठत्वका व्यपरेश वहीं हो सकता 
है जहाँ संकल्प की स्वतन्त्रता हो। यह काम करूँ या न करू, 
स्वभाव से इस प्रकार के स्वतन्त्रता के लिये स्थान नहीं रहता । 
अत; यह सब तक इश्वरके अरस्तित्वकों सिद्ध नहीं करते।” आदि 


श्री सम्पूणानन्द जी ने इसी प्रकार इस पुस्तक में तथा दशन 
ओर जीवन में इश्वर की मान्यता का शतशः प्रबन्न युक्तियों 
द्वारा खंडन किया हे | हम आगे तकवादमें उन युक्तियोंका खंण्डन 
करेंगे जो कि ईश्वर पक्ष में दी जाती हैं । यहां तो वदिक प्रमाणों 
की परीक्षा करनी है । अतः यह सिद्ध हे कि न|सदीय' युक्त में 
आत्यन्तिक प्रलय का कथन श्री सम्पूर्शोनन्द जी को स्वीकार नहीं 
है। तथा च न वे किसी इंश्वरकों कर्ता मानते हं। थे. स्व॒तन्त्र 
विचारक होते हुये भी शह्डूर के अनुयायी प्रतीत द्वोते हैं । 


पश्वात्-दरान 


अ।जसे तीन हजार ब्ष पहले पश्चिम ( यूनान. मिश्र आदि ) 
में अनेक देववादका ही प्रचार था। उनके देवता भी वदिक देव- 
ताओंकी तरह ही शक्तिशाली ओर सर्व दविक गुणोसे युक्त थे । 
गुरुकुल कांगड़ी के स्नातक प्रो: प्राणनाथजीने नागरी प्रचारिणी 
पत्रिकार्म बंदिक देवताओंका तथा ईरान. मिश्र आदि दंशोमें प्रच- 
लित प्राचीन देवताओंका बहुत सुन्दर मिलान किया है। आपने 
स्पष्ट लिखा है कि-- 
ऋणग्वेदके ऋषिके सनन्‍्मुख, बाइईंबिलको आदम हृव्या तथा 
सांपके सह्श कोई प्राचीन उत्पत्तिकी गाथा अचश्य ही रही होगी. 
कारण उसने बिना वद्योंमें रहने वालोंकी तरह ( वलापसेव ), 


( उण्र ) 


साथ साथ रहने वाले (सप्रीचीना ), यातेव इधर उधर फिरने 
वाले, बुद्धिका विस्तार करते थे (बितन्वाथे घियो:) यह लिखा ।” 


सूर्य तथा चन्द्र, या शिब तथा शक्ति, या आदम तथा हृव्वा 
को फलोंके द्वारा प्रकट करना वेबिलिनीया आदि प्रदेशोंमें एक 
प्रथा सी बन गई थी । वेद मन्त्रोंके रचयिता इस प्रथासे अनभिज्ञष 
न थे। बहुत संभव है वे स्वयं ही इस प्रथाके जन्मदता रहे हो ” 
यही नहीं अपितु श्रापने इस लेख मालामें, उन देशोमें प्रचलित 
प्राचीन देव मूर्तियोंसे बेद मन्त्रोंमें वर्रित देव स्तुतियोंके चित्र 
देकर यह सिद्ध कर दिया है कि वेदिक तथा ये देवता एक ही हैं । 
वहां प्रचलित प्राचीन देवोंसे बेदिक देवताओंकी समानताका कथन 
आपने शब्दशः दिया है । इस विषयमें यह लेख बहुत ही उप- 
योगी गवेषणापूर्ण एवं तात्विक है। अभिप्राय यह हे कि उस 
समय पश्चिममें बहुदेववादका साम्राज्य था। उसके पश्चात्‌ अनु- 
मानतः २५०० वर्ष पहले यूनानमें तीन दार्शनिक हुये-(९) थेलीज, 
(२) एनेक्समेण्डर (३) एनेक्समेनीज । 


इन सबके सन्मुख एक मात्र प्रश्न यह था कि इस जगत्‌का 
मूल तत्व कया है ? उस समय तक संसारमें इश्वरका आविष्कार 
नहीं हुआ था, ओर न पश्चिममें आत्मज्ञानका ही उस समय तक 
उदय हुआ था । अतएव इनके मनमें ईश्वर या आत्माके लिये 
कोई प्रश्न ही न था। अतः थेलीजने तो निश्चय किया कि इस 
संसारका मूल तत्व जल है, कनेक्स मेण्डरके मतसे एक अनियत 
द्रव्य ही इस संसारका मूल कारण निश्चित हुआ तथा एनेक्समे- 
नीजने वायुको दी स'सारका मूल कारण बताया । ये सब सिद्धांत 
भारत में मी प्रचलित थे, जिनका वर्णन पहले हो चुका है । इसके 
पश्चात्‌ देरेक्क़ीट्स--नासक एक दार्शनिकने कहा कि प्रत्येक क्ख 
प्रत्येक पदार्थमें परिणमन होता रहता है, अतः विश्वका मूलकारण 


( ७०५३ ) 


कोई परिणमनशील पदार्थ ही होना चाहिये। अतः इसने यह 
निश्चय किया कि वह परिणमनशील पदार्थ अप्ि ही हो सकता 
है । अतएवं उसने अप्रिकों ही ससारका मूल कारण माना। 
यह द।शंनिक जगत्‌को नित्य भी मानता था। 


पारमेनिडीज--इस दार्शनिक मत से स सार सत्स्वरूप है, न 
इसका आदि है और न अन्त | इसके मतसे जहां कालकी अपेक्षा 
जगत्‌ नित्य है वहां देशकी श्रपेक्षा जगत अनन्त भी है। अथोत्‌ 
एसा कोई स्थान या आराकाश नहीं है जहां यह संसार न हो | 

क्सेनोफेन--सर्ब प्रथम यूनानमें क्सेनोफेनने ही देवतावादका 
विरोध किया, इसने कहा कि-लोग विश्वास करते हैं कि देवता भी 
उसी तरह अस्तित्वमें आये हैं. जैसे कि हम ! और देवता शंके 
पास भी इन्द्रियां. वाणी ओर काया है। उपयुक्त दाशंनिकका 
कहना था कि यदि पशुओंके भी वाणी ओर कल्पना शक्ति होती 
तो वे भी देवताओंंकी कल्पना करते । प्रत्येक पशुका अपना 
( अपने ही आकार का ) देवता हाता | जिस प्रकार मनुष्योंने 
अपने अपने वर्णानुसार अपने २ देवता बनाये हैं बेसे ही पशु 
भी बन्नाते | तात्पय यह कि यहांसे यूनानादिदेशोंमें देवतावादका 
हास प्रारम्भ हुआ, ओर वह्दां दार्शनिक विचारों का प्रचार 
बढ़ता गया । 

पिथ्मामोरस--यह यूनान का महान्‌ दार्शनिक माना जाता है । 
कहते हैं. यह भारत में आया था, शायद यहाँ इस को उपनिषदों 
का उपदेश प्राप्त हुआ हो। इसी ने यूनानमें आत्मवाद का प्रचार 
किया; इसका कथन था कि अग्नि आदि जगत के पद॒/र्थ नहीं हे । 
तथ। उनका परमाणु द्वी मूल तत्त्व हैं। यह आकृति को ही मूल 
माना था तथा आत्मा का ओर पुनर्जन्म को भी मानता था। 
जिस प्रकार भारत में शब्द ब्रह्मकी स्थापना हुई उसी प्रकार इसने 
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संख्या ब्रह्म की स्थापना की । यह शह्लुराचाय की तरह अद्वेतवादी 
था। इसका सिद्धान्त था कि दस हजार वर्ष बाद सम्पूर्ण संसार 
जैसा पहले हुआ था फिर ऐसा होजाता है। इसी दस हजार वर्षों 
को लेकर यहाँ चार वर्षों की कल्पना की गई तथा चतुर्यंगी के भी 
दूस हजार वर्ष माने गये हैं। यथा--सतयुग के चार हजार, त्रेता 
के तीन, द्वापर के दो ओर कलियुग का एक हजार वर्ष । 


देमोक्रितु--यह्‌ यूनान का सुप्रसिद्ध युगपरिवर्तक और एक 
महान्‌ दाशंनिक आचार्य हुआ। था| यह अ्रनुमानतः इसा से ४५० 
वर्ष पूर्व हुआ था। यह परमाणुवादी तथा ह्वेतवादी था। इसके 
मत से भाव ओर अभाव दो पदर्थ हैं। भाव वह है जिससे शून्य 
भरा हुआ है तथा अभाव शून्य रूप है। भाव पदार्थ अनेक पर- 
माणुओंसे बना है। इसका कहना था कि परमारुओं में परस्पर 
आकर्षण होनेसे जगत बना है। तथा परमाणुओं के विभाग से 
जगत का नाश हो जाता है परमाणुओं में गुरुत्व होने के कारण 
अनादिकाल से थे आकाश में नीचे गिरते जाते हैं । जो हलके हैं 
धीरे धीरे गिरते हैं ओर जो भारी हैं वे शीघ्र नीचे गिरते हैं। 
अग्नि के चिकने और गोल परमाणुओं से मनुष्य की आत्मा 
बनी है। आत्माके ये परमाणु शरीर भरनमें व्याप्त हैं । सांस बाहर 
निकलने से आत्मा के परमाणु बाहर निकल जाते हैं, परन्तु 
इसकी पूर्ति प्राण बायु द्वारा आग्नेय परमाणुओं को अन्दर लेने 
से हो जाती है। इन्द्रियों ओर पदार्थों से कुछ परमाणु निकलकर 
मार्गमें मिलते हैं | उसीसे पदार्थका ज्ञान होता है। जिस आकार 
के परमाणु जिस इन्द्रियोंमें हैं उस इन्द्रियसे उसी प्रकारके आकार 
वाले पदार्थ का बोध होता है | यह भी जैन धर्म दर्शन की तरह 
मूल परमाणुओं को एक ही प्रकार के मानता है। अप्नि आदि 
सब एक ही प्रकार के परमाणुओं का विकार मात्र है। यही जैन 
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सिद्धांत है । इसके कुछ काल बाददी यूनानमें एंक अन्य दाशंनिक 
हुआ जिसका नाम इस्पीडो क्लेस था। उसका मत था कि परमा- 
णुओंमें इच्छा और हेष भी है | राडुलजीका कहना है कि भारत 
में परमाणुवाद इन्हींसे आया परन्तु हम इस बातसे सहमत नहीं 
हैं क्योंकि भ० महावीर तथा उनके समय में ही कात्यायन भी 
परमाणुवादी था। तथा इनसे पूर्व भी चावाकके आचार्य भूतबादी 
थे ये सब प्रथक २ भूतोंके प्रथक परमाणु मानते थे। तथा वेशिषिक 
दर्शनकी भी,आप नबीनता सिद्ध नहीं कर सकते हैं, अतः आपका 
यह मत केवल कल्पना मात्र हे । तथा आपने भी इस कल्पना के 
लिये एक भी आंधार उपस्थित नहीं किया है, श्रतः यह कल्पना 


विल्कुल निराधार भी है | 
ईश्वर 


एनक्सागोरस---पश्चिममें सबसे पहल। यह दार्शनिक है जिस 
ने इश्वर की कल्पना का अ्राविष्कार किया था। इससे पूर्व यूरुप 
आदि के लोगों को इेश्बर के विषयमें कुछ भी ज्ञान न था | इसके 
मत से भी सृष्टि अनादि ओर अनन्त है । इस जगत के रचने के 
लिये ईश्वर की आवश्यकता नहीं, परन्तु इस जगत में जो सौन्दर्य 
है, तथा नियम आदि हैं उनके लिये ईश्वर भी आवश्यक है । इस 
तरह ईसा से ५०० ब्ध पहले परिचम सें मनुष्य की बुद्धि ने ईश्वर 
की रचना की । 


महर्षि सुकरात और उसके बादके दार्शनिक 


सुकरात जिसे यूरोपमें विज्ञानका पिता समका जाता है, उस 
का मत आत्माके सम्बन्ध्में इस प्रकार था;--सुकरातने शिमी 
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(5प्न&/0/५7) को उत्तर देते हुये कह्दाकि--“ ॥ मुझे विश्वास है 
कि झृत पुरुष भी एक अकारका जीवन रखते हैं जैसा कि पू्जोंने 
गम जीवन पापिश्ोंकी अपेक्षा सत्पुरुषोंके लिये श्रेष् 
तर हैं। ” 

(२) ४ 2 जब तक हम यह शरीर रखते हैं ओर जब तक यह 
साधन शरीर हमारी आत्माओंसे सम्पर्क रखता है उस समय 
तक हम इच्छित उद्दंश्यको कदापि न प्राप्त कर सकेंगे” 

(३) “चित्तकी शुद्धता शरीरसे आत्माकों प्रथक करते हुए और 
प्रथक करनेकी भावनाकों दृढ़ करते हुए आयु विताना ही है | 

(४) ४ 3 शरीरसे प्रथक दोना और छूटना ही मृत्यु है” । 

(५) सिवीने कद्दा--* 4 तब हम इस बातमें सहमत होगयेकि 
जिन्हें मुर्देसे और मुर्दे जिन्देसे पेदा होते है. ओर इसी लिए इस 
बातमें भी हम सहमत हो गये कि यही यर्ेष्ट प्रमाण है कि मृत 
0 आत्मा पहले कहीं अवश्य थी जहांसे वह फिर जन्म 

ती है” । 

(६) सुकरातने कहा--“ 5 हां मिसंदेह ऐसा ही है। हमने 
इस सिद्धान्तके स्थिर करनेमें भूल नहीं की है सनुध्य सरकर 
अवश्य पुनः जन्म लेते हैं ओरे उन्हीं मुदोंसि जीबित पुरुष उत्पन्न 
होते हैं ओर भृत पुरुषोंकी आत्मा अमर है” । 

(७) खुकरात--“तो आत्मा किससे साश्टश्य रखता है ?” 
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सिदी--यह तो स्पष्ट ही है कि आत्मा देवी और शरी 
मरखघर्स हे । के. 'उ 
सुकरात--“जो कुछ मैंने कह क्या उसका. प्ररिणाम 
यही निकला, कि जीबात्मा देवी, सत्य, 
वोचगम्य, समान, अबिनाशी और अजर 
है, जब कि शरीर विनाशी, जड़, बहुविध, 
परिवर्तन शील झौर छिन्न भिन्न होने वाल! 
है? सिब्री | क्‍या तुम इसके विरुद्ध ओर 
कोई तक रखते हो ? सिवीने कद्दा-नहीं ।6 


(८) फिर सिदी को उत्तर देते हुये सुकरात ने कहा, कि 
जीवात्मा जो अदृश्य है जो अपने सहद्रश शुद्ध निर्मल, अदृश्य 
लोक में पवित्र और ज्ञान मय ईश्वर के साथ रहने को जाता है 
जहां थदि भगवानकी इच्छा हुई तो मेरा आत्मा भी शीघ्र जायगा। 
क्या हम विश्वास करें कि जीवात्मा जो स्वभाव से ही ऐसा शुद्ध 
निर्मल ओर निराकार है बह हवाके मोंकों में उड़ जायगा? ओर 
क्या शरीर से पृथक होते से ही छिन्न भिन्न हो जायगा। 
जैसा कि कहीं कहते हैं । ५ | 


खुकरात ने यून'न के दर्शन का मुकाब बाइर ( प्रकृति ) की 
ओर से हटाकर भीतर ( आत्मा ) की ओर कर दिया। बह सदेव 
अपने शिष्योंको शिक्षा दिया करता था कि “अपने को जानो” 
ओर यह कि “आचार परम धर्म हे।” आचार युक्त जीवन तप 
से प्राप्त द्वोता है, तप इन्द्रिय संयस और दमको कहते हैं | 
( जैन लीर्थंकरों का भी यही उपदेश था ) 
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अफलातून ( प्लेटो )--प्लेदो आत्मा के अमरत्वका उत्कृष्ट 
प्रचारक था । सुकरातकी मृत्यु के पश्चात वह इटली चला गया 
थाँ। इस योत्रा्में उसे पिथांगोरस के मन्तव्योंका ज्ञान हुआ, बह 
आदर्शवादसे भी प्रभावित था | और अपने शिष्योंको सिखलाया 
करता था कि मेंज के ख्यालमें मेज़ से अधिक वास्तविकता है । 
उसकी प्रसिद्ध पुस्तक “फेडो” | 7॥78200 ) प्रश्नोतर रूपमें है । 
पुस्तक में उसने आत्मा के अमरत्व पर श्रच्छा विचार किया है | 
उसका कथन द कि जीवात्मा अभाव से उत्पन्न नहीं हो सकता. 
इस लिये उसकी पूव॑ंसत्ता होनी चाहिये, ओर वह भी अनादि- 
काल से । इसी बिचारकी पुष्टि वह इस प्रकार करता हे, कि केवल 
जीव ही उन आदर्शोका विचारकर सकता है जो वस्तुओंकी सत्ता 
के कारण हैं. और जिनके द्वारा वस्तुश्ोंकी उत्पत्ति हुआ करती 
है। परन्तु जीवोत्पत्तिके विचारकों उसने कभी क्षणमात्रके लिये भी 
स्त्रीकार नहीं किया । वह सदेव उनकी निरन्तर सत्ताका उपडेष्टा 
ओर अभावसे भाव होनेका सवंधा विरोधी रहा। उसका जीवन 
के संबंधमें यही विचार था कि शरीर से .प्रथक हानेके बाद उसी 
प्रकार अन्तकाल तक बना रहता है, जिस प्रकार शरीरमें आनेसे 
पृषष श्रनादिकाल से अपनी सत्ता रखता था. “आचोहिन्ड” 
(07८07 मंत0 ) जिसने “फेडों” का संस्करण प्रकाशित 
किया था उसकी भूमिका में उपयु क्त विचारोकों प्रकाशित करते 
हुए यह भी लिखा है कि प्लेटोका विचार था कि बुद्धिमान विज्ञान 
वेत्त।ओंको मत्युसे भयभीत नहीं होना चाहियें। 


प्लेटो ( देखा रिपब्लिक का तृतीय भाग ) अपने शिष्योंको 
परलोक संबंधी ऐसे बिचारों से जिनका आर्फियसकी शिक्षासे 
संबन्ध है, बचानेका यत्न किया था। क्योंकि वह उन्हें निस्सार 
सममता था । सृष्टि संबंधी उसका बिचार था कि “आदर्श सष्ठि 
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सत्य और सौन्द्यंसे भरपूर हे. परन्तु ज्ञानेन्द्रियोंके जगतमें इनका 
अभाव है ।” बह धमंके आदर्शकों सर्बप्रधान बतलाते हुए उस 
आदशंकी सत्ता इश्रको समझता था। वह सम।|जको बड़ी महत्ता 
देता था, ओर व्यक्ति के कुछ श्रधिकार नहीं समझता था, उसका 
विचार था कि प्रत्येक व्यक्ति समाजके लिये जीता है। अफल्ला- 
तूनका प्रकृतिका अनादित्व स्वीकार था | 


अरस्तू-२२४-३०० ईं० पूब--जीवात्म। संबंधी श्ररस्तूके जो 
विचार हैं उनके तीन भाग हैं-- 

(१ ) एक भाग जीवनका वह है. जो वनस्पतियों ओर पशु 
पत्षियों में भी पाया जत्ता है । 

(५ ) दूसरा भाग इन्द्रिय ज्ञान का है, वह केवल पशु पक्षियों 
में पाया जाता है । 


(३ ) तीसरा भाग बुद्धि का है जो केवल मनुष्यों को मिलता 
हे मनुष्यों में आत्मा का भाग पितासे आता है । 


इस प्रकार अरस्तू मानता है कि मनुष्य की आत्मा में एक 
भाग नाशवान हे ओर दूसरा भाग अमर । वह भाग जो अमर हे 
बुद्धि हे, ओर वह बुद्धि ( ज्ञान की शक्ति ) कामनाशरों से उच्च 
आसन रखती है । जीव ओर शरीर के सम्बन्धमें उसका विचार 
यह कि शरीर सम्बन्ध ठीक बसा दी हे जैसा आकृतिका प्रकृति 
दृष्टि का चछुओं ओर असली का अप्रगट से है । जीबात्मा जो 
आकृति, रूप ओर शरीरका वास्तविक अंशहे न तो स्त्रयं , शरीर 
ही है ओर न बिना शरीर के विचार में आने योग्य है । डाक्टर 
गोम्पज ने लिखा है कि “ पांचवी शताब्दी के अन्त में जीवात्मा 
सन्बन्धी अरस्तू के मन्‍्तठ्य एथेम में इस प्रंकार सम्रके जाते थे 
कि बुद्धि पूबंक नियम मनुष्य में जन्म से पहले अंकुरित होते हैं 


( ७४२० ) 


और शरीरके नष्ट होनेपर जहाँसे आये थे वापिस चले जाते हैं ।# 

अपने गुरु प्लेटों का अनुकरण करते हुये अरस्तू लोगों को 
समझाया करता कि बुद्धिमान को सृत्यु से भय भीत नहीं होना 
चाहिये किन्तु उसे अपनेको अमर समझकर कार्य करना चाहिये 
तभी सफलता प्राप्त कर सकता है । 


ऐपी क्यूरस ( 27एं८प्राए5 ) इसकी शिक्षा का सार था 
कि मनुष्य को प्रसन्नता के साथ जीवन व्यतीत करना चहिये ।” 
खाश्रो पीओ ओर खुश रहो । 

३४२ के ईसा से पूर्व भोतिक विज्ञान मनुष्यकों अन्ध विश्वास 
बचाने के लिये है, जगत्‌ की श्रन्य वस्तुओं की तरह मनुष्य भी 
( सजीब ) प्राकृतिक अणुओंका एक समुदाय है। अ्रथोत्‌ प्रत्येक 
जीव सूक्ष्म प्राकृतिक परमाणु ओंसे बना हुआ है ओर गिलाफरूप 
शरीर है. अ्रणुओंका संघानहै | शरीर ओर आत्मा दोनों मरण 
धमर्मो है और एकसमय नष्ट होजावेंगे । उसका मन्तव्य था कि मूर्ख 
ही मृत्यु की खोज करते हैं परन्तु श्ृत्यु से डरना भी मू्खता ही है 
मृत्यु आने पर शरीर अथवा जीब दोनों में से एक भी बाकी 
नहीं रहते । 

“हेपीक्यूरस” की शिक्षा यूरोपमें बहुत फैली और प्रकृतिवाद 
के विस्तार में उससे अच्छी सहायता मिली । 

उसी शिक्षाके विस्तारका कारण यह भी कहा जाता है, कि 
“ह्यूक्रेटियस” ( [.प्रटा४ए०४५ ) एंक श्रसिद्ध कवि ने उस की 
शिक्षाओंको छंदबद्ध करके अपनी पुस्तक “डिरोमनेचर” ([)6- 

एशापागशभाप्रा2) द्वारा विस्तृत किया था । 


] 


क ताव्य्यांद पगाप्टा 79ए 07 .णाफथफए जण, इृए 6 
छाई वंन्‍्शाब।भाणा है. 209 


( ७११ ) 


जैनो (25070)--इसासे ३४० वर्ष पहले हुआ था, इसने 
“स्यागवाद” की स्थापनाकी । यह अद्वंतवादी था। इसका विचार 
था कि जीवात्मा प्राकृतिक है ओर शरीरके साथ ही उसका भो 
नाश होजाता है। प्रलय होने पर इश्वरके सिवाय सब नष्ट अष्ट हो 
जाते हैं। जैनोंका त्यागबाद मुख्यतया अचारसे सम्बन्धित था। 
प्रो० सिजबिक (770 पछथाएए $०04एञांणटने अपने प्रसिद्ध 
आयार संबन्धी #इतिहासकी पुस्तकमें त्यागव।द का जीवके 
अमरत्वसे क्या सम्बन्ध था यह प्रश्न उठाया है, ओर इस विषय 
पर कुछ प्रकाश ड/ल्ला है उनके कथनका सार यह है । :--“स्याग 
बादसें जीवकी अमरताका विश्वास बहुत संदिग्ध था, परन्तु 
बिल्कुल रद भी नहीं किया गया था। (इस वादके ) पुराने 
शिक्षकों के विषय में हमें बतलाया जाता हे कि “क्लीनथीस” 
((7८४7779) के मतानुसार शरीरके नष्ट हो जाने पर जीव बाकी 
रहताहे, ओर क्राईपिसस((.0) ५८७००$)कहता हे कि जीव बाकी 
' तो रहता है परन्तु केबल बुद्धिमानोंका अद्वेतवाद के प्रभाव से वह 
अन्तको उसके भी बाकी रहनेका निषेघ करता हे। इपिक्टेट्स 
(छफाप्रल75)--अमरत्वके बिश्वासके सबथ। विरुद्ध था। दूसरी 
ओर “सनेका” (3८४००) अपने कतिपय लेखोंके भी शरीर रूपी 
बन्दीमहसे जीब के मुक्त होने का विवरण प्लेटोकी भाँति देता 
हे। परन्तु एक ओर स्थल पर परिवततंन और नष्ट होने के मध्य में 
माकंस ओरिलियस (४7055 &प्राटा05) की भाँति भ्रपनी 
सम्मति देता 

पिर हो ( ?ण77॥0 ) इसके उपरान्त “पिर हो” के संशय 
बाद का यूनानमें प्रारम्भ होता है, परन्तु जोब सम्बन्ध विचार को 
दृष्टि से प्रीक फिलासफो प्रायः यहीं समाप्त होती है । 


उाक! हे सनम -ी जन्‍नन- जे ्क्न अनननन॑ तन“ “० जन जन वन नल न बल तन नमन ना णनिभ न ला. 
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संशयके पश्चात्‌ सन्‌ २०० और ३०० ई० के मध्यमें एक प्रकार के 
अद्वेतवादका प्रारम्भ यूनानमें हुआ | जिसका आचाय प्लाटीनस 
( 00४708 )था | अद्वेतवादियोंकी तरह बह भी जीवको शरीर 
की भांति उत्पन्न सत्ता बतलाता था। इसकी शिक्षा थी कि केबल 
भ्ह्य ही सत्य पदांध हे ओर वही जगत का अभिन्न निमत्तोपादान 
कारण है, परन्तु जगदुत्पक्ति उसके हाथ नहों किन्तु विकास का 
परिणाम है । वह पहले बुद्धि उत्पन्न करता है । बुद्धि से जीव उत्पन्न 
होता है। इत्यादि सुकरात आदिके ये सिद्धान्त ओर विचार नारा- 
यण स्वामी जी ने अपनी “आत्मदर्शन” शीषक पुस्तकमें दिय हैं । 
इनमें सुकरात का आठवां उपदेश ईश्वर विषयक है, जो विशेष 
विचारणीय है । यह उपदेश जन धर्म की प्रतिकृति ही है । जनधर्म 
में भी आत्मा और परमात्माका यही रूप है। जिसका वर्णन सुर्क- 
रात ने किया है। बंदिक धर्म की भी प्राचीन मान्यता यही थी | 
इसके अलावा सुकरात ने तप आदिसे आत्म शुद्धि का कथन भी 
जैनधमोनुसार ही किया है। सुकरात ही पश्चिमीय विद्वान और 
दर्शन एवं घमंका जन्मदाता समझा जाताहे। कारण यहहैकि इनसे 
पूव जा सिद्धान्त प्रचलित थे उनमें परस्पर विरोध देखकर जनतामें 
अविश्वाससा उत्पन्न हो गया था। तथा मनुष्योंके हृदयोंमें अनेक 
प्रकार को शंकाए' भी उत्पन्न होती थी । सुकरात ने उन दर्शनोंका 
समन्वय करनेका प्रयत्न किया। तथा प्रत्येककी शंकाका समाधान 
भी किया। अतः यूनान में तथा यूरोप में इसी के मतका प्रचार 
अधिक हुआ | अभिप्राय यह है कि सुकरातने पश्चिममें एक नया 
युग. ओर नया दोर आरस्म किया जो कि अब तक प्रवल वेगके 
साथ चलता रहा है । 


'स्माका है. फाण्याक 


( ७१३ ) 
यूरोपीय-दश न 


यूरोपके प्रसिद्ध दाश॑निक हमने इख्वरके विषयमें लिखा है कि 
“जब इश्वर प्रत्यक्ष नहीं देखा ज्ञाता तो उसके होनेका प्रमाण कया 
है ? उसके गुण आदि । किन्तु इश्वरके स्रभाव, गुण, आराक्षा ओर 
भविष्य योजना के लिये हमार पास कोई साधन नहीं है जिससे 
हम उनको जान सके। कार्य कारण के अनुमान द्वारा हम इश्वर 
को सिद्ध नहीं कर सकते जब हम एक घरको देखते हैं तो निश्चित 
रूपसे यह सममक लेते हेंकि इसका कोई कारीगर बनाने बाला था 
क्योंकि हमने सदा मकान जाति के कार्यों को कारीगर जाति के 
कारणों द्वारा सम्पन्न होते देखा हे। किन्तु विश्वजातिक कार्योंको 
इंश्वर जाति के कारणों द्वारा सम्पन्न होते हमने नहीं देखा. इस 
लिये यहाँ घर ओर कारीगरके दृष्टान्‍्ससे इश्वश्कों सिद्ध नहीं कर 
सकते | आखिर अनुमानकों जिस जातिके कार्यको जिस जाति के 
कारखसे बनत देखा गया है. उसी जा तके भीतर बहना पडता है । 

जगत पूण नहीं अपूण क्र रता संघ एवं विषमतासे भरा हुआ 
हैं। ओर यह भी तब जब कि इश्वर का अ्नन्तकाल स अभ्यास 
करते हुय बेहतर जगत बनाने का अभ्यास हुआ था | ऐसे जगत 
का कारण ईश्वर लोक क कोई क्र र अथवा संधष प्रेमी ही होगा 
यूशेपके एक अन्य दाशनिक् ने ठोक हो कहा हे कि इंश्वरकों ठोंक 
पीट कर प्रत्येक दाशनिक अपने मन के अनुकूल उसका लिबोण 
करना चाहता है । परन्तु प्रयोजन सबका एक ही है कि इस बेचारे 
को खतरे से बचाना | 

तोत्पय यह है कि जिस प्रकार भारतीय दर्शनकारोंमें शतभेद 
हे उसी प्रकार पश्चिमीय देशोंके ढाशनिक भी फिसी एक परिणाम 
पर नहीं पहुंचते । कोई इंश्वश्को मानताहे कोई/लहों मानता । कोई 
चतना अट्ठतवादीदे तो कोई जड।द्वतवादी है। कोई इश्वरकों साकार 
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सगुण मानता हे तो कोई भी निराकार ओर कोई निगुंण मानता 
है । इसी प्रकार जगत को कोई अनादि मानता है तो कोई सादि 
मानता है। अथोन जितने बिद्ठान हैं उतने ही मत हैं.। इनको 
विभिन्नता ही इस कल्पना को निराधार सिद्ध कर रही हे । 


विज्ञान और ईश्वर 


सन्र १६३३ में पानीपत में जनियों के साथ इंश्वर सृष्टि कर्ता 
पर एक बड़े पमाने पर लिखित शास्त्रार्थ हुआ था | डस समय 
आयसमाज़ की तरफ से मेंने शास्त्रार्थ में भाग लिया था.. उस 
समय मैंने एक आय जिद्वान की पुस्तक में कुछ वेज्ञानिक प्रमाण 
उपस्थित कर दिए उनका जा उत्तर आया तब उन श्रसाणों के 
अर्थ की जांच की गई ता मु्के अत्यन्त दुःख हुआ । और उन. 
लखकोंके प्रति. एक प्रकारक्की अरुचिसी उत्पन्न होगई | उसके उत्तर 
में जो छुछ लिखा गया सबसे प्रथम अपके सन्मुख में उसे ही 
उपस्थित करता हूँ । जन समाज मे लिखा कि--आपने जो पहिला 
प्रमाण दिया है वहा आप के सष्टि कठृत्व बाद का पूर्णतया 
खण्डन करता है । 
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अथाोत्‌--उनका मन्तव्य है कि जातकी न कोई आदि छृष्टि 
है और नाही कोई इसका कोई अंतिम प्रलय है, यानि जगत 
अनादि और अनन्त है । 

इसे कहते हैं जादू बह है जा सर पर चढ़कर ले' मह।शयजी 
तुम्दारा क्या दोष तुम्हारा इश्वर ही तुम्हारी कतांबाद रूप भ्रान्ति 
का नश कर हे 


( ७१५ ) 
आपने जो दूसरा प्रमाण (५4९८५ 07507) का दिया 
है वह भी आपका उल्टा घातक है | बह तो जैनियोंके उत्सपिंणी 
ओर अबमपिणी कालकी स्थापना करत। है। जैसा कि दिन के 
पश्चात रात्रि आती है ओर दात्रिके पश्चात्‌ फिर दिन इसी तरह 
उत्सर्पिणी और अवबमसपिणी काल का चक्र अनोदिक.ल॑ से. . 
श्रनन्तकाल तक चलता रहता है । 


इमी प्रकार तोसर। प्रमाण. देकर तो आपने कमाल ही कर 
दिया कॉन नहीं जानता कि *'कांट” विज्ञालबादी नहीं था। किन्तु 
बद ता एक अद्वतब।दी फिलांसफर था! | 


अ्रश्न लीजिय आधुनिक तब्रिज्ञान जिससे आपके सृष्टि कतीवाद 
का पू्नया खण्डन होता है । ॥ ॥740:८! अपनी किताब ]2 
70व॥6 ० पा6 पगाएंटः४८ में .प्रप्र॒ (€८ प्र. फरमाते हैं। ह 


(2) 7॥6 वरच्मागांणा एी पार ए़णा0 45 स्वृपशए प्रीणर/८ 
भाते प्रा।00प00686, ॥..08$ 90 ए७६2॥77]78 890 70 ९00, ॥( 
8 790 ्राश्ाओए (३3) #पर>धभा0९ 5 ९एटाएजीशा2 74 
[४8ए५ |8 प्रगंधरापफफ९व पर0०एटपराहाए था ए85४07- 
03007 00णज़ॉटार ॥8 प्राटा 8 एश्लि 76908८ बाते... 
80॥9, एटा ॥06 ॥7# 6 पृष्धांप् ए प्रगाध 3७ 
शशा३३॥ए टीक्षा्टांगड णिए९ सशा्रा।ड 0णाइघ्ा,..... 


अर्थातू--यह विश्व भी अनादि और अनन्त है; इसका न 
कोई आरम्भ है न अन्त यह सनातन है. जगत द्रव्यसे-परिपूर्ण है 
जो सदा अन्तर रहित परिशमनशलत्ष है।. जगतमें कहीं पर भी 
सबंथा निष्कियपन अथवा कूटस्थता .नहीं है- पुदूसलक्ी खऋननन्‍्त 
दे झोर उप्तको सदा परिणमनशोल शक्ति. सदेव एकसी 
रहती है।.. 


( ४९१६ ) 


2-- 7०0९० ॥ण३३४० (कथा४४ए में ]. ए. 
76९॥07 0.. $८. प्रष्ट ८४४ पर पुद्गल द्रव्यके संबन्धमें निम्न 
लिखित मन्तव्य प्रकट करते हैं-- 

“ए९ 4८ वश घाट जरांगिटंएश ० ०09०आा४8 
7९8007078 का प्री 7॥बत0482८7शाए णी ॥णतालों. ॥बतीधा। 
9 भा श्वाएपसंपा एबॉफ्ट 0९८5८ एा८ शा रण 
7706फ0९एंणा भाव ताभंगवछाबांणा 0 प्री दााक्राधांणा 
308 ९एलाए 0श970९0” 

अथात्‌ हम इस रेडियममम दो विभिन्न शक्तियोंकों एक साथ 
काम करते हुए पाते हैं, साधारण रेडियों एक्टिबिटी सदा एक सौं 
रहती हे चू।के उसकी शक्तिकोी छटाकी उत्पत्ति और चाल की 
रफ्तारे दोनों समान रहती हैं । 

३० “उृक्रट 8छंशाए8.. छि. ए०प” कब्ा/ाश ३. ९ 
(009 8 0एा $4एशं०पा', 
४-यदि आपको अस्यन्त आधुनिक स॒ष्टि और प्रलयके सम्बन्धमें 
बेशानिक तत्वको सममना है ता आप “'पक्षाणा?३7 8 भाप ए 
793॥, 2928९ ॥67 & ॥470 देखें, जिसमें प्रो ?. 8. 
जि।आबा ॥006 फ़ंट2 ज्ाग्राश ॥ ?ए9९०६ ने इस बात 
को सिद्ध करके दिखलाया है कि चू'कि अंतरित्ष प्रदेशोंस (१08॥00 
(95. (कार्गिकरेजी) पेदा हो कर सूर्य चन्द्र प्रथ्वी आादिकी 
निरन्तर हंस हुई शंक्तियोंकी पूर्ति करतो रहती हैं इसलिए विश्व के 
इतिह/समें कोई समय ऐसा सम्भव नहीं हो सकता जब कि 
विश्रका सवंधा परमाणु रूप विनाश हो जाय | 

छाब रहा आपके जगतकी ध्यवस्थाके सम्बन्धमें वैज्ञानिक मत 
सो भी देखये;--. ॥00एक्कां: (एलमंड४ए ]. ए. 
लात 0. 8९. 7826 86 पर शरएट्ा5 गी02078 
78६7८५के परीक्षणसे सिद्ध करतेहंकि पुद्गलस्कत्धोंकी ठयवस्थी! 


( ७९७ ) 


मय आकृति, परमाण ओर सल्लिकट अन्य स्कन्‍्धोंकी पारस्परिक- 
आकषंण शक्ति से बन जाया करती है । यही तथ्य उन्होंने 
प्रष्ठ १७३ १७७ पर (१५5८8॥58007 का उल्लेख करते हुए सिद्ध 
किया है। ओर यह नित्य प्रति देखनेमें भी आता है कि हलबाईके 
सकोरामें पड़ी हुई मीठेकी चाशनी कुछ दी कालमें केसे सुन्दर २ 
मिश्रीके रवोंकी आकृति धारण कर लेती है | महाशय जी.! ज़रा 
आप अपने आय॑ समाजके प्रामाणिक ग्रन्थों में यह तो ढू ढने का 
प्रयन्न कीजिये कि जगतके पेंदा करने बालेने इसको किस दिन 
बनाना आरस्म किया ओर कितने समयमें धनाकर समाप्त किया 
« इसका भी पता लगाइये कि दुनियां कहांसे बननी आरम्भ हुई 
ओर किस स्थान पर जाकर समाप्त हुई। ३ यह भी फरमाइये कि 
कौन चीज कैसे किसके पश्चात्‌ कितने समयमें किन किन साधनों 
से बनकर तेयार हुई ? 


हा मल 


परमाणुवाद 


प्राकृतिक अणुओं के सम्बन्ध में जो नई नई खोजें हुई हे 
उनसे प्रकट होता हे कि परमार प्रकृतिका सबसे अधिक सुक्मांश 
नहीं है, जसा कि अब तक वज्लानिक सममते थे । बह विद्युत 
करणोंका समुदाय है| उनके भीतर ०क केन्द्र होता हे ओर विद्य त 
कण उसके चारों ओर उसी प्रकार नियम पृवक परिभ्रमण करते 
हैं, जिस प्रकार प्रथिबी आदि ग्रह'सूर्य के चारों ओर घूमते हैं 
सर आलिवर लाज का कथन हे कि सूर्य मण्डलके अत्यन्त सूच्तम 
रूप परमाणु है उसके भीतर समस्त कार्य उसी भ्रकार होते हैं । 


( ४८ ) 


जिस प्रकार सूयंमण्डल के अन्तर्गत | * नर्वीन खाजों में प्रकृ 
दो भागों में विभक्त हुई है--5यक्त और अअब्यक्त ! व्यक्त प्रकृति 
का सबसे सूच्तम अंश नियुक्त हे |परंतु प्रो वोटमली चिद्यत्कशको 
भी आकाश (टाधत्ए) का परिणास सममभते हैं। * परन्तु इस 
आकाशके सम्बन्धमें वेज्ञानिकों को थोड़ा ज्ञान है। इस बात को 
खुले तोर से वैज्ञानिक स्त्रीकार करते हैं।| कल तक जो द्रव्य 
भोतिक समर्भ जाते थे और जिनकी संख्या लगभग ८० क पहुंच 
चुकी थी. अब वह सच विद्य न्‍्कश का ससुदाय समझे जाने लगे 
है| वेज्ञानिक्ों का कथन है कि ह/ईडोजन के एक परमाण का एक 
हजार वां भाग विद्यत्कश की मात्रा समझी जाती है। परन्तु अर 
विद्यत्कशवाद भी वदलता दिग्बलाई देता है | सर आरालिवर लाज 
ने हाल ही में अपने व्याख्यान में कह। हे कि अब तक समझा 
जाता था कि विद्यतकण स प्रकाश उत्पन्न होता था परन्तु अब 
मालूम यह होता है कि प्रकाश से जिद्य त्कश उत्पन्न होते हैं ओर 
इस भ्रकार अग्नि ही प्रकृति का आदिम मूल तत्त्व प्रतीत होता 
है । (ए96 चार प्रणव छितपल्थांणाब' $फछीलाला' 
तए0९0 ॥7 06 ५८०९८ /७३४४2।7९ $07 0000067 7923.) 
इस प्रकार व्यक्त प्रकृति जिसको कपिलने ( व्यक्ति “बिकृति 'नाम 
दिया था प्रचलित बिज्ञान में कतिपय श्रेणी में विभक्त हैं । सब से 
सूछ्म भाग आकाश ( इंथर ) है । आकाश से विश्व त्कण 
विद्य त्कश से परमाण परमाणस अण आर अणअंसे पंच भूनों 
की रचना होती हे । 


*8टांशाट6 बाएं 7शार्राणा 0५ $6एश॥ 70॥ 07'$0९॥06 ?.8. 
॥ जी ही 5 800 5२ 82 2? 76. 
की. का पट 2 ७-० ४ .. 63: 
4£2एणप्रांगा जग्रक्षार' 07 (प्श०ए९ 06 फ्रेणा, 


( ७१६ ) 


गति 


वेज्ञानिकोंने श्रणुओंकी गति बेगबती बतलाई है । प्रत्यक 
अरणु एक या अधिक परमाणुओंका बना होता है, और प्रत्येक 
परमारु बड़े भःकर वेग से परिक्रमण करता रहता है। जहां 
प्रथिबी सूयंकी परिक्रमा १८॥ मील प्रतिसे केंड करती है वहां एक 
एक परमाणु अनेक सहख्र मील प्रति सेकंडके हिसाबसे प्रदक्षिणा 
करते रहते हैं। इस तरह ब्रह्मांडके सूयंसे विशाल काय पिण्डोंसे 
लेकर अशुवीक्षणा यन्त्रसे भी अनावीक्ष्य परमाणुओं तक गति 
शील हैं। ओर गति भी अधिक भयानक ओर निरन्तर । परन्तु 
सूक्ष्म परमाणुओंकी गतिसे ही गतिशीलता पूर्ण नहीं हो जाता, 
प्रत्येक परम णु अनेक बिद्युत कणोंका बना हुआ है। विद्युत्तण 
दो प्रकारके हैं । ऋणानु और धनाणु | धनाणुके चारों ओर 
ऋणानु प्रायः एक सेकंडमें एक लाख अस्सी हजार मील तकके 
बेगसे परिक्रमण करते हैं। ओर धनारु ? धनाणु तो परंमाणुका 
केन्द्र है, ओर वही तो अण में धनाणुओंको लिये हुए उसी प्रकार 
चक्कर लगा रहा है जैसे गृहापग्रहों को लिय हुए कृत्तिकाओं 
की प्रदक्षिणा सूर्य कर रह। है। ऋणानुश्रोंमेंसे अनेक टूट टूट कर 
परमाणु मण्डल तो दूर भी भागते जाते हैं। ओर दूसरे परमा- 
णुओंसे मिल कर भी अपने तीम्र वेगका परित्याग नहीं करते । 
ये ऋणानु है। जो छिटकते हुए चलते है घारारूपसे, सूयसे, अप्नि 
से या विद्युतसे आते हैं। यहां तक संस।रके वेज्ञानिकोंक। सिद्धान्त 
है । यह सब रामद।सजो गोड़ )/. 3. कल्पाणके शक्ति अंकमें है 


परमाणुओं का संयोग 


(१) परमाणुओंका संयोग सरल रूुंख्यामें ही हांता हे जो 
आठसे अधिक कभी नहीं बढती । मा 


( «४२७ ) 


(२) मूल तत्वोंके विभिन्न परमाणुओंकी संयोग शक्ति निश्चित 
रहती है, इसी संयोग शक्तिके अनुसार थे परस्पर अपना संबंध 
स्थापित करते हैं । इस शक्तिकी मापका हिसाब बेश्लानिकोंने इस 
प्रकार निकाला है । 

हाईड्राजन, अक्सीजन, आक्सिज़न के एक ओर हाइड्रोजन 
के दो परमाणु मिल कर जल बनता है । 

क्लोरीन के एक परमाणु ओर सोडियम के एक परमाणु से 
नमक बनता है। प्रकृतिमें इन परसाणुओंका अस्तित्व एकाकी 
रूपसे नहीं रहता | कारण कि अकेलेमें उनकी संयोजन शक्ति 
परितृप्त नहीं रहती हां | रासायिनिक क्रियाओंमें जे अवश्य भाग 
लेते हैं, परन्तु उसके पश्चात्‌ ही संयोग द्वारा वे अपनी संयोजन 
शक्तिको तृप्त करके स्थिर रूपमें आ जाते हैं। किसी मूल्तत्व के 
परमाणुओंको जब तक किसी अधिक अ!कर्षक तत्वके परमः- 
णुत्रोके साथ अनुकूल दशाओंम मिलनेक। अवसर नहीं दिया 
जाता है तब तक वे आपसमें ही झनेक प्रकारस सहजीबन व्य- 
तीत करते हैं। जिन समूहोंमें किसी तत्वके परमाशु इसप्रकार 
साथ साथ रहते हैं उन्हींकों उस तत्वके अणु कहते हैं। यह सम 
संयाग भी संयोजन शक्तिके अनुसार ही होता है । 

. मरे 

सूय में गरमी 
(सौर परिवार ल० मोरखप्रसाद ]). $०. (8थ॥) एं.8 ४.5. 
ह ६८३१७ 839॥. ए॥एथशाए) 
आधुनिक विज्ञानने पता लगाया हे कि शक्ति न तो उत्पन्न की 
जा सकती है ओर न इसका नाश ही किया जा सकता है । जब 
मिट्टी के तेल वाले एंजन से शक्ति पदा की जाती है, तब शक्ति 
उत्पन्न नही होती केवल वह शक्ति जो मिट्टी के तेल में जड़ रूप खे 


( ७२१ ) 


छिपी रहती हे एंजन से गति रूपमें प्रकट होती है । जितनी शक्ति 
इस विश्वमें हैं उतनी ही रहती है न घटतीहै न बढ़ती है | अब प्रश्न 
उठता है कि सूयमें इतनी शक्ति कहांसें झाती है कि करोड़ों वर्षो 
लगातार आश्चर्यजनक गर्मी और प्रकाश एक अधिक मात्रामें भेज 
रहा है । यह तो प्रत्यक्ष है कि इसे शक्ति कहीं से बराबर मिला 
करती है क्योंकि यदि यह अपनी आदि शक्ति को द्वी व्यय किया 
करता तो २-३ हजार बष से अधिक न चमक सकता | यद बात 
भौतिक विज्ञान के वाले ठण्डा होने वाले नियम से तुरंत सिद्ध 
की जासकती है । एक वेज्लानिक ने इस सिद्धान्तका प्रचार करना 
चाहा था कि सूर्य उल्काओों के बराबर गिरने से गरम रहता है । 
इस सिद्ध।न्तकों कोई भी नहीं मान सकता | क्योंकि ऐसी अवस्था 
में उल्काओं की मूसलाधार वर्षों होनी चाहिये परन्तु गणना करने 
से पता चला है कि यदि उल्काएं इतनी अधिक होती तो एृथिवी पर 
भी बतंमानकी अपेज्ञा करोड़ों गुसी अधिक डल्काएं गिरती जमंन 
के प्रसिद्ध वेज्ञानिक “हेल्म होल्टस”ने सन्‌ १८४४ में बताया कि 
सूर्य अपने ही आकषंण के कारण दवा जारहा है। दवनेसे गरमी 
उत्पन्न होती है । सु्यं की तोल और नाप पर ध्यान रखते हुये इस 
बातकों देखकर कि इससे कितनी गरमी आतो है अनुमान किया 
गया है कि यदि इसका व्यास प्रति वर्ष २४० फुट घट जाय तो यह 
ठण्डा नहीं होने पावेगा | ६४० फुट घटनेका अन्तर इतना कमहेकि 
बड़े से बड़े दुरबीन यन्त्र से भी सूर्य के व्यास का अन्तर १५ 
हजार बर्ष से पहिले नहीं चल सकता । परन्तु तक से जान पड़ता 
है कि यह सिद्धांत भी ठीक नहीं है | क्योंकि दिसाब लगानेसे यह 
सिद्ध होता है कि ऐसी अवस्थ। में सूर्य ओर प्रथिवी की आयु 
२-३ करोड़ बर्षकी माननो पड़ेगी परन्तु प्रथिव्री इससे बहुत पुरानी 
है यह सिद्ध हो चुका है। श्रतः जान पढ़ता है कि सूर्य में गरमी 


( ४२२ ) 


या तो पूर्णो रूपं से किसी अन्य रीतिसे आती है या कम से कम 
इसका कुछ अंश किसी अन्य रीति से श्राता है । 


पृथ्वी 

लावेल का बिचार हे कि समय पाकर प्रथिवी भी मंगल की 
तरह समुद्र हीन हो जायगी | उधर मंगल धीरे धीरे चन्द्रमा की 
_तरह निर्जीब हो जावेगा ! प्रथित्री भी इस दशा में पहुंच. जाबेगी 
परन्तु घबराने की बात नहीं है. इसमें प्रायःअसंख्य बष लगेंगे । 


प्रृू८ ५६८ 
आधुनिक सिद्धान्त 
इसके अतरिक्त वेज्नानिकोंने पता लगाया हेकि जिन २ मौलिक 
पदार्थों को रसायन जेत्त। विल्कुल भिन्न समझते थे वे एक दूसरे में 
बदले जासकते हैं । इस प्रकार हाईंडाजनका जब अन्य पदार्थों में 
रूपान्तर होजाता है तब बहुत सी मरमी निकलती है, होसकता है. 
कि सूर्य में भी इसी प्रकार की गरमी उत्पन्न होती हो । 


आइन्स्टाइन 

सब से आम्थ्य जनक “आइक्टाइन” का प्रसिद्ध सापेज्ञबाद 
है । सापेक्षवाद बतलाता है कि पदार्थ ओर शक्ति असल में एक 
ही है। एक खेर गरमी की बात करना बेसा ही न्याय संगत है 
जैसे एक लोहे की बात करना । परन्तु एक सेर गरमी सवा अरब 
मन पत्थर पिघला देगा | यदि सूर्य की गरमी इस सिद्धमन्त के 
अनुसार पक्मर्थों के जय ओर इसके स्थान में शक्तिके प्रकट होने 
से आबे तो भी पिछले दस खरब वर्षों में सूयं का केबल सेर पीछे 
आधी रत्ती भर भी नाश हुआ होगा । इसलिये शायद यह हजारों 
अरब बषोंसे चऑकर्ता झ्ारहा हे ओर हजारों शंख बर्ष तक चम- 
कता रहेगा | सोर परिवार प्रू० २५२ 


( ७छश्३ ) 


. पृथ्वी की आय 


यूरेनियम युक्त पत्थरों की आयु लगभग ९१३० करोड़ वर्ष 
निकलती है । प्रण्यी अवश्य इन पत्थरोंसे अधिक पुरानी होगी। 
सौर परिषार २५० 


हेकल का द्रव्यवाद 

हे कक डे अपने चाद के प्रकाश में कुछेक सिद्धान्त स्थिर किये 
मु | (न 

(१५) यह जगत नित्य और असीम हे (२) जससत का द्वठव 
( बही हेकल् का एक द्व्य ) अपने दो गुणों--प्रकृति और गति 
शक्ति---करे साथ नित्य है ओर अनादि काल से गति में है | (३ ) 
यह गति अखण्डशः क्रम के साथ असीम कालसे काम कर रही 
है। सामयिक परिवर्तन ( जीवन, कण, विकास ह्वास ) उनके द्वारा 
हुआ करते हैं। (४ ) समस्त प्राणी-अप्राणी जो विश्व में 
फेले हुए हैं. सभो एक द्रव्यवाद्से शासित और उसीके अधीन है । 
(५) हमारा सूर्य असंख्य नष्ट होने बाले पिण्डोंमेंस एक है और 
हमारी प्रथ्वी भी ऐसे ही छंटे-छोदे पिण्डों ( नष्ट होने वालों ) 
में से हैं, जो सूर्यके चारों ओर भ्रमण करते हैं । (६) हमारी प्रथ्वी 
चिरकाल तक ठंडो होती रही थी तब उस पर जलका भ्रादुभोव 
हुआ | (७) एक प्रकारके मूल जीवसे क्रमशः असंख्य योनियोंमें 
उत्पन्न होनेमें करोड़ों वर्ष लगे हैं। (८) इस जीवोत्पत्ति परम्परा 
के पिछले खेबे में जितने जोब उत्पन्न हुए. रीद वाले प्राणी 
गुणात्कथ द्वारा सबसे बढ़ १० । (६) इन रीढवाले प्राखियोंकोसब 
से प्रधान शाखा दूध पिलाने वाले जीब थलचरों ओर सरीसपोंसे 
पेद्ग हुए | (१०) इन दूध पिलाने वाले जोकों में सबसे उच्चत और 
पूंता-प्राप्त पुरुष ( 07067 ९ ऐपंए४०७ ) जो लघधब: 


€ उश४ ) 


. ३० लाख वषके हुए होंगे, कुछ जरायुज. जंतुओंसे उत्पन्न हुए । 
(१९) इनकी पुरुष शाखाका सबसे नया और पूर्ण कल्ला मनुष्य 
है जो कई लाख वर्ष हुए कुछ वन मानुषोंसे निकला था । हैकलने 
इन नियमोंका वर्णन करते हुए रेमोंडको जगत्संबन्धी सात :८ प्रश्नों 
मेंसे तीनका हल अपने एक द्रव्यवादसे बतलाया है | वे सात प्रश्न 
ये थे--(१) द्रब्य शोर शक्तिका वास्तविक तत्व (२) गतिका मूल 
कारण (३) जीवनका मूल कारण (४) सष्टिका इस कोशलके साथ 
क्रम विधान (५) संबेदना ओर चेतनाका मूल कारण । (६) विचार 
ओर इससे संबद्ध वाणीकी शक्ति (७) इच्छा का स्वातन्त्र्य । एक 
द्रव्यवादके उपयु क्त ७ प्रश्नोमेंसे ६ का हल उसने (हेक्कने) अपने 
एक द्रव्यसे बतलाते हुए इश्वर ओर जीव की स्व॒तन्त्र सत्ताको 
इनकार किया है झोर चेतनाकी उत्पत्ति जड़ प्रकृति से संभव 
समभी है । 


सारांश--उपरोक्त प्रमाणोंसे यह स्पष्ट सिद्ध हो जाता है कि 
परमाणुश्रोंमें स्वाभाविक गति है, अतः वे प्रति समय क्रिया शीलः 
रहते हैं । ऐसा होनेपर जगतके प्रलयका प्रश्न नहीं होता । क्योंकि 
प्रलयवादी प्रलय अवस्था में परमाणुको निष्किय मानते हैं । इसी 
लिये तो परमासुश्रोंमें आद्य क्रिया देनेके लिये इश्वरकी आव- 
श्यकता है । परन्तु जब यह सिद्ध होगया कि परमाशुश्रोंमें गति 
किसी अन्य द्वारा नहीं आती अपितु गति परमाणुका स्व्राभाविक 


» इमिलडयू , वाइस, रेमौंड(आओ। [09, 80 रि२पा070) 
१८६ ० ई० वारलिन में एक व्गख्यान दिया था उसी में इन ७ प्रश्नों को 
उठाश था । इनमें से उसने १, २, ४ को हल करनेके अयोग्य ठहराया 
था । शेषमें से ३, ४, ६ को समझाया था कि इनका हल होता संभव है 
पर अत्यन्त कठिनताके साथ ७ वे ओर अंतिम प्रश्नको भी हलके अ्रयोग्य 


ठहराया था |. 
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गुण है। ऐसी अवस्था में विज्ञान के भीतर ईश्वरवाद की गंध 
खोजना अ्रम मात्र हे | * 


सृष्टिकी आयु 


संसारके सबसे बढ़े वेज्ञानिक “अआइन्स्टाइन” ने यह सिद्ध 
कर दिया है कि यह सूर्य असंख्य वर्षोसे इसी रूपसें चला आ 
रहा है। तथा आगे भी असंख्य वर्षों तक इसी रूपमें वर्तमान 
रहेगा । हैकल जैसे वेज्ञानिक लोगों ने इसीलिये स्पष्ट शब्दोंमें इस 
संसारके नित्य होनेकी घोषणा की । 

पचभूत कल्पना 

वर्तमान विज्ञानने अपने प्रयोगों द्वारा यह सिद्ध कर दिया हे 
: कि वेशेषिक आदिकी पंचभूत कल्पना मिथ्या कल्पना है। वास्तव 
में मूल तत्व एक ही है शेष सब उसके प्रकार हैं। इस बिषयके 
बेज्निक प्रमाण ऊपर दिये हैं। वास्तवमें बेदिक साहित्यमें भी 
पंचभूतोंकी कल्पना नहीं है ।” सृष्टिबाद ओर इश्वर” न्यामक 
पुस्तकमें बैज्ञानिक प्रमाण निम्न प्रकारसे दिये हैं-- 

तथा जैनशास्त्रानुसार भी मूल प्रकृति जिसे पुदूगल कहते हैं 
एक ही प्रकारकी हे, श्रथात्‌ अप्रि, जल, वायु, प्रथिवी आदिके 
प्रथक प्रथरु परमार नहीं है। अपितु ये सब एक ही मूल पदार्थ 
के विकार हैं। बेदिक दर्शनोंका भी पूषब॑ समयमें ऐसा ही सिद्धान्त 
था । बदिक साहित्यमें प्रत्यक्ष ही इन महाभूतोंकी उत्पत्ति एक ही 
पदर्थसे लिखी है । हम इसका वर्शान क्रमशः करते हैं। गीता 
रहस्पमें विश्वकी रचना और संहार प्रकरण में इस बातकों भली 
भांति सिद्ध किया है कि यह “पंचीकरण” पांच भतोंकी कल्पना 
प्राचीन शास्त्रोंमें नहीं है। अपितु वहां तो त्रिवृत्तकी कल्पना हैः 
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अथोत्‌ वहां तीन भूत ही माने गये हैं। (१) अप्नि (तेज) (२) आप 
(पानी) (३) अन्न अथोत्‌ प्रथ्वी । छान्‍्दोग्योपनिषद्में इसका रघष्ट 
वर्णन है। छान्‍्दो० (६।२।६) । इसी प्रकार वेदान्तसूत्र में भी पांच 
महाभूत नहीं माने अपितु यही माने हैं। गीता रहस्य प्र० ९८६ । 


४ भत 


भारत वर्ष में एक चाजरक मत था जो नास्तिक मत के नामसे 
प्रसिद्ध था। उसके आचार्य चाबोक थे। बे दुर्योधन के सखा थे। 
उन्होंने चार ही भूतों को माना है, आकाश को नही माना | इसी 
प्रकार ग्रीक लोग भी चार ही भूत मानते हैं । 


एक तत्व 


वास्तवमें यदि देखा जाय तो बेदिक साहित्यमें एक तत्व सान्य 
है। तैतिरियोपनिषद्‌ में स्पष्ट लिखा है कि, अत्मनः, अ।काशः, 
सम्भूना आकशादूबायु । ओर वायु से अग्नि ओर अग्नि 
से जल तथा जल से प्रथिबी उत्पन्न हुई है। (२।१)तथा च 
ऋग्वेद में हम देखते हैं कि इसके विषय में भिन्न २ मत दिये हैं | 
यथा--देबानां पूर्व युगेडसतः सदजायत । ऋ० १०। १२।७ | 

अथोत्‌--हेबताओं से भी पूर्व असत्‌ से सत्‌ उत्पन्न हुआ | 
यहां असन्‌का अर्थ अव्यक्त किया जाता है। तथा च--एक सन्त 
बहुघधा कल्पयन्ति । ऋ० १। १९४। ५ । 

अथोत्‌-एक मूल कारणको अनेक नामोंसे कल्पित किया गया 
है। तथा च लिखा है. कि पहले “आप” ( पानी ) था। उससे 
यह सृष्टि उत्पन्न हुई। इसी प्रकार कहीं आ्राकाशको ही मूल तत्व 
लिखा है छान्‍दो- (१।६) तथा च इन सब का खण्डन. 
नासदीय युक्तमें कर दिया है। यह सब सू० ऋ० १०१२६ | में दे 
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इस प्रकार वेदिक साहित्य मूलभूत एक ही तत्व को मानता है 
उसके पश्चात्‌ तीन तत्वों की कल्पना हुई | झोर फिर चार भूत 
माने जाने लगे । पुनः पांच तत्व का सिद्धान्त प्रचलित हो गया । 
परन्तु श्राज भौतिक विज्ञानने यह सिद्ध कर विया है कि पांच 
प्रकार के प्रथक प्रथक परमाणु नहीं हैं| अपितु मूल परमाणु एक 
ही प्रकार के हैं । और अग्नि आदि सब एक ही वस्तु के विकार हैं 
वास्तव में सांख्य शास्त्र का भी यहां सिद्धान्त था, वह इन पाच 
महाभूतों को मूल तत्व नहीं मानता था अपितु इनको उत्पन्न हुआ 
मानता था । ये सब एक ही के विकार हैं ऐसा उनका स्पष्ट मत था। 
हां प्रकृति को कपिलदेब अवश्य तज्रिगुणात्मक मानते थे । परन्तु वे 
गुण भी मूल में नहीं थे, उसकी विक्ृति अवस्थामें थे क्योंकि मूल 
प्रकृति तो अव्यक्त है । 
अव्यत्तमाहुः प्रकृति परां प्रकृति बादिनः, तस्मात्महत्‌- 
समुत्यन्न॑ द्वितीयः राजसतमम्‌। भहंकारस्तुमइतस्तृतीयमभिति 
नः अुतम्‌, पंचभूतान्यहंकारादाहुः सांख्यात्मद्शिनः  ॥ 
शान्तिपन झ० ३०३ 
अथोत्‌--सांख्यशास्त्रकार परा प्रकृति को अव्यक्त कहते हैं । 
तथा उस परा प्रकृति से महत्‌ उत्पन्न हुआ, ओर महान से अहं- 
कार पदा हुआ तथा उससे पांच सूक्ष्म भूत उत्पन्न हुये। यहां 
स्पष्ट ही एक मूल तत्व माना है। जिसका नाम यहां परा प्रकृति 
अथवा अव्यक्त हे । उसके पश्चात्‌ उससे महत्‌ ओर महत्‌ से 
अहंकार ओर उससे पांच सूश्मभूल की उत्पत्ति बतलाई, अतः 
स्पष्ट है कि सांख्य में पांचभूत मूल तत्व नहों है अपितु अव्यक्त 
( पुदूगल ) का बिकार है । जैन सिद्धान्त भी इनको बिकार ही 
मालता है । इस विषय पर “विश्व विवेचन” नामक भ्रस्थमें विशेष 
प्रकाश डालेंगे | यहां ता संक्षेप से इतना लिखना. था कि प्राचीन 
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भारतीय दशंनकारों ने अलग २ पांच भूतों की कल्पना नहीं की 
थी । अपितु उनके मत में आत्मा ओर जड़, ये दो ही कारण इस 
सृष्टि के थे । जड़ के परमाणु वे प्रथक २ जाति के नहीं मानते थे, 
अपितु मूल परमारु एक ही प्रकार के माने जाते थे उन्हीं के 
संयोग से अग्नि, वायु. जल, प्रथिबी आदि बनते थे। मूल 
पांच भूतों की कल्पना अवेदिक एवं नवीन ओर वर्तमान विज्ञान 
के विरुद्ध है। इस विषय में जैन सिद्धान्त ही स्व श्रेष्ठ है। जश्न 
इन इश्वर भक्तों ने जगत्‌ रचने की कल्पना की तो एक भूठ को 
सिद्ध करने के लिये सेकड़ों अन्य झूठी कल्पनाएं भी इन्हें 
निमोण करनी पड़ी । उनमेंसे एक युगोंकी कल्पना है जिसकी पोल 
€म पहले खोल चुकेह | दूसरी गप्प इनकी तिव्बतपर सृष्टि उत्पन्न 
करनेकी है | आज विज्ञानने यह सिद्ध कर दियाहैकि यह हिमालय 
आदि जो कि सबसे ऊँचे पब॑त हैं, ये सबसे बादमें बने हैं। इनके 
स्थानमें समुद्र लहरारहा था। तथा आज जहां समुद्र हैं वहां किसी 
समय नगर बस रहेथे । इसी प्रकार संसारमसें परिवतन द्वोता रहता 
हे. परन्तु मुलतः इन प्रथिवी आदि का कभी नाश नहीं द्वोता । 


रेडियम 

“यह प्रथ्वी कितनी पुरानी है यह सिद्ध करने वाले वेज्ञानिकों 
ने रेडियम नामक पदार्थ की खोज की है। रेडियम युरेनियम 
नामक पद।/थसे निकलता है अ्रथोत्‌ युरेनियम रेडियम रूपसे परि- 
बतित-होता है। एक चांवल भर रेडियम तीस लाख चांवल भर 
युरेनियमसे प्राप्त होता है। युरेनियम के एक परमाणुको रेडियम 
रूपसें परिणत होनेमें सात अरब पच।|स कड़ोर वर्ष लगते हैं ऐसा 
वेज्ञानिकोंक। मत है । इस रेडियमसे नासूर आदि रोगोंका नाश 
होतों हैं। जो रोग बिजलीसे भी नष्ट नहीं हाते बे रडियमकी शक्ति 
से नष्ट होजाते हैं । यह रेडियम नामक धातु दुनियामें बहुत अल्प 
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प्रमाणमें प्राप्त हुई है। एक तोला भर रेडियम की कीमत तेइस 
लाख रुपया है | जब कि रेंडियमके एक परमाणुके बननेके लिये 
तीस लाख गुने युरेनियमकी आवश्यकता द्वोती है ओर उसे भी 
रेडियम रूपमें परिशणत होनेके लिये सात अरब पचास कड़ोर 
बष चाहिये तब एक रक्ती भर या तोले भर रेडियम तय्यार होने 
में कितना युरेनियम चाहिये ओर उसे रडियम रूप बननेमें कितने 
बष लगने चाहिये।.... गंगाविज्ञान अंक प्रवाह ४ तरंग 
लेखक--श्री अनन्त गोपल मिगरन 
आइन्स्टाइन का सापेक्षवाद 

प्रथ्वीकी प्राचीनता के विषयमें सबसे अधिक अश्रर्य जनक 
बात आइन्स्टाइन के सापेक्षवादममें मिलती है। आइन्स्टाइन इनके 
सिद्धान्तने अथात्‌ सापेक्षबादने बेज्ञानिक संसारमें खलबली मचा 
दी है। ई० सन १६१६ में प्रयः सभी समाचार पत्रोंमें सापेक्षबाद 
की प्रमाणिकताके लेख छुप।ये जा रहे थे सापेक्ष॒बाद कहता है. कि 
'पदा्थ और शक्ति बस्तुतः एक ही हैं । एक सेर गरमोकी बात 
करना एक सेर लोहेकी बात के बराबर है| एक सेर गरमीकी 
शक्ति सवा अरब मन पत्थरको पिघलानेमें समर्थ है । 

क॒दाचित सूर्यकी गरमी इस सिद्धान्तके अनुसार पदार्थका 
क्षय करने ओर उसके स्थानमें शक्ति प्रकट करने में कम होती हो 
तो दस खबं वषसिं एक सेर पीछे केवल श्राधी रत्ती भले ही एक 
कम हुई हो सेरमें आाव! रत्तो कुछ महत्व नहीं रखती अतः सिद्ध 
हुआ कि वह सूर्य हजारों अरब वर्षोेसिे चमकता आरहा है ओर 
हजारों शंख बर्ष पयन्त चमकता रहेगा। (सो .प.अ.< ४ सारांश) 


जेन दृष्टि से समन्वय 
बेज्ञानिकों ने सूर्य मा पृथ्वी के अस्तित्व को जो अनुमान 
रडयम तथ। पदाथ और उसकी शक्ति की एकता के आधार पर 
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बांधा है वह निश्चित रूप से नहीं हे किन्तु अन्दाजा है। उसमें 
रेडियम की बनावट से आज तक का काल निश्चित है किन्तु आगे 
पाछे का काल अज्ञात है ।अ्राइईनसस्‍ट।/रन का सापेक्ष वाद तो जैनों के 
नयवाद या स्याद्वाद से बहुत मिलता हुआ है। जैन द्रव्य गुण 
तथा पयोय को भिन्न भिन्न मानते हैं। एक अपेक्षा से भिन्न है तो 
दूसरी अपेक्षा से अभिन्न हे। आइन्स्टाइन का पदार्थ जैनों का 
द्रव्य है ओर शक्ति पयाय है। आइन्स्टाइन के श्रन्द्ठाज में अनि 
श्विन शर्त है कि यदि ऐसा हो तो ऐसा होगा किन्तु जैनों के सि- 
द्वान्त में शत्त नहीं हे । 3समें निश्चित बात है कि पयोगयों का चाहे 
कितना ही परिवतंन हो किन्तु द्रव्य न तो परिवर्तित होता है आर 
न घटता ही है । द्रव्यांश भ व-स्थिर है। आइन्स्टइनके कथना- 
मुसार हजारों बर्षों में गरमी खतम हो जायगी। पदार्थ औ 
शक्ति को एकान्त अभिन्न मानने पर यह हिसाव ज्ञागू होता 
किन्तु अनेकान्त भाद।भेद पक्ष में लागू नहीं पड़ सकता । शक्ति 
चाहे कम ज्यादा द्वोती हो किन्तु पदाथे द्रव्य का नाश तो अनस्त 
' काल में भी नहीं हा सकता। वस्तुतः गर्मी या शक्ति का जितना 
प्रमाणमें ठयय या नाश होगा उत्तनी ही आमदनी भी हो जायगी | 
क्योंकि लोक में गर्मा शक्ति के द्रव्य अनन्तानन्त हैं । द्रव्य उत्पाद 
व्यय ओर प्रोव्य स्वरूप है| इस लिये जम॑न विद्वान हेल्‍म होल्टस 
को जो' शक्ति नई उत्पन्न नहीं होती ओर पुरानी नष्ट नहीं होती है, 
मान्यता है बह ठीक हे ओर तह जैनों को अक्षरशः लागू पड़ती 
है । कि बहुना ? 

शक्ति का खजाना सूर्य 


इश्वर वदी कुददते हैँ कि इश्वर जगत्‌ उत्पन्न करता है ओर 
जीवों का पालन करता है, संहार भो ईश्वर ही करता है अंथांत्‌ 
इेश्वर सर्व शक्तिमान हे । 
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वैज्ञनिक कहते हैं कि इस प्रथ्वी के सब जीवों को जीवनी. 
शक्ति देने बाला सूर्य ही हे। यह बात निविवाद सिद्ध हे कि 
सूर्य की रश्मियों से ही रासायनिक परिवतंन होता है जिसके 
जरिय से छोटे छोटे तृण से लेकर बड़े बड़े वृक्ष पर्यल्त सब वबन- 
रपति हरी भरी रहती है | हरिण, शशक आदि पशुओं का जीवन 
भी इन्ही उद्भिज्ज पदार्थों पर अवलम्बित है । 

इसी सूर्य के प्रकाश से वाष्प बनता है और वर्षा होती है । 
बषों से कई उद्‌ मिज्ज पदार्थों ओर चलते फिरते प्राणियोंकी उत्पत्ति 
होती है. यद बात किसोसे छिपी नहीं है । दक्षिण भ्रूब और उत्तर 
भूव की तरफ यात्रा करने वाले कद्ठ ते हैं कि दानों भ्र॒वों पर प्राण 
बनस्पति या वृक्षका नामानिशान नहीं हे । यह स्थान जोवन शून्य 
हे । इसका कारण यह है कि वह। सूय का प्रकाश बहुत कम है । 
सूर्य की शक्ति के अभाव से वह प्रदेश प्राणी और वनस्पति से 
शून्य है। यहां इश्वरबादियों से पूडना चाहिये कि ईश्वर तो सब 
व्यापक है--भ्र व प्रदेश पर भो उसकी शक्ति रहो हुई है बेसी 
अवस्था में वहां बृत्तादि की सृष्टि क्‍यों नहीं होती ? इसका उत्तर 
उनके पास नहीं है. जब कि वेश्ञानिकों ने इसका खुलासा ऊपर 
कर दिया हे । 


सूयताप और विद्यत्‌ धारा 


अलग अलग दो घातु के सलीये सूर्यके ताप में इस प्रकार 
रक्‍्खे जायें कि उनमें से एक जोड़ा गर्म हो ओर दूसरा ठण्डा रहे 
तो उस कक्षा में विद्युतघारा होने लगती है। इस घातु के योग को 
'ताप विद्युतयुग्म' [$८४0-000.।८ कहा ज़ाता है । 

एक विशेष प्रकार का कांच जिसे एकीकरणताल ([.,८05 
(0०५८०७थं०६) कहते हैं. उसे घूर्यकी कक्षामें रखने से ताप इतना 
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बढ़ जाता है कि उससे कागज कपड़ा आदि वस्तु जल सकती हैं। 
इसी सिद्ध/न्त के आधार पर इंजन के वोयलर का पानी गर्म हो 
कर बाष्प रूप बनता है । 

अभी व्लिन के वैज्ञानिक डाक्टर बनोलेंगे ने अपनी श्रयोग 
शाला में एक ऐसे यन्त्र की रचना की है जिससे सूर्य ताप निरंतर 
विद्य तशक्ति में परिणत होता रहता है । इस यन्त्र की अंगभूत 
पजटस यदि हजारों की तादाद में तथ्यार कराकर उपभोग में कराई 
जायेगी तो उससे मील आदि कारखानों का कार्य भी चलाया जा 
सकेगा । यद्यपि जल प्रपात से भी विद्युत्‌ प्रवाह उत्पन्न होता है 
किन्तु इ पकी श्रपेज्ञा सूय ताप से उत्पन्न हाने वाले विद्य त्‌-प्रवाह 
की यह विशेषता है कि वह हर स्थान पर उत्पन्न हो सकता है। 
सूर्य प्रकाश हर स्थान पर मिल सकता है। विशेष करके भूमध्य 
रेखा के पास उच्णाकटि बन्ध वाले देशों में विद्युत्‌ शक्ति बहुत 
सस्ती पेदा की जा सकती है । यदि सूथ से शक्ति प्रहण करने का 
प्रयोग बहुतायत से किया गया तो को यले, तेल, लकड़ी आदि की 
आवश्यकता बहुत कम रह जायगी। डोक्टर लेंग की प्लेट का 
उपयोग अन्य भी कई प्रकारों से होता है । जैसे जहाज या वायु- 
यान में इस यन्त्र के द्वारा भय की सूचना प्राप्त की जा सकती 
है। फोटोग्राफर की प्लेट पर लाल रंग की किरणें एकत्रित की 
जा सकती हैं । 

गंगाविज्ञानाडझु प्रवाह ४ तरंग । 
लेखक:--श्री युन रमगोपाल सक्सेना 


सूय को गर्मी 


सूर्य की गर्मी वृक्ष, पशु, पक्षी. मनुष्य आदि सब को जीवन 
प्रदान करती है। सूर्य की गर्मी से ही जमीन में पत्थर के 
कोयले बनते है। जिनसे एंजिन के जरिये मील आदि चलते हैं । 


( ७३३3 ) 


न्यूटन ने शोध की है कि सूर्य और प्रथिवरमें आकर्षण शक्ति 
है | सूथ प्रथिव्ी को अपनी ओर खींचता है और प्रथिवी सूर्य को 
अपनी ओर | किन्तु सूय का बजन प्रथिवी से तीन लाख तीस 
हजार गुना श्रघिक हे, उसमें अकषण शक्ति है जिससे वह खींची 
जाती हुई सूय में नहीं मिलती किन्तु समान आन्तरे पर सूर्य के 
आस पास घूमती है । प्रथिवी की श्रकषंण शक्ति की अपेक्षा सूर्य 
की आकषंण शक्ति अट्टाइंस गुनी अधिक है अथोत्‌ जिस बस्तु 
का बजन प्रथिवी पर एक सेर है उसी वस्तु का वजन सूर्य पर कर 
ने पर अट्टाईस सेर होगा | जिस मनुष्य का प्रथिवरी पर डेढ़ या 
दो मन वजन होगा सूये पर उसी का बजन ४२ मन या ५६ सन 
होगा। मनुष्य अपने वजन से ही दब कर चूर चूर हो जायगा। 


वातावरण और शरदी गर्मी 

सूर्य की गरमी सद। समान रहती है तो भी सीयाले में ठण्ड 
ओर उन्हाले में गर्मी। किसी देश में शरदी अधिक ओर किसी 
में गर्मी अधिम मालूम पड़ती है। इसका क/रण वायु मण्डल- 
है। प्रथिवी के चारों श्लोर २०० मोल तक वायु मण्डल-ब।तावरण 
है । इसमें किसी समय पानी वाष्प भाप अधिक होती है तो सूर्य 
की गरमी प्रथित्री पर कम आतो है ओर किसी वक्त वाष्प वषोंके 
रूप में नीचे गिर जाती हैं. तब शुष्क वातबरण से गर्मी अधिक 
बढ़ती है। किसी वक्त वातावरण से वर्फ गिरता है तब शरदी 
अधिक हो जाती है । 


उष्ण कालमें किसी देशमें तापमान ११० से ११८ या १२० तक 
पहुंच जाता है तब बहुतसे पशु पक्षों मर जाते हैं। यदि तःपमान 
इससे भी अधिक बढ़ जाय तो मनुष्य भी मर जाते हैं शरदी 
में शिमला जैसे प्रदेशों में ताप मान घटता ४५-४० डिप्री तक रह 
जाता है तब बहुत शरद बढ़ ज/तो है। यदि ताप मान इससे भी 


( ४३४ ) 


नीचे जाय तो मनुष्य, पशु, पक्षी आदि मर जाते हैं | ठण्डे देशमें 
जन्मे हुये मनुष्य अधिक गर्मी सहन न कर सकने से गर्स देश में 
नहीं रह सकते अथवा रहते हैं तो मर भी जाते हैं । इसी प्रकार 
गम देश में जन्मे हुये ठश्डे देश में अधिक शरदी सहन नहीं कर 
सकते | बीमार हो जाते और मर भी जाते हैं। यही बात पशु 
पत्तियों के लिये भी है | कहिये मनुष्य आदि प्राणियों को जिलाने 
या मारने की शांक्त इंश्वर में है या ब तावरण ओर सूयमें । इश्वर 
शरीर रहित और बजन रहित होने से डसमें गर्मी भी नहीं है 
ओर आकषण शक्ति भी नहीं हे । यदि यह कहो कि सूर्य 
ओर वातावरण को ईश्वर ने हो बनाया है तो यह ठीक नहीं है 
क्यों कि जा शक्ति गर्मी ओर आकर्षण स्वयं इश्वर में नहीं है तो 
दूसरों को कैसे दे सकता है । यदि इंश्वरमें भी गर्मी और अ!कर्षण 
माने जांय तो वह सब व्यापक होनेसे सबंत्र गर्मी या शरदी समान 
रूप से होनी चाहिये । मगर ऐसा नहीं है । यन्त्रादि के द्वारा जो 
ताप क्रम के साप किया जाता है उसका अन्यय वझ्यतित्क नहीं 
होता अतः इश्वरमें उसकी कारणता किसी प्रकार सिद्ध नहीं होती । 
कारणता की यथाथं खोज वज्ञानिकोंने प्रत्यक्ष सिद्ध कर के दिख। 
दिया है| ईश्वर बादियों ने विचार शून्य कल्पना पर अन्ध श्रद्धा 
रख करके बाद बिवादमें निरर्थक समय व्यतीत किया है। अरतु । 
'गत॑ न शोचामि' (सो८ प० श्र ५ सारांश ) 


जल ओर वायु की शक्ति 
वायुसे कई स्थानों पर पव्रन चक्को चलती है। कूएका पानी 
ऊपर चढ़ाया जाता है । वाहन पर ज्वघा बांध कर हृवाके जरिये 
इष्ट दिशाकी तरफ समुद्र में जहाज चलाया जा सकता है | जल 
प्रपाससे भी पवन चक्की चलती हैं । अमेरिका के सुप्रसिद्ध जल 
प्रपात्‌ से विजली की बड़ी बड़ी मशीनें चलाई जाती हैं। नायगरा 


( ७२५ ) 


के जल प्रपातमें श्रमुमानतः अस्सी लाख अश्व बलकी शक्ति है । 
प्रति घंटा बीस मील की चालसे चलने वाली सौ वर्ग कुटकी हवा 
में ५६० अश्व बलकी शक्ति रही हुई है। पांच दस अश्वबल के 
तेल इंजिन खरीदने या चलानेमें कितना खर्च होता है. यह सब 
कोई जानते हैं | जब कि ऊपर बताई हुई ५६० अश्ववल वाली 
हवा ओर पानीमें शक्ति कहाँ से आरती है ? हवा कौन चलाता 
है ? पानीको पहाड़ों पर कौन चढ़ाता है ? उत्तर--सूर्य ! सूर्य ही . 
प्रथिबीको गर्मी देता । गर्म प्रथिवी पर हवा गर्म होती है । गर्मी से 
हवा पतली होकर ऊपर चढ़ती है और ऊपरकी नीचे आती है। 
इस प्रकार हलचल होने से हवा इधर उधर दोड़ती है और 
मुसाफिरी करती रहती है । सूर्य ही समुद्रके पानी को गर्म करके 
बाष्प रूप बनाता है। जब वाष्प, ऊपर वायु-मण्डल'में जाकर 
अ्रमुक समयमें बरसता है तब पहाड़ों पर पानी चढ़ता है और 
पहाड़से उतर कर बड़े प्रपातमें गिरता है और नदी नालों के रूपमें 
बहता हुआ समुद्रमें रेत, मिट्टी, कंकड़, पत्थर ले जाकर उसमें 
पहाड़ोंकी रचना करता है। जहां ३० से ३९ इंच पानी पड़ता है 
वहां प्रतिबगं मील पर पांच कड़ोर मन से अधिक पानी सूर्य 
बरसाता है । जिस हवाके विना प्राणी श्वासोच्छवास नहीं ले 
सकते ओर जिस जलका पान किये बिना कोई भी प्राणी जीवन 
धारण नहीं कर सकता उस हृवा ओर पानीको उत्पन्न करने वाला 

सूर्य है | सूर्य ही में ये सब शक्तियां हैँ न कि इश्वरमें । 
( सो० प० अ० ५ सारांश ) 

कक बिक 
कोयलों में जलने को शक्ति 

खान के पत्थर से जैसे जो कोयले निकलते हैं दर असल वे 


पत्थर या मिट्टी नहीं हैं. किन्तु लकड़ी हें | बहुत वष पहले वृक्ष या 
बनस्पति मिट्टी के नीचे दब कर बहुत कालके दबाव से पत्थर जैसे 


( ७३६ ) 
घनी भूत बन गये वृक्षाबस्था में जलने की शक्ति उनको सूय से 
प्राप्त हुई थी । सूयंकी रोशनी ओर गर्मी में .बृज्ञ कारबोन द्िओषिद 
से कारवोन हवा ग्रहण करते हैं । कारबोन द्विजोषिद ( (0४907 
५०506) और कारबोनकों अलग करनेमें शक्तकी आवश्यकता 
हे । वह शक्ति सर्य के ताप से आती हे | वेज्ञानिकों ने सिद्ध किया 
है | धृक्त सर्य के ताप से जितनी शक्ति खींचते हैं उतनी ही शक्ति 
(न रत्ती कम न रत्ती अधिक) जलने में लगाते हैं| घासलेट तेल 
' और पेटरोल में भी यह नियम लागू पड़ता है। इस पर से ज्ञात 
हो जायगा कि कोयलों में जो शक्ति अभी हम देखते हैं बह शक्ति 
खान से निकलने के बाद प्राप्त नहीं हुई है किन्तु लाखों करोड़ों वर्ष 
पहले जब वे वृत्ञ के रूप में थे तब्र से उनमें संचित हैं। उन पर 
हजारों फीट मिट्टी के स्तर जम जाने पर ओर पत्थर रूप घन,जाने 
पर भी सर्य की रश्मियों से प्राप्त की हुई शक्ति ज्यों की त्यों कायम 
रख सके | और हजारों लाखों या करोड़ों बष बाद उस शक्ति को 
दूसर कोयले के अवतार में प्रकट कर सके । 
( सौ० प० अ० £ सरांश ) 


€ 
सूर्य से कितनी शक्ति आती हे 

गर्मी नापने के यन्त्र से ज्ञात हुआ है कि वायु मण्डल की 
ऊपरी सतह पर जब खड़ी सीधी रश्मि गिरती है तब प्रति बगंगज 
पीछे डेढ़ अस्वबलके बराबर शक्ति आती है । परन्तु वायु मण्डल 
के बीचमें थाड़ी गर्मी रुक जानेके कारण उत्तर भारत वर्ष के ताप 
में करीब दो वर्गगज पर सामान्यतया एक अश्वबल की 
शक्ति आती है । इस हिसाब से सारी प्रथिवी पर लगभग 
२३८००८०५००८०८००००० तेईइस नील अश्वबल जितनी शक्ति उतरती 
है | यह तो अपनी प्रथ्वी की बात हुईं | सयय का ताप तो अपनी 
पृथ्वी के बहूर भी चारों तरफ अन्य ग्रहों पर भी गिरता है। उन 


( ४७३७ ) 


सबका हिसाब करें तो ज्ञात होगा कि सूर्य की सतह से प्रति बर्ग 
इंच ५४ अश्बचल की शक्ति निकलती है । सूर्य के प्रत्येक वर्ग से 
सेण्टीमीटर से लगभग ५०००० मोमबर्त्ता की रोशनी निकला 
करती है | इस हिसाब से एक बे में सूर्य से इतनी गर्भी निकलती 
है कि जो इग्यारह अंक पर तेईस शूम्य लगाने पर जी संख्या होती 
है उतने मन पत्थर के कोयले जला सकती है ह 


क्या सूय की गर्मी कम होती हे ! 

इस प्रकार सूर्य की गर्मी निकलती रही तो कालान्तर में 
अवश्य घट जायगी। वैज्ञानिक कद्दते हैंकि नहीं घटेगी । एकसब्ा 
तीन हजार बर्ष पुराने वृक्षके पीछेके भागका फोटो लिया गया था 
उसकी छाल पर से वर्षों की गिनती की गई । एक बषसें एक छाल 
नई आती है । बेसी छा्शगिनने पर बत्तीस सो ब्ष का उस वृक्ष 
का आयुष्मान माना गया । बृक्षकी वृद्धि जितनी आज कल्ल होती 
है; उतनी ही वृद्धि सवा तीन हजार वर्ष पूर्व भी हुई मालूम पड़ती 
है। इस पर से निश्चय होता है कि सवा तीन हजार बर्षों में 
जब गर्मी पड़ने में कुछ घटती हक तो भ्रिष्य में भी नहीं 
होगी । ह प० अ०« ४ सारांश ) 

वास मयइल का प्रभाव 

पहाड़ सूर्य के समीष में हे और प्रथ्यी उल्से दूर में है. अत 
पदाड़ों पर गर्मी श्रधिक गिरनी च दिये झोर पृथ्दी पर कम फड़नी 
अहिये। किन्मु होता हे ठक इनके विपरीत । प्रथ्की पर मर्मी 
अधिक पड़ती है। ओर पढाड़ों पर ठंडक रहती है । ऋाबू और 
शिमला के पहाड़ों ऋं कशाख मास में भी गरम न मालूम देकर 
शरदी मालूम पड़ती है , इसका क्या कारश है? उत्तर--बायु 
मटडस में हवा का हम सतत | गहन प्रदेश की ईका ठंडी होती 
है और वहां से चल कर ठंडे प्रदेशमें जाती है, वहाँ रुक जाती है । 


( ७३८ ) 
श्रथात्‌ गेम प्रदेश ठंडा. हो जाता है। दूसरी बात' यह है कि 
प्रथ्वी दिनमें गर्म होती जाती है और रात्रिमे बह गर्मी वायु मंडलमें 
रही हुई वाष्प या बादल आदिसे रुक जाती है भ्रथोत्‌ आय बढ़ती 
ओर व्यय कम होता है। इस प्रकार गर्मो बढ़ते २ वर्षा होती है 
तब गर्मी के ज्ञाने का मार्ग खुला हो जाने से आय की अपेक्षा 
व्यय बढ़ जाता है ओर वातावरण में शेत्य फेल जाता है। पहाड़ों 
पर गर्मी कमपड़ती है और ठंडक अधिक रहती है | ऊपरकी हवा 
खच्छ ओर हल्की विशेष है अतः गर्मी की आय की अ्रपेक्षा 
व्यय बढ़ जाने से ठंढ विशेष प्रमाण में रहती है । | 

( सौ० प० अआ० ५ सारांश ). 


सूय में गर्मी कहाँ से झाती हे ? 

आधुनिक विश्ञानसे सिद्ध हुआ है | शक्ति नई उत्पन्न नहीं 
होती है ओर न विनष्ट होती है। जब घासलेट रेल के इंजन से 
शक्ति पैदा की जाती है तब वह शक्ति नई पेदा नहीं होती किन्तु 
जो शक्ति घासलेट तेल्न. में जड़ रूप से ड्िपी हुई थी वही इजिन 
की गवि के रूप में प्रकट हुईं। जब इंजिनसे कुछ काम नहीं लिया 
जाता तब वह शक्ति नष्ट नहीं होती, उस वक्त तेल भी खर्च नहीं 
होता । जितना तेल खर्च होता है उतने ही प्रमाणमें कल पुजोकी 
रगड़ और फटफट शब्द करने में शक्ति का व्यय होता है। इतने 
पर भी रगड़ से शक्ति का नाश नहीं होता है किन्तु रगड़ से पुर्जे' 
में गर्मी उत्पन्न होती है | गर्मो शक्ति का ही एक रूप है। कितनी 
ही शक्ति हँबामें चली जाती है।..... | ५ 

यहाँ प्रंश्न होता है कि सूर्य से प्रतिदिन सारी रोशनी गर्मी या 
शक्ति बहार निकल जाती है। तो दो तीन हजार वर्षों में बह शक्ति 
सारी समाप्त हो आनी चाहिये ओर सूर्य की चमक घट जानी 
चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता है । सूर्य हजारों, ज्ञाखों, करीड़ों 


( ,७३८ ) 


वर्ष पहले जैसा चमकता था बैसा आज भी चमकता हे ओर पूव 
जितनो ही शक्ति का व्य भी चालू हे। तो उस शक्ति का: पूरक 
कौन दै ? ईश्वर तो नहों है? सर्य की अपेक्ता कोई अधिक 
शक्तिशाली [होना चाहिये जिसके जरिये स्य को शक्तिप्राप्त 
हो सके । ईश्वर के बिना अन्य कोन हो सकता है ? इ० सन्‌ १८०४ 
में अमन वेज्ञानिक हेल्मदोल्ट ने बताया है कि सूर्य अपने आकषंण 
से ही दब रहा है | दवावसे गर्मा उत्पन्न होती है । उद्दहरण रूपसे 
जब साईकिलमें हवा भरी जाती है । तत्र पम्प गर्म दोजाता है। गर्म 
होने का एक कारण रगड़ भी है । पम्प के अन्दर हबाकों बार २ 
दबानेसे भीगर्मी उत्पन्न होती है इसी प्रकार सर्यमें भी आकर्षण 
शक्ति का केन्द्रकी तरफ दब्ाब है । जिससे आक्रषंण शक्ति 
गर्मी रूप से प्रकट होती जाती है ओर प्रकाश रोशनी या गर्मों 
ऊपर बताये प्रमाणसे बाहर निकलती जाती है। लाखों करोड़ों वष 
व्यतीत होनेपर भी कमी नहीं होती है ओर न भविध्यमें होगी। क्यों 
कि जितना व्यय हे उतनी ही आम्रदनी आकर्षण शक्ति के दबात 
से चालू है । ( सौ० प० अ० ५ सारांश ) 


बोलो मीटर यन्त्र ओर ताप क्रम 

प्रकाश थोड़े परिणाम में होता है तो उसका रंग लाल 
होता है जैंसे अप्रिका | विजली की बत्ती में ज्यों ज्यों प्रकाशका 
परिणाम बढ़ता जायगा त्यों स्थों रंग बदलता जायगा ओर गर्मी 
अधिक आती जायगी। प्रकाशमें अधिक गर्मी आनेपर श्वेत,्रकाश 
बन जाता है। लाल, नारंगी, पीत, हरित आदि अनेक रंगों के 
सम्मिश्रणसे श्वेत रंग बनता है। प्रक रामें रंगके तारतम्यसे प्रकाश 
का तापक्रम मापा जाताहे । इस प्रकार मपनेके यन्त्रका नाम बोलो 
मीटर रखा गया है। इस का प्रथम शोध-अमेरिका निवासी ऐसपी 
लेंडलीने की है । इस वन्त्रसे प्रकाशकों गर्मी रूपमें परिवर्तित किया 


( ७४० ) 

जांता है, प्रकाश में कितने ही रंग हो किन्तु जत्र वे काली वस्तुपर 
फेंके जाय तो वह काली वस्तु प्रकाश के सर रंगों को खीच लेगी 
और उससें गर्मी पेदा दो जायगी अथोत्‌ प्रकाश गर्मी के रूप में 
बदल जाता है। बोलो मीटर यन्त्रमें भी काली की हुई प्प्लेटिनम 
धातु का एक बहुत छोटा पतरा लगा हुआ होता है उस पर प्रकाश 
गिरने से प्लेट गर्म हो जाती है डससे ताप क्रम की डिग्री का पता 
लग जाता है। इस प्रथ्वी पर अधिक से अधिक गर्मी बिजली में 
है। बिजली का ताप क्रम तीन हजार डिग्री तक पहुंचा हैँं। सय 
की सतहके पास थोलो मीटर यन्त्र से जांच करने पर छः हजार 
डिग्री ताप क्रम होता है। सूर्यके केन्द्रमे तो इससे भी अधिक 
गर्मी होगी | उबलते हुए पानीमें सो डिग्री गर्मी होती है । 
'एक हजार डिग्री गर्मीसे सोना पिघलता है। ताप ऋमके आपसे 
वैज्ञानिकोंने यद भी हिसाब लगाया है कि सूयंसे कितनी गर्मी 
निकलती है। इस बोलोर्माटर यन्त्र से किस देशमें किस ऋतुमें 
कितनी गर्मी या शरदी है इसका निश्चित परिमाण बताया जाता 
है। ऐसे यन्त्रोंकी सहायतासे इंश्वर वादियोंकी शाब्दिक कल्पना 
बन्नानिकोंके प्रत्यक्ष सिद्ध प्रमणों के सामने ज़रा भी नहीं टिक 
सकती इस बातका पाठक स्वयं विचार करेंगे। 

हु ( सौ० प० अ० ५ सारांश ) 


परमाएुवाद, 

प्रपंव परिचयमें प्रा० विश्वेश्वरजी लिखते हैं कि--.- 

“पदार्थ” विश्लेषशके नियम से हमारा आशय यह है कि 
यदि संसारके किसी पदाथंका विश्लेषण प्रारम्म किया जाय. तो 
क्रमशः उसे लघु, लघुतर भागों में विभक्त करते हुए हम एक 
ऐसी अवस्था पर पहुंचेगे कि जिसके आगे उस पदार्थका विभाग 
करे सकना अ्रसम्भव हो जायगा। दृश्यमान पदार्थके इस अंतिम, 


( ७४१ ) 


सघुतम भाग को वेज्ञानिक भाषा में मालीक्यूल )४०००४८६ 
कहते हैं। इस अवस्था तक पदार्थका अपना स्वरूप स्थिर रहता 
है। परन्तु इसके आगे विश्लेषणु-पथमें एक पय भी और बढ़े 
तो उसके साथ ही पदार्थका अपना स्वहप क्षीण हो जाता है और 
उसके स्थान पर दो भिन्न भिन्न तत्वों के परमाणु रह जाते हैं 
जिनके सम्समिश्रणसे उस पदार्थ के अणु या मालं,क्यूलकी रचना 
हुई थी। उद्ाहग्णके लिये, यदि इसी विश्लेषण नीतिका आश्रय 
लेकर जलका विश्लेषण किया जाय, तो उसके लघुतम रूपमें 
जलके मालक्यूल या जलके अगुओंकी उपलब्धि होगी, हरस्‍्तु 
यदि विश्लेषण-पथमें एक कदम और उठाआ जाय, तो जलके 
मार्लक्यूलसका भी विश्लेषण होकर दो भिन्न तत्वोंके तीन पर- 
माणु शेष रह जारंगे, जिनमें ये दो परमाणु हाईड्रोजन के होंगे 
ओर एक परमाणु आकसीजनका । हाईड्रोजन ओर अआकसीजन 
के भिन्नजातीय तीन परमाणुओंका इस नियत अनुपात्से सम्मि- 
श्रण होने पर जलको उत्पत्ति होती है | विश्लेषणात्मक परीक्षणके 
इस अन्तिम परिणाम से रूप में उपलब्ध होने वाले द्रव्य को ही 
परमार शब्दसे निर्दिष्ट किया जाता है। यह परमाणु-विश्लषण 
की चरम सीमा है, उसके ध्यागे विश्लेषण हो सकना सबया 
असम्भव है। भोतक तसत्वोंके यहां परमाणु इस समग्र विश्वके 
उपादान कारण हैं। पाश्चात्य वैज्ञानिकों के अनुसार यह परमारु 
८० प्रकारके होते हैं | ह 


भारतीय दाशंनिक साहित्यमें इस परम/णुवाद के जन्मदाता 
हि. शेषिक ९ छः ५ षः 
बशेषिक दर्शनके आचाय महर्षि कणाद हैं। वेशेषिक दर्शन के 
प्रमाण भूत भाष्यकार श्री प्रशस्त पादाचाय ने इस परमाणुवाद 
का स्वरूप बड़े सरल ओर सुन्दर रूपमें स्थापित किया है । उनके 
शब्द इस प्रकार हैं-.. 
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इहेदानीं चतुर्णा महाभूतानां सृष्टि संहार विधि रुच्यते। 
बाक्षण मानेन वर्षशतान्ते वर्तमानस्य ब्राक्षणे अपवर्गकाले 
मंपार खिन्नानां सर्वेषां प्राशिवाँ निशि विश्रमार्थ सकल 
शुतनपते! महेश्वरस्थ संजिही्षघासमकालं शरीरेन्द्रिय मदा- 
भूतोपनिबन्धकाना स्ात्मगतानां अदृष्ट/नां वत्तिनिरोधे 
सति महेश्वरेच्छात्माणु संयोगजकरमभ्यः शरीरेन्द्रियकार- 
णाणुविभागेम्यः तत्‌ संयोग निवत्तो तेषां आपरमाणवन्तो 
विनाश? तथा प्रथिव्युदकज्वलनपवजानामपि महाभृतानां 
अनेनेव क्रमेश उत्तरस्मिन सति पूर्वस्य नाशः ततः प्रवि- 
भक्का! परमाणवो अवतिष्ठन्ते । 


श्री प्रशस्तपादाचार्य के विचार से सृष्टि के प्रारम्भ में महेश्रर 
सम्पूर्ण जगत के पितामह ब्रह्मा को उत्पन्न कर संसार संचालनका 
सारा भार उसको सॉप देते हैं । इस त्रह्माकी आयु त्र.ह्म परिणाम 
से सो बष की हाती है । सो वर्ष समाप्त होने पर ब्रद्माका अपवर्ग- 
काल आजाता है। ओर उसके साथ ही रष्टिकी आयु भी समाप्त 
हो जाती है । इस समय तक निरन्तर संस्करण-चक्र में पढ़ें जीब 
भी बहुत खिन्न द्वो उठते हैं |इस लिये उनको विश्राम के लिय 
अवसर देने की आवश्यकता भीं प्रतीत होने लगती है। इन सब 
कारणोंके एकत्र हो जानेसे इस अवसरपर महेश्वरके हृदयमें संस.र 
संह।र की इच्छा उत्पन्न होती है । डस संहारेच्छा के उत्पन्न होनेके 
साथ ही संसारी जीबों के घमोधर्म की फल प्रक्नन की शक्ति भ। 
समाप्त दो जाती है, जिसके कःरण स' सारकोी अगलो वृद्धि बिलकुल 
रुक जाती है । इधर अ्रत्र तक के वरततमान विश्व में मदेख्वर की 
संहारेच्छा जीवात्मा और अणुओं के संयोग विशेष से उत्पन्न 


( ७४३ ) 
क्रिया के द्वारा, शरीर एवं इन्द्रिय आदि के कारण रूप अगुओं 
में परस्पर विभाग प्रारम्भ हो जाता है, जिसके परिणाम में इस 
सयुक्त विश्व के पूईं संयोग का नाश हो जाता है। इस प्रकार 
क्रमिक विभाग द्ोतेदोते अंतमे 'प्रवि भक्ता: परमाणवों अबतिघ्नन्ते, 
एक दूम अलग अलग परभारु ही परमाणु रह जाते हैं । 


इस प्रकार भारत वर्षके दार्शनिक साहित्यमें परमाणुवादकी 
उत्पत्ति हुई । यद्यपि सुदूर पूर्व ओर पश्चिम में स्व॒तन्त्र रूप में 
परमाणुआाद की सृष्टि हुई हे, परन्तु उनमें कितना साम्य है ? 
साधारण तोर से पूब॑ और पश्चिम के इस परमाणुवाद में कोई 
अन्तर प्रतीत नहीं होता । ऐसा मालूम होता है कि मानो एक ही 
दिमागसे दो विभिन्न स्थानों पर उसकी अभिव्यक्ति हुई हो । परन्तु 
इतनी अधिक समानता के रहते हुये भी उन दोनों में एक बहुत 
बड़ी विषमता है। पश्चिम का परमाणुवाद अपने में ही समाप्त हो 
जाता है, उसे +क्ृति निमोण में किसी ओर सहायता की अपेक्षा 
नहीं रहती है, फिर भी उसमें एक बहुत बड़ी कमी है| परमाणुओं 
में आदिम क्रिया कां विकास केसे हुआ, इसका उपादान 
उसने नहीं किया | परमाणु जड़ पद्मर्थोंके अवयव हैं, उनमें सर्वथा 
निरपेक्ष स्वतः क्रिया की उत्पत्ति हो नहीं सकती फिर आदि क्रिया 
का विकास कैसे हुआ, इसका समुलित उत्तर देनेका सफल प्रयास 
परमाणुवादने नहीं किया । इसी कारण हम देखते है कि प)श्चात्य 
परमाणुवाद शीघ्र ही शिथिल,पड़ गया है. ओर उसके स्थान पर. 
शक्तिवाद का अभिषेक किया गया है । - 
शक्तेबाद--इस शक्तिवाद सिद्धांतके अनुसार प्रकृतिका सार 
शक्ति ४7089 ०४ 7७४९९ है। परमाणुवादके अनुसार परमार. 
वह परम सीमा थी, जिसके आगे किसी प्रकार का विभाग अस- 
म्भव था । परन्तु शक्तिवाद इससे एक कदम आगे बढ़ गया है ।. 
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इस सिद्धान्तमें वह परमाणु अनेक शक्तियोंके केन्द्र हैं। ठीक उसी 
प्रकार ज़िस प्रकार हमारा सूर्य इस सोर मण्डक्ष का। जिस प्रकार 
अनेक ग्रह उपग्रह सूथंके चारों ओर चक्कर लगा रहेहेँ | चसीप्रक/र 
परमाणु, अनेक शक्तियों का केन्द्र है। अथात्‌ इस सिद्धान्त में 
प्रकृति शक्तियोंसे भिश्न कोई बस्तु नहीं, ओर न जैसाकि साधारणतः 
सममभा जाता हे, शक्ति परमाणुओं का कोई धर्म है। बल्कि 
परमाणु और प्रकृति स्रयं शक्ति रूप हैं । उस शक्ति प्ाश89 
० 707०८ से भिन्न कोई अतिरिक्त बस्तु जगत में नहीं है। 
द्रव्य नियम 

अरनेस्ट हैकलने इस विश्व-व्याख्या करनेके लिये दूसरे नियम 
की रचना की है. जिसका नाम उसने .39छ ० $0058002८ 
रखा है। हेकलके उसी नियम को हम द्रव्य-नियम शब्द से निर्दिष्ट 
कर रहे हैं। हैकल का यह द्रव्य-नियम वस्तुतः कोई नया नियम 
या उसका अपना भआरविष्कार नहींहै, बल्कि उसकी रचना पुराने दो 
नियमके सम्मिश्रणु कर देनेसे हुईहै, इनमेंसे पढिला नियम रासा- 
यनिक विज्ञान का द्वव्यक्षरत्व-बाद का है। और दूसरा भौतिक 
विज्ञान का शक्ति साम्य का सिद्धान्त है | | 


संक्षेप में इस सिद्धान्त का आशय 

यह है कि इस अनस्त विश्व में व्यापक प्रकृति या द्रव्य का 
परिमाण सदा समान रहता है, उसमें कभी न्यूनाधिक्थ नहीं होता 
न किसी बतंमान द्रव्य का सबंधा नाश होता है और म॑ किसी 
स्या नूतन द्रव्यकी उत्पत्ति होती है। साधारण रष्टिसे जिसे हम 
दरज्वक्ना ब्रश हो जाना सममते है वह उसका रूपान्तरमें परिणाम 
मांत्र है। उदाहरण के लिये कोयला जल कर राख हो जाता है. 
हम साधारशतः उसे नाश हो गया कहते हैं, परन्तु वह वस्तुतः 
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नाश नहीं हुआ. जल्कि वायु मण्डल के ओषजनक अ्रंश के साथ 
मिल कर कारजोनिक एसिट गेस के रूप में परिवर्तित होता है। 
इसी प्रकार शकर या नमक को यदि पानी में घोट दिया जाय, तो 
बहू उनका भी नाश नहीं बल्कि संयस द्रव्य रूप में परिणत मात्र 
सममलनी चाहिये। इसी प्रकार जहाँ कहीं किसी नवीन बस्तु को 
उत्पन्न होते देखते हैं, तो वह भी वस्तुतः किसी पूव॑वर्ती वस्तुका 
रूपान्तर मात्र है । उस स्थान पर भी किसी नवीन द्र5यकी उत्पत्ति 
नहीं होती। वर्षों की धारा आराकाशमें मेघरूपमें विचरन करनेवाली 
बाष्प का रूपान्तर मात्र है| घर में अठ्यस्थित रूपसे पड़ीर हने 
बाली कड़ाही आदि लोहे की वस्तुओं में प्रायः जंग लग जाता है 
यह क्‍या है? यहांभो जंग न|मका किसी नूतन द्रव्यकी उत्पत्ति नहीं 
हुई है, अपितु धातु की ऊपरी सतह जल और वायुमण्डल के 
ओ्रोषजन के संयोग से लोहे के ओकसी हैडेट 0४५-॥ए97806 
के रूप में परिणत हो गई है । इसी को हम जंग कहते हैं। 
आज द्रव्याक्षरत्व बाद का यह सिद्धान्त रासायनिक विज्ञान का 
अत्यन्त महत्व पूर्ण सिद्धान्त समझा जाता है ओर तुलायन्त्र द्वारा 
किसी भी समय उसकी सत्यता को परीक्षा की जा सकती है। 
लगभग इसी प्रकार ओर शेली पर शक्ति साम्य के सिद्धान्त 
की व्याख्या भी की जा सकती है । संसार के संचालन के कार्य 
करनेवाली शक्ति, इनर्जी, या फीसेकां परिणाम सदा सम रहता है। 
उसमें किसी प्रकार का न्यूनाधिक्य नहीं होता | हां परिणामवाद 
सिद्धान्त उसमें भी काम करता है, श्रथोत्‌ एक प्रकार की शक्ति 
दूसरे प्रकार की शक्ति के रूप में परिणत अवश्य हो जाती है। 
उदाहरण के लिये रेल का इंजिन जिस समय प्रशान्त रुपमें चल 
ने की तैयारीमें स्टेशन पर खड़ा है, उस समय भी उसके भीतर 
शक्ति काम कर रही है, परन्तु इस समय बह शक्ति अन्तनिद्दित 
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गुप्त या अनभिव्यक्त हे, इसको विज्ञान के शब्दों में 00(८ए7४ 
छ7८8५पोटन्शियल इनर्जी कह्द तेहें । फिर जिस समय वहीं एंज़िन 
रेल की पटरी पर अग्नमतिहत गति से दौड़ लगाने खगता है, उस 
समय उसकी वही गुप्त अन्तनिद्तित पोटेन्शियल इनर्जी |(धा८तं० 
ए7्रश8७ किनेटिक इनर्जी के रूपमें परिणत होजाती है । इसप्रकार 
के अन्य अनेक उराहरण दिये जासकतेहैँ, जिनसे शक्ति-विवर्तवाद 
का सिद्धान्त भलो भांति परिपुष्ट होता है । द्रव्याक्षरत्ववाद की 
भांति ही आज शक्ति साम्यका सिद्धान्त भोतिक विज्ञानमें आदर 
पारहा है । 

न केवल बहुपक्ष की दृष्टि से बल्कि ऐतिहासिक दृष्टिसे भी यह 
सिद्धान्त महत्व पूर्ण है। सन्‌ १८३७ में सब से पहले फेणा। 
वांन के प्रसिद्ध बज्ञिनिक ग्र०07%7 2०४: फोडरिख मोहर 
के मस्तिष्क में इस सिद्धान्त की कल्पना ने जन्म लिया थ। परन्तु 
फिर भी दुभोग्यवश उसके आविष्कार का श्रेय उसको प्राप्त नहीं 
हो सका । अनेक वर्ष इस सिद्धान्त के परिपोषक विविध परीक्षयरों 
में बिताकर जब तक निश्चित सिद्धान्तके रूपमें वह इसकी घोषणा 
करें उस के पहले ही 7२०७८7 ४/४ए८: राबट-मेयरने अपनी 
ओर उसे विधोषित कर दिया | 


जणवाद 
इनके अतिरिक्त दार्शनिक जगतमें प्रकृतिका एक और स्वरूप 
उपलब्ध होता है जिसकी उत्पत्ति केवल पूब में हुई हे, और बह है 
सांख्याचार्यों का & बाद । सांख्याचारयों के इस गुणबादके अनु- 
सार सत्त्वत रज ओर तम नामक तीन गुणों की समष्टि का नाम 
प्रकृति है। इस स्थल पर प्रयुक्त हुआ गुण शब्द बहुबा श्र.मक हो 
जाता है,क्योंकि यहां बह अपने साधारण अर्॑में नहींझपितु बिशेष 
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शऋथं में प्रयुक्त हुआ हे । लोकिक भाव में किसी द्रव्य के भीतर 
पाये जाने वाले किसी विशेष धममके स्लिये गुर शब्दका प्रयोग होता 
है। महर्षि कणाद ने भी गुण का लक्षण करते हुये उसे द्ज्याश्रयी 
घमं बतलाया है, परन्तु सांख्य के गुण बाद का गुण शब्द उससे 
भिन्न हैं। सत्व रज और तस किसी पदार्थके धर्म नहीं हैं. हां किसी 
रूप में उनको शक्ति कहा जासकत। है । जिस प्रकार उपरिलिखित 
शक्तिबादके सिद्धान्तमें परमाणु अनेक शक्तियोंका केन्द्र मानाजाता 
है । परन्तु वह कोई ऐसी वस्तु नहीं जो शक्तिसे भिन्न हों या जिसे 
शक्ति का आधार कहा जा सके, इसी प्रकार प्रकृति सत्व रज और 
तमकी समष्टि का नास है । उनमें भिन्न वह कोई ऐसी वस्तु नहीं 
जिसे उन गुरणोों का अ।श्रय कहा जा सके | यहां गुण शब्द गोण 
वृक्ि से अपने अर्थ का घोधन करता है । 

प्रकृति रूप समष्टि के भीतर कार्य करने वाली यह तीनों व्य- 
ष्टियां गुणों के भिन्न भिन्न कार्य हैं. जिनका रूग्रह सांख्यकारिका 
के लेखक ने इस प्रकार किया है। 


सत्य लघुप्रकाशपिष्टं, उपष्टम्मकं चल थे रजः | गुरु- 
वरणकमेव तमः । 

अथोत्‌ मूल प्रकृति के भीतर काम करने वाले इन गुणों में से 
प्रत्येक के दो दो कार्य हैं। सांख्याचायकि मत में सत्व गुण लाघव 
ओर प्रकाश से युक्त है. रजोगुण उपष्वम्भक एवं चल हे. 
तमोगुण गुरु एवं आत्रण करने वाला है। श्रभो सम्भवतः 
कारिकामें प्रयुक्त शब्दोंके स्पष्टीकरण के लिये कुछ पंक्तियोंकी 
अपेदा हे। क्‍ 

लाधवका अर्थ हे हलकापन, जिसके कारण पदार्थ ऊपर को 
इठते हैं | म्रकाशके कारण पदाय अभिव्यक्त होते हैं। उपहंभ 
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शब्दका अथ है उत्साह देसे वाला, उत्तजना देने वाला। सत्ज 
ओर तमको यही रजोगुण कार्यमें प्रवृत्त करता है, और स्वयं भी 
चुल या गति शील है। तमोगुशका धर गोरब, वोमीलापन है, 
ओर उसके साथ ही वह आवरक है। आवरक शब्द के भीतर 
गतिको रोकनेका भाव भी श्रन्तनिद्दित है। इस प्रकार यद तीनों 
गुण एक समष्टिमें मिन्न भिन्न प्रयोजन सम्पादनके लिये समाजरिष्ट 
हैं। परन्तु एक प्रश्न यह रह जाता है कि इन तीनोंके ऊपर जिन 
कर्मोंका उत्तरदायित्व है, वह परस्पर अ्रत्यन्त विपरीत है । इतने 
अधिक विरोधी गुण परस्पर केसे मिल सकते हैं. ओर उनका एक 
समष्टिमें मिलकर कार्य कर सकना कहां तक सम्भव है ? हमारे 
सांख्याचार्यने इस प्रश्नों अछूना ही नहीं छोड़ दिया है, अपितु 
उसके उपपादनका यत्न सफलताके साथ किथा है। इस प्रइनके 
उत्तरमें उपयु क्त कारिकाका चौथा चरण लिखा गया है. । 


प्रदीपवच्चाथंतों वृत्तिः । 
जिस प्रकार दीपकके भीतर रुई, आग ओर तेल तीनों विरोधी 
ओर भिन्न प्रकृतिकी वस्तुयें मिज्ष कर कार्य करती दृष्टिगोचर 


होती हैं । 
सख्य का गरुणवाद 


उपरोक्त विज्ञानवादके साथ साथ सांख्यद्शनके गुणवादका 
भी अवलोकन कर लेना चाहिये। अतः हम इसको भी उन्हींके 
शब्दोंमें पाठकोंके सन्‍्मुख उपस्थित करते हैं । (९) 

इसी प्रकार तीनों भिन्न मिन्न बृत्ति वाले गुण पररपर विरुद्ध 
होते हुये भी एक समष्टिमें सम्मिलित हो सकते हैं। इन तीनोंकी 
यह समष्टि या प्रकृति ही संसारका संचालन कर रही है। और 
जहां जैसी आवश्यकता द्ोती है उसीके अनुसार कार्य करती है | 


( उछह ) 


जिस प्रकार एक ही स्त्री अपने पतिको सुखका कारण तथा अपनी, 
सष्ट ल्लियोंको दुःखका कारण ओर किसी तीसरेके लिये मोहका 
कारण भी हो सकती है, इसी प्रकार तीनों गुणांकी यह समष्ठि 
प्रकृति भी अकेली होकर भिन्न भिन्न कार्योंका संचालन कर रही 
है | रसायनिक वेज्लानिकोंके अनुसार परम!णुओंके भीतर रसाय- 
निक प्रीति और रसायनिक अप्रीति दोनों धर्म हैं, परन्तु कार्यके 
समय उनमें विरोधकी प्रतीति नहीं होती | जहां रसायनिक प्रीति 
का प्रयोजन होता है वहां यही कार्य देती है, रसायनिक अप्रीति 
उसके काय में किसी प्रकार की बाधा नहीं डालती | इसी 
प्रकार रसायनिक अप्रीतिकरे कार्य में रसायनिक प्रीति प्रतिवन्‍्धक 
नहीं होती रसायनिक विज्ञानके इसी नियमके समान सांख्याचार्यों 


की परस्पर विरोधी गुणे|की समष्टि रूप प्रकृति भी संसार संचा- 
लनमें सर्वधा समर्थ समझी जा सकती है । गुणवादी सांख्या- 
चार्योकी कन्षमसे यह उपपादन बड़ा सुन्दर हुआ है, इसमें किसी 
आक्षेपका अवकाश नहीं है ।” यह है दाशंनिक तथा वेज्ञानिक 
जगत रचनाका संक्षेपसे वर्शन। इसमें इंश्वरके लिये कहीं भी 
अवकाश नहीं दे। प्रकृति अपना कार्य रत्रयं करने में पूरी तरह 
समर्थ है । यहां प्रशरतवाद, भाष्यका ईश्वर भी एक अजीव प्रकार 
का इंश्वर है। वह रत्रयं सृष्टि रचनाके मंमटमें नहीं पड़ता अपितु 
जब बकार बेंठे २ वह घबरा जाता है तब उनके सनमें जगत 
रचनाकी इच्छा उत्पन्न होती है । अतः बहू उसके लिये त्द्षकों 
उत्पन्न करके उसको जगत रचना आदिका सारा भार दे देते हैं । 
पुनः वह अह्या इस विश्वकी रचना करता है ओर इश्वर आरामसे 
पूव॑बत्‌ सो जाता है । इस ब्रज्ञाकी आयु सो वषकी होती है, अतः 
यह एक सो वर्ष तक जगत रचना करता रहता है। पुनः जब 
इसकी आयु शेष होनेको होती हे तो इश्वर भी जाग ज्ञाता है ओर 
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अक्ह्ारा रचे हुये इस जगतकी प्रलय करके अपनेमें लीन कर 
लेता है| यही कारण है कि इस सृष्टि की आयु सो बषकी है । 
बतंमान इश्वरकी कल्पना का शायद यह पूर्व रूप है तथा वेशेषिक 
दर्शनकी जो अनेक न्यूनतायें है, उनकी पूर्ति करनेका असफल 


प्रयास है । न 
तक ओर ईश्वर 
क्यों ! 


महाभारत में मीमांसा में भी राय साहब ने यह्द प्रश्न उठाया 
है कि यह सृष्टि क्यों उत्पन्न हुई है? आप लिखते हैं. कि--यह 
देखते हुये कि तत्वज्ञान का विचार भारतवर्ष में केसे बढ़ता गया 
हम यहां पर आ पहुंचे । अद्वेत वेदान्ती मानते हैं कि निष्क्रिय 
अनादि परत्रह्म से जड़ चेतनात्मक सब सृष्टि उत्पन्न हुईं किन्तु 
कपिल के सांख्यानुसार पुरुष के सान्निध्य से प्रकृतिसे जड़ चेतना 
त्मक सृष्टि उत्पन्न हुई अब इसके आगे ऐसा प्रश्न उपस्णित होता 
है कि जो ब्रह्म अक्रिय है । उसमें विकार उत्पन्न ही कैसे होते हैं । 
अथवा जब कि प्रकृति ओर पुरुष का साश्निध्य सदैव ही है, तब 
भी सृष्टि केसे उत्पन्न होनी चाहिये। तत्वज्ञान के इतिहास में 
यह प्रश्न श्रत्यन्त कठिन है । एक प्रन्थकार के कथनानुसार इस 
प्रश्न ने सब तत्वज्ञानियों को -सम्पूर्ण दार्शनिकों को कठिनाई में 
डाल रखा है। जो लोग ज्ञान सम्पन्न चेतन परमेश्वर को मानते 
हैं, अथवा जो लोग केवल जड़ स्वभाव प्रकृति को मानते हैं, उन 
दोनों के लिये भी यह प्रश्न समान ही कठिन है | नियोध्लेटोनिस्ट 
( नयेग्हेटोमतबादी ) यह उत्तर देते हैं कि-यद्यपि परमेश्वर निष्किय 
ओर निर्षिकार है तथापि उसके आस पास एक क्रिया म्रण्शल 
इस भांति धूमता है. जैसे प्रभा मण्डल सूर्य बिच के आस पास 
घूमा करता हे । सूर्य यद्याप स्थिर है तो भी उसके आस पास भभा 
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का चक्र बराबर घूमा करता हैं । सभी पूर्ण वस्तुओं से उसी 
प्रकार प्रभा मण्डल का प्रवाह बराबर बाहर निकलता रहता है। 
इस प्रकार निष्क्रिय परमेश्वर से रृष्टिका प्रवाह सदंव जारी रहेगा। 
ग्रीस देश के अग॒ सिद्धान्त बादी ल्यसिपिस और डिमाट क्रिस 
का कथन हैं कि जगत का कारण परमाणु है। यह परमाण कभी 
स्थिर नहीं रहते हैं। गति उनका स्वभाविक धर्म हे और वह 
अनादि तथा अनन्त है । उसके मतानुसार जगत सदेव ऐसे ह्वी 
उत्पन्न होता रहेगा और ऐसे ही नाश होता रहेगा । परमाणुझं 
की गति चूंकि कभी नष्ट नहीं होती, अतएब यह उत्पत्ति विनाश 
का क्रम कभी थम नहीं सकता । अच्छा अब इन निरीख्वर बादियों 
का मत छोड़ कर हम इसका विचार करते हैं कि, ईश्वरका अस्तित्व 
मानने बाले भारतीय आय दाशशंनिकोंने इस विषय क्या कहा है? 
उपनिषदों में एसा वर्शन आता है कि “आत्सेब इदमग्र आसीत्‌ 
सोडमन्यत बहुस्याम प्रजायेति' पहले केवल परज््ष ही था| उसके 
मनमें आया कि में अनेक होऊ, में प्रजा पालन कछँ | निष्किय 
परमात्माकों पहले इच्छाहुई भ्रोर उस इच्छाके कारण उसने जगत 
उत्पन्न किया । वेदान्त तत्वज्ञानमें यही सिद्ध।/न्त सत्रीकार किया गया 


हे। बेदान्त सूत्रों में वदरायण ने “लोकस्तु लीला फैषल्यम” यह्‌ 
एक सूत्र रखा है । जैसे लोगों में कुछ काम न होने पर मनुष्य 
अपने मनोरंजन के लिये केबल खेल खेलता है, उसी प्रकार परमा- 
व्मालीला से जगत का खेल खेलता है । यह सिद्धान्त अन्य सि- 
द्वान्तों की भांति ही संतोष जनक नहीं हे । अथात्‌ परमेश्वर की 
इच्छा की कल्पना सवंदव स्वीकार योग्य नहीं हे । परमेश्वर यदि 
सब शक्तिमान्‌ स्बक्ष ओर दयायुक्त हे।तो लीला शब्द उसके 
लिये ठीक नहीं लगता | यह बात सयुक्तिक नहीं जान पड़ती कि, 
परमश्मर साधारण मनुष्य की तरह खेल खेलता हे। इसके सिवा 
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परमेश्वर की,करनी में ऐसा क्र रता युक्त व्यवहार न होना चाहिये 
कि एक बार खेल फेला कर उसे बिगाढ़ डालें । 


स्वभाव 

यह संसार इश्वरने क्यों रचा इसका उत्तर प्रथक २ दिया 
जाता है| कुछ कहते हैं कि उसका यह खेल मात्र है, कुछ कहते 
हैं कि जीवोंमें क्मोंका फल देनेके लिये विश्व रचता है। इन सब 
का समाधान ऊपर किया गया है। कर्मोके फलका उत्तर तो झोक 
वातिककारने बहुत ही बिद्वत्ता पूणो दिया है, जिसका कथन हम 
पहले प्रकरणमें कर चुके हैं। तथा करुणा श्र उसी की यह 
लीला है इसका भी उत्तर आ चुका है। परन्तु अनेक विद्वानोंका 
यह मत है कि जगतकी रचना आदि करना ईश्वर का स्वभाव 
है । अतः स्वभाव के लिये क्‍यों का प्रश्न ही नहीं होता । जिस 
प्रकार श्रम्मि गरम है जल शीतल है, उनके लिये यह प्रश्न उत्पन्न 
नहीं होता कि अप्नि गरम क्यों है ? पानी ठंडा क्‍यों है ? इसी 
प्रकार ईश्वरके विषयमें भी जगत रचना क्‍यों की यह प्रश्न ही 
नहीं उठता । ऐसा कहने बाले इस समय बातका विचार नहीं करते 
कि हम सिद्ध तो यह कर रहे थे कि इश्वर सृष्टि कत्तो है ओर 
युक्ति ऐसी दे रहे हैं जिस से हमारे पक्ष का ही धात होता है । 
क्योंकि स्वमाव को काय नहीं कहा जाता | न तो अप्नि को गरमी 
कत्तो कहा जाता । ओर न जल को शीत का। वास्तव में अप्नि 
ओर गरमी दो प्रथक २ पदार्थ नही है। जिससे अ्प्निको गरमीका 
कत्तों कहा जासके | इसी प्रकार जल का स्वभाव नीचे जाने का है 
तथा अप्नि का स्वभाव उध्व गमन है, इस लिये पानी नीचे को 
जाता है तो उसको इसका कर्त्ता नहीं कहा जा सकता। और न 
ही अप्नि को ऊपर जाने का कत्तों कहा जा सकता है। अतः उस 
युक्ति से तो कत्ता न रहा | क्‍यों कि इच्छापूर्वक क्रियाबानकों कर्ता 
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कहते हैं। अर्थात्‌ जो करने न करनेमें तथ। उल्टा करनेमें स्वतन्त्र 
होता है उसे कत्ती कहा जाता है। पाणिनी मुनिने इसी लिये कत्तों 
का लक्षण ( स्व॒तन्त्रः कत्तों ) कियां है। परन्तु स्वभावमें स्वतन्त्रता 
नहीं रहती । अतः यह प्रश्न बेसा ही बना रहता है कि इश्वर सृष्टि 


क्यों रचता है । 
स्वाभाविक इच्छा 

आस्तिकवाद में पं० गंगा प्रशाद्‌ जी ने इंश्वर की इच्छा को 
स्वाभाविक इच्छा लिखा है । तथा दृष्टान्त दिया है प्राणका अथोत्‌ 
जैसे में स्वभावसे प्राण लेत। हूं। आदि | यह कथन ऐसा ही है जैसे 
किसीने कहा कि मेरी माता बन्ध्या है। या मेरे मुखमें जीभ नहीं 
है. अथवा कोई कहे कि अप्नि शीतल है इसी प्रकारका यह शब्द 
हे स्वाभाविक इच्छा। इन महानुभावों को इतना भी ज्ञान 
नहीं है. कि इच्छा बैभाविक गुणों को कहते हैं। यदि इच्छा 
स्राभाविक होती तो उसका मोक्ष अचस्था में भी सद्भाव 
पाया जाता । परन्तु न्याय बशेषिक आदि सम्पूर्श दर्शनों का 
इसमें एक मत हे कि भोक्ष सें इच्छा अआादि नहीं रहते। इच्छा 
मनका गुण है। ओर मन है प्रकृतिका बना हुआ । अतः यह 
सिद्ध हे कि इच्छा कहते ही वैभाविक गुण को हैं । तथा 
इच्छा अभिलाषा चाह एकार्थक बाचो शब्द हैं। जिनका अर्थ है 
अ्रप्राप्की आकांक्षा, अतः यह नियम है कि इच्छा सबंदा श्रप्राप्त 
पदार्थ की ही होती है, अब यदि यह भी मान लें कि इश्वरकी 
इच्छा स्वाभाविक होती है तब भी .यह प्रश्न शेष रहता है कि 
उसको कोनसी वस्तु अप्राप्त थी जिसकी उसको इच्छा हुई | इसी 
प्रकार अन्य भी अनेक प्रश्न उपस्थित होते हैं, जिनको हम उसी 
प्रकरणमें उठायेंगे। आपने भी प्राणोंका दृष्टान्त देकर इच्छाको 
बेभाविक सिद्ध कर दिया है । क्योंकि जीवात्मा प्राण भी बेभाविक 
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गुणसे ही ले रहा है, यही कारश है कि अ्य सब्भजके प्रस्डि 
सन्‍्यासी स्वा० दर्शनानन्द जी इंश्वर में इच्छा नहीं मानते थे । 
उनका कथन हे कि इच्छापूर्बंक क्रिया जीबकी द्वोती है कथा निम्रभ 
पूबंक किया ईश्वरकी। उन्होंने इंश्वर में इच्छा माननेका खथइन 
अपनी पुस्तकोंमें तथा शाखा आदिमें भी किया है। < देखो 
शाखार्थ अजमेर ) अतः इंश्वर में इच्छा बताना इश्वरसे इन्कार 
करना है। अतः यह सिद्ध हे कि नतो ईश्वर के स्वभावसे ही 
सृष्टि उत्पन्न हो सकती हे, और न यह रंष्टि उसकी दयाका ही 
परिणाम है श्रोर न उसकी क्रीड़ा मात्र ही है। यह स्वयं सिद्ध 
अपने आप है, न कभी बनी ओर भ कंभी नष्ट होगी । 


आस्तिकवाद ओर ईश्वर 


पं० गंगाप्रखादजी उपाध्यायने “आस्तिकवाद” सॉमंक पुस्तक 

में £श्वर सष्टिकतों के विषयमें अनेक युक्तियां थे प्रमाण दिये हैं। 

इस विषयमें यह पुस्तक वर्तमान समयर्में संवंश्रेष्ठ समझी जाती 

है। विद्वान लेंखक को इस पर मंगल प्रसाद पारितोषिक भी 

मिली है । जिससे इसकी प्रसिंद्धि भीर उपयोगिता बढ़ी है । यही 

कारण है कि इसको पंठकोंने अच्छा अपनाया है। अतः ईश्वर 

विषय पर कुछ लिखते हुए यह आवश्यक है कि इसमें दी हुई 
युक्तियों व प्रमाणादिका भी पर्यौलोचन किया जावे । 

नियम 

दूसरे हेतु आपने नियम दिया है। आपका कहता है कि 

संसारमे हम सबंत्र नियम देखते है। अथोत्‌ प्रस्येक पदार्थ क्रमशः 

बढ़ता दे, मंनुंष्य, आदि सभी की पृद्धि का मियम है। भौगोलिक 

संस भी यदी अवस्था है । नदी आदि सब लियम पूर्ण 

बहती हैं। इसी प्रकार खंगेल विधा भी नियम का उपदेश दे रही 
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है। प्रथ्जी आाषि अरह सूर्य भावि तारागण, चन्द्र आदि सब क्या 
बिना लिक्स के चल रहे हैं। आदि ऋति.''. 


सलीचा-संसारमें हल निगम को प्रकारके देखते हैं एक ब्रोद्धिक 
ओर दूसरे प्राकृतिक बोढ़िक नियम्मोंसें विधान ध्माज्ञा या स्वतन्जला 
होती है । जैसे यह कांये करनेसे इस प्रकारका वरुव यापास्तोषक् 
मिलेगा अआादि | श्रोद्धिक नियभ भें रवतत्त्रता भी होती हे। अथोल्‌ 
उन नियमों का पालन करना या न करना यह्‌ व्यक्तिजोंकी इच्छा 
पर निर्भर है । परन्तु प्राकृतिक नियम विधानात्मक नहीं होते जैसे 
जल का नियम है नीचे को बहना, यह भी नियम है कि जल 
शीतक्ष ही होता है। इसी प्रकार अधि ऊपर को जाती है शोर 
उच्छ द्ोती हे। परमारु सूर्म ही होता है, तथा जड़ दी द्वोता है 
आदिर | नियमोंका माम स्वभाव है या धर्म कहलाते हैं अथक्ष इन 
को प्राकृतिक मियम भी फह सकते हैं| आपने जितने भी उदाहरण 
दिये हैं भ्रे सब प्रकृतिके स्वभाव हैं। दूसरी वात यद्द है कि बोद्धिक 
मियस आदवादात्मक तथा परिवर्तनशील होते हैं । आपने जिनको 
मियम बतायाहे उनमें न तो अपवाद हीहे ओर न परिवर्तनशीक्षता 
है ऋलः यद सिद्ध दो गया कि जिसको आप नियम कदते हैं वे 
वास्तव में पुद्गल के स्त्रआब हैं। अब यदि स्वभाव का भी कत्तो 
माना जायगा शो उत्त वस्तु का ही अभाव सिद्ध हो जायगा. क्यों 
कि धर््र और धर्मी कोई प्रथक्‌ २ पदार्थ नहीं हे अपितु एक ही 
बालु के दो नाम हैं । जैसे अप्रि ओर गरमी एक ही वस्तु है । यदि 
अन्ति में तरमी रा नियामक कोई भिन्न माना जाय तो अग्नि का 
ही अभाव सिद्ध होगा | इसी प्रकार अन्य पदार्थों के विषय में भरी 
है । दूसरी बात यह है कि इन नियमों का भी किसी को नियामक 
मामा जायगा तो आपका ईश्वर भी अनित्य सिद्ध होगा, क्योंकि 
इश्क भी निम्रम्न हैं. तत् उनका भी कोई नियामक भाहिये दस 
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प्रकार अनवस्था दोष भी आयगा। यदि यह कहो कि इश्वर का 
स्वभाव है इस लिये उसके नियामक की आवश्यकता नहीं है तो 
यहाँ भी यही मानलो कि ये सब पुद्गल के स्वभाव हैं, इनके लिये 
भी नियामककी आवश्यकता नहीं हैं | तथा जहाँ अपने उपरोक्त 
नियम दिखलायेहेँ वह यह भी एक नियम दिखेलाना चाहिये था 
कि नियामक सर्वथा सशरीरी और एक देशी होता है । सर्व व्यापक 
ओर निराकार वस्तु कभी नियामक नहीं होती जैसे आकाश । 
अतः इन नियमों से भी ईश्वर की सिद्धि नहीं हो सकती । 


प्रयोजन 


तीसरा हेतु आपने प्रयोजन दिया है, आप लिखते हैं कि--- 

“तीसरी चीज जो संसार में दृष्टि गोचर होती हे बह प्रयोजन 
है । वस्तुतः नियम ओर एकता व्यथ होते यदि प्रयोजन न होता । 
सब लड़कों के साथ शाला में आने का नियम व्यर्थ नहीं है । इस 
का प्रयोजन है । प्रयोजन ही इस कार्य को साथंक बनाता है । 
संसार की सभी वस्तुओं ओर घटनाओं से किसी विशेष प्रयोजन 
की सूचना मिलती है । जहां कही भिन्नता है उससे भी प्रयोजन 
की सिद्धि होती है । यह प्रयोजन कभी मनुष्य की समझ में आता 
है और कभी नहीं आता है । परन्तु प्रयोजन है अवश्य | सममने 
की तो यह बात है कि एक मनुष्य का प्रयोजन दूसरे मनुष्य की 
समम में नहीं आया करता । परन्तु इसका यह अथ नहीं है कि 
कोई प्रयोजन है ही नहीं । एक समय एक युरोप निवासी यात्री 
अरब के बदूदुओं के यहां मेहमान हुआ । एक दिन वह प्रात:काल 
उसके तम्वू के सामने टहलने लगा । बद्दुलोग उसको देख 
कर हँसने लगे । उन्होंने समझा कि केस। मूर्ख है कि निष्प्रयोजन 
एक ओर से दूसरी ओर टहल रहा है । परन्तु उस यात्री का 
प्रयोजन स्पष्ट था। यही हाल संसार का है यहाँ की संकड़ों 
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घटनाओं को हम अपने प्रयोजन से मिलाते हैं जो मिल जाती हैं 
उसको अर्थिक कहते हैं ओर जो नहीं मिलती उसको व्यथे निरथंक। 
वस्तुतः यही हमारी भूल है | यह जानना हमारे लिये कठिन है कि 
प्रयोजन क्‍या है । परन्तु संसार की गति ही बताती है कि प्रयोजन 
है अवश्य ।” आदि आदि 


समीक्षा--वर्तमान समय में दा्शनिकोंके दो मत हैं, एक प्रयो- 
नवादी तथा दूसरा यन्त्र वादी यन्त्रवादी दल का कथन कि इस 
जगत में प्रयोजन नाम की कोई वस्तु नहीं हे। जितनी प्रयोजन 
बनाये जाते हैं वे प्ब अपनी २ बुद्धि अथवा निज निज स्वार्थ से 
कल्पित किये गये हैं, परन्तु यह किसी प्रकार सिद्ध नहीं हो सकता 
कि अमुक पदार्थ अमुक प्रयोजन के लिये बनाया गया है । जैसे 
अप्रि स्वभावतः गरम है ओर पानी स्वतः शीतल है, इनसे प्रथक्‌ 
प्रथक प्राणियोंके अनेक प्रयोजन सिद्ध होते हैं। परन्तु यह नहीं कह 
सकते कि श्रप्मि अप्तुक प्रयोजन के लिये गरम है ओर पानी किसी 
विशेष प्रयोजनके लिये ठण्डा है। बे तो निष्प्रयोजन स्वभावतः ही 
ऐसे हैं। यदि इसपर विचार न करके आप ही की बात माननी जाय 
तो भी यह प्रश्न उपस्थित होता है कि प्रयोजन किसका। इंश्वरका 
अथवा जीवों का । यदि इश्वरका प्रयोजन है तब तो वह इश्वरत्वसे 
गिरकर एक साधारण संसारी जीव बन गया, क्योंकि प्रयोजन 
वाला ता जीव हीहे. यदि इंश्वरकों भी प्रयोजन वाला मानें तोजीब 
ओर इंश्वरमें कुछ भी भेद न रहा | यदि जीवों का प्रयोजन माना 
जाये तो प्रश्न यह उपस्थित हातता हे कि जीवों के प्रयोजनको सिद्ध 
करने के लिये इश्वर क्यों प्रयत्न करता है। और बह प्रयोजन 
( चादे स्त्रयं इश्वर का हो अथवा जीवों का ) अनादि काल से अब 
तक क्यों नहीं पूरा हुआ ? तथा भविष्य में यह प्रयोजन सिद्ध हो 
ज़ायेगा इसका क्या सबूत है। थदि कहो कि इश्वरकों ऐसा विश्वास 
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है तो भी अश्न यही है कि उस विश्वास का आधार क्या हे । मवि 
कहो कि प्रयोजन सिद्ध नहीं होगा, तो ऐसे असंभव प्रयोजनके लिये 
देश्वर क्‍यों अपनी शक्ति का दुरुपयोग करता है। तथा च आज 
तक इंश्बर ने जीवों को यह बताने की कृप। क्यों न की कि अमुक 
वस्तु मैंने अमुक प्रयोजनके लिये बनाई। यदि बह इतना कष्ट ओर 
करता तो न तो मनुष्यों में इतना मत भेद ही रहता और न इस 
प्रकार का कलह ही । दूसरी चीज यह है क्रि-इस प्रयोजन बाद के 
अनुसार यह माना जाता है कि यदि एक जाति शासक है और 
दूसरी गुलाम तो इस में भी ईश्वर का विशेष प्रयोजन है | 


इसी प्रकार, यूरुपके भयानक युद्धोंका तथ। बंगालके कहत व 
बाद अनेका और अव जो बंगाल व पंजाब में मुसलमानों ने 
हिन्दुओं पर राक्षसी भयानक अध्याबार किये हैं ये सब 
व्यर्थ नहीं हुये हैं, अपितु इन सबमें ईश्वरक। विशेष प्रयोजन है । 
दूसरे शब्दोंमें ये सब कुकृत्य किसी प्रयोजन वश इश्वरने ही कराये 
हैं। अतः यह प्रयोजनवाद मनुष्यों को अकरमं्य ओर गुलाम 
बनाने वाला हे प्रयोजनवाद वास्तव में एक मानसिक विमारी का 
नाम है ओर कुछ भी नहीं है । 

यह प्रयोजनबाद पुरुषार्थ, स्वतन्त्रता, और उन्नतिका सबसे 
बड़ा ओर प्रवल शत्रु है। जब तक यूरुपमें यह प्रयोजनबाद प्रच- 
लित था उस समय तक उसने विज्ञान आदिमें उन्नति नहीं की । 
परन्तु अब पुनः कुछ दाशंनिकों ने इसको अपनाना आरम्भ किया 
है । ये लोग इसका सह।रा लेकर पुराने घर्मका ही प्रचार करना 
चाहते हैं । यूरुपमें इसका विरोध भी बड़े जोरोमें हु अ्र। है । 

आपने र््रयं इस प्रयोजनबादकी हिमायत करते हुवे लिखा 
है कि “यह कहना कि ये सब साधन ( सांप आदिके जिफेले दांत 
शेर आदि के पंजे, व मिरह आदिके डंक ) दुःख देवेके क्षिसे हे 
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अम मूलक है. वस्तुत्तः इनका भी उपयोश हे । इनसे शिकार को 
कस कष्ट पहुंचता है ।” आदि । ध्रू० २२३ 

आगे ध्याप लिखते हैं कि “किसी मनुष्यकी मृत्युका ही रष्ांत 
आझीजिये | कल्पना कीजिये कि ऋ' नामक एक मनुष्य मरता है । 
यह एक छोटी सी घटना है, परन्तु इसी के द्वारा उसकी श्री को 
विधवा होनेका दण्ड मिल्ञता हे, उसके माता पिता को पुत्र हीन 
* होने का, बद्चोंको पितृहीन होने का ओर उनके शत्रुओं को शत्रु 
बहित होनेका सुसुरकार मिलता है |” प्रू० *€० 


यह हे इस प्रयोजन बाद का नंगा चित्र 

यदि लेखक महोदय के घर में डाकू या गुण्डे आकर आपका 
माल लूट लें, और दस वांच अ।दमियों को कतल भी कर दें फिर 
मुलजिम पकड़े जायें, और उपरोक्त सफाई दें कि वास्तवमें इसका 
भी प्रयोजन है। इनको दण्ड देवा था और इनके शभ्रुञ्ोंको 
पुरस्कार, तथा डाकुश्ओोंका गुजारा हो गया इसमें बुशई क्या हुई, 
उस समय लेखक महाशयकी समभमें इस प्रयोजनबादका प्रयो' 
जन आ सकता है | 

उस समय ये लोग कांगडे ओर कोइटे के भूचालों का तथा 
बंगालके अस्याचारोंमें भी शेश्वरका विशेष प्रयोजन है यह कहना 
भूल जायेंगे श्रौर न्याय को दुह्ाई देने लगेंगे । 

यदि यह प्रयोजनबाद मान लिया जायेतोन तो कोई अन्याच रहेगा 

ओर न अत्याचार | इन भले आदमियोंकी रृष्टिमें बलात्कार ओर 
जवरन संतरीब नष्ट करने था जबरन धर्म परिवर्तन जैसे पापों का 
भी कुछन कुछ इश्वरीय प्रयोजन है | इस लिये यह प्रयोजन्रधादकों 
हमारा दूरसे ही नमस्ते हे । यदि आप लोगोंको प्रशन्न करनेक्े लिये 
यह मान भी लिया जायेकि इस संसारकी घटनाश्रोंका कुछप्रयोजन 


( ७६० ) 


है तब भी आपके इश्वर की सिद्धि नहीं होगी। वहाँ यह प्रश्न 
होगा कि इश्वर का भी कोई प्रयोजन है या वह निष्प्रयोजन है। 
यदि प्रयोजन है तो उसके भी कत्तोकी श्रावश्यता होगी और यदि 
निष्प्रयोजन ( वेकार ) है तो ऐसे इश्वर का मानने से क्या लाभ 
है। झादि अनेक दोष है । 


विशालता 


आगे आपने जगत की विशालता का बणंन करके यह सिद्ध 
करने का प्रयत्न किया हे कि--- इस विशाल जगतकों कोई अल्प 
शक्तिशाली व अल्प ज्ञानी नहीं बना सकता 

सबसे प्रथम तो इस संसार का बनना असिद्ध पुनः बुद्धिमत 
करता असिद्ध, अतः जब इसका बनना ही असिद्ध हे तो कतोंका 
प्रश्न ही नहीं उठता । ओर यदि विशाल पदार्थका कतो कोई सर्ज्ञ 
व सब शक्ति मान द्वोता है, तो ईश्वर भी विशाल है डसका भी 
कोई कतो होना चाहिये | पुनः उस दूसरे इश्वरका भी इस प्रकार 
अनवस्था दोष आवेगा । 


कर्ता हैं । 


आगे आपने लिखा है कि--- 
“अब हम मुख्य विषय पर आते हैं, कि क्या ईश्वर सृष्टिकतो 
हे ? नेयायिकोंने इंश्वर में आठ गुण माने है । 
संख्यादयः प॑च बुद्धिरिच्छायत्नोडपि चेश्वरे । 
भाषापरिच्छेद ॥ ३४ ॥ 


अथोत्‌ ईश्वर में निम्न लिखित आठ गुण हैं । 
(१) संख्या (२) परिमाण (३) प्रथकृत्व (४) संयोग (५) 
. विभाग (६) बुद्धि, (७) इच्छा (८) प्रयत्न । ह 
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इनमें संयोग और विभाग गुण क्रिया जन्य हैं। तथा बुद्धि 
यत्न व इच्छा केवल निर्मित्त कारण होने वाले गुण हैं। तथा 
यह भी स्मरण रखना चाहिये कि वशेषिक के मतानुसार बुद्धि दो 
ही प्रकारकी है (१) अनुभवात्मक (२)स्मृति । इन दोनोंके भी प्रमा- 
त्मक अ्रप्रमात्मकद्मे भेद है। आशय यह है नंयाय्रिक, इश्वरम्े 
शान इच्छा और प्रयत्न, आदि गुण म।नतेहँ | तथा ईश्वरको जगत 
का प्रयोजक कत्ता मानते हैं। उनका कथन है कि जिसप्रकार कुम्दार 
बुद्धि पूर्वक इच्छा सहित प्रयत्न करके घड़े को बनाता है। उसी 
प्रकार ईश्वर भी जगव को बुद्धि पूनक इच्छा सहित क्रिया 
करके बनाता है। इस लिये ये लोग इंश्वर को ब्रक्बास्ड कुलाल 
कहते है [! 

समीक्षा--जिस प्रकार मीमांसा दर्शनकारने तथा उनके भाष्य 
कारसे ने ईश्वर के कत्तोपने का खंडन क्रिया है इसी प्रकार 
बेदान्त में भी व्यास जी ने इंश्वर का खंडन किया है । यथा-- 

अधिष्ठानानुपक्तश्व | २। २। ३६ 

इस सूत्र का भ्री शझ्गराचार्य ने दो प्रकार से अर्थ किया है | 
“(१ ) ताकिकों की इश्वर क्षियक कल्पना भी अयुक्त है ( उनका 
कथन है ) कि जिस प्रकार कुम्हार मिंट्री को लेकर ( अपने कार्य 
में ) प्रवत्त होता है । उसी प्रकार इश्वर भी पुद्गल प्रकृति या 
परमारणुओंको लेकर (जगत रचना में) प्रवृत्त होता है | परन्तु यह 
कल्पना ठीक नहीं । क्योंकि निराकार ईश्वर परमाणु झ्रोंसे नितान्त 
भिन्न होनेके कारण इंश्चर की प्रवृत्ति का आश्रय नहीं हो सकते । 

(२ ) अधिष्ठान का अर्थ शरीर है। और ईश्वर के शरीर 
नहीं है, इस लिये बहां अधिष्ठानक्ी अनुपपत्ति अथांत्‌ उपलब्धि न 
होनेसे वह कत्तो नहीं होसकता। अभिप्राय यह हैकि कत्तोकी व्याप्ति 
शरीर के साथ है । परन्तु आप लोग इंश्वर के शरीर नहीं मानते 
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ऐसी अवस्था में बह अशरीर हाने के कारण कत्ता नहीं हो 
सकता।” 
कारणवच्चेत्‌ न भोगादिभ्यः | ४० ॥ 
यदि इन्द्रियों की तरह उसकी ( ईश्वर की ) प्रवृत्ति मानो तो 
ठीक नहीं । क्‍योंकि उस अवस्था में इंश्वर भी भोगरोग में फंसकर 
इश्वरत्व गमा देगा । 


अन्तवत्वमसबज्ञता वा || ४१ ॥ 


अर्थ--अन्तवाला अथवा अल्पज्ञ होनेसे नेयायिकों का कल्पित 
इश्बर सिद्ध नहीं होता । 

अभिप्राय यह है कि नेयायिक लोग जीवों तथा परमाणुओं 
को भी अनन्त मानते हैं, तथा प्रत्येक जीव की तथा परमाणु की 
सत्ता भी भिन्न भिन्न मानते हैं। अब यहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता 
हे कि जब ईश्वर, जीव, परमाणु तीनों अनन्त माने जाते हैं. तो 
ईश्वर अपने और जीवादिके अन्त को जानता है या नहीं । यदि 
कहा कि जानता है तब तो इंश्वर भी अन्त बाला हो गया तथा 
जीव भी श्रनन्त न रहे । ऐसी अवस्था में मांक्ष में जाते जाते एक 
दिन जीबों का संसार में अभवब भी दो जायेगा । उस समय यह 
संष्टि आदि भी नही रहेगी | फिर वह इश्वर भी किस का रहेगा। 
यदि कहो कि ईश्वर अपना ओर जीवादि का अन्त नहीं जानता 
तो बह स्बज्ञ न रहा। ऐसी अवस्था में भी उसका इश्वरत्त गया । 
तथा तीनकी संख्या भी इश्वरके अनन्त होने का खंडन करती हे। 

प्रिय पाठक वृन्द | श्री शझ्लुराचाय ने यहाँ ऐसी प्रवल ओर 
तात्बिक युक्ति दी है कि ईश्वरवाद को जड़ सहित उखाड़ कर फेंक 
दिया है । आप कहते हैं कि जब परमारु और ईश्वर प्रथक २ 
जातिके द्रब्य हैं, तथा उनके गुण आदि सब भिन्नर हैं, एक जड़ है 
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तो एक चेतन सर्वज्ष, पूर्णकाम और आनन्द मय अनन्त है । इन 
दो विभिन्न जाति वाले द्रव्यों का सम्बन्ध केले हों सकता है । 

भ्रथोत॒ सम्बन्ध सजातीय का सजातीय से होता है। यदि इस 
अ्सम्भव बात को भी मानलें कि किसी प्रकार उनका सम्बन्ध हो 
गया तो भी ईश्वर का ईश्वरत्व नहीं रहेगा। क्यों कि उत अवस्था 
में यह मानना पड़ेगा कि आपके ईश्वर से अधिक शक्ति परमा- 
णुआ्रों में है जिन्होंने ईश्वर तक को भी मोद्दित कर लिया । 


यदि कहो कि परमणुओंने मोददित नहीं किया अपितु इश्वरने 
ही स्त्रयं इनसे सम्बन्ध स्थापित कर लिया तो भी इश्व॒रत्व नष्ट हो 
गया क्यों कि ऐसी अवस्थ!में वह एक पतित ओर बहुत ही अबार। 
व्यक्ति सिद्ध होता है जो व्यर्थ ही एक तुच्छुतम चीज से सम्बन्ध 
स्थापित करता फिरता है। ऐसा विवेक द्वीन व्यक्ति इश्वर नहीं हो 
सकता । 

दूसरी बात यह हैकि यदि उसने इन्द्रियोंकी तरह इस जगतसे 
सम्बन्ध स्थापित कर लिया है तो उसको इसके सुख दुख आदि 
भी भोगने पड़ेंगे । क्यों कि संसर्गज दोषों का होना अवश्यक है । 
जिस प्रकार जीव कर्म कत्तो है तो उसको उनका फन्न भोगना पड़ता 
है, इसी प्रकार ईश्वर को भी सुख दुख आदि भोगने पड़ेंगे। यहां 
एक प्रश्न यह भी है कि जब सांसरिक दुःख भोगते २ एक समय 
श्राता है तब इसको इस संसार से बेराग्य हों जाता है, 
ओर इससे मुक्ति चाहता है। ईश्वर का भी कभी २ इस प्रप॑चसे 
वैराग्य द्वोता है या नहों। यदि होता है तो फिर कोनमी शक्ति है 
जो फिर भी इस बेचारेको मुक्त नहीं होने देती | ओर यदि बेराग्य 
नहीं होता तो वह ईश्वर. अभव्य जीवों की तरह निष्कृष्ट रहा । 
जब वह अपना उद्धार नहीं कर सकता तो औरों का क्‍या खाक 
उद्धार करेंगा। जो स्त्रयं ही बन्धनमें पड़ा है. वह तो दूसरोंको केसे 
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छुड़ावेगा। इससे सिद्ध हे कि इश्वर कत्तों तहों हो सकता । जिस 
प्रकार मीमांसा दर्शनने तथा वेदान्त ने इश्वरका खर्डन किया है। 
इस कार आपके ही दर्शनकार ऋषियों ने श्रापके इस कल्पित 
कत्तो का खणडन किया है । 
कायत 

आपने सबसे प्रथम इस जगतको काय सिद्ध करनेका प्रयत्न 
किया है | परन्तु दाशंनिक जगत में कार्यत्व भी आज तक एक 
पहेली ही धनी हुई है, जिसको आज तक कोई हल नहीं कर सका 
है । यदि दम यह मान भोलें कि जगत कार्य है तो भी प्रत्येक कार्य 
के लिये कतोंकी आवश्यकता हे यह सिद्ध नहीं है। यदि हम यह 
भी सान लें तो भी यह सिद्ध नहीं हो सकता कि अमुक कार्यकों 
कतो ईश्वर है ओर अमुक का जीव तथा अमुकका कतों स्वयं जड़ 
पदार्थ हे । क्‍योंकि सत्यार्थ प्रकाशमें स्वयं स्वामीजी महाराज ने 
रदीकार किया हे कि “कहीं कहीं अप्रि. वायु आदि जड़ पदार्थोंके 
संयोगसे भी जड़ पदाथ बनते रहते हैं” 

यह बात प्रत्येक मनुष्य नित्य प्रति प्रत्यक्ष भी देखता है। 
यदि हम इन सब प्रश्नोंकी न भी उठाये ओर आपके कथनानुसार 
इस जगतको काय ही मान लें तो भी यह प्रश्न उपस्थित होता है 
कि काय और कारण किसे कहते हैं ? क्‍योंकि हम प्रत्यक्ष देखते 

कि प्रत्येक पस्तु कारण भी है तथा काय भी | 

आप ही ने इस लेख में पानी ओर वफका उदाहरण देकर 
लिखा दे कि पानी से बर्फ बनता है, अतः हम पानी को कारण 
ओऔर बफंको कार्य कहेंगे। परन्तु आप जरा बिचार करें कि जब 
वही वफ पिघल कर पानी हो गया तब पानी कार्य हुआ और 
वर्फ कारण । ठीक इसी प्रकार प्रत्येक पदार्थ कार्य भी है और 
कारण भी हे। जैसा सोना जेकरका कारण है. और पुनः जेक्स्से 
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खोला होने घर सोमा काय झोर जेवर कारण होता है। वाध्तविक 
इृष्टिसे देखा जाय तो पानी और वर्फ तथा सोने ओर जेबरमें 
कुछ भी अन्तर नहीं है। जेबरमें सोना मौजूद है तथा बर्फ में 
पानी विद्यमान है । यहां “में” शब्दका प्रयोग भी उपचार मात्र 
है। निश्व व दृष्टिसे पानी ओर बर्फ आदि में भेद नहीं है। बर्फ 
पानी की ही पयोय अवस्था) विशेष है। इसी प्रकार कार्य ओर 
कारण भी प्रूथक्‌ प्रथक नहीं है श्र/पतु पूर्व अवस्थाका नाम 
कारण है शोर अन्तर अवस्थाकों कार्य कहा जाता है। आपने 
स्वयं ही यहां पर दो प्रकारके कार्य मामे हैं । एक संश्लेष॑शस्मिक 
दूसरा विश्लेषणात्मक, आप के सुन्दर ओर तात्विक श+र हैं कि- 
“बस्तुतः संसारकी सभी वस्तु्यें सश्लेषण ओर विश्लेषण नामक दो 
क्रियाओं द्वारा बनती है ।” हम इन्हीं शब्दोंको ओर सरल भाषीमें 
कहें तो संश्लेषणका नाम 'संघात” ओर विश्लेषण का नाम भेंदे 
कह सकते हैं | जैनदर्शनमें भी लिखा है कि “मभेदादणु:” “मभेद- 
संघाताभ्यां चाछुष: (तत्वार्थ सूत्र) श्रथात्‌ भेद (विश्लेषण)से अरु- 
रूप कार्य सम्पादन होता है तथा स्थूल कार्य संघात (संश्लेषण) से 
या भेद ओर संघातसे होता है। श्रतः आपके कंथनानुसार ही पर- 
मारु भी काय्र सिद्ध हो गये | क्योंकि आपने स्त्रयं लिखा है कि 
सब बस्तुयें इन दो ही क्रियाओं से बनती हैं। अतः ऋापका यह 
लिखना कि संसार में एक स्थाई तत्व हे ओर एक अस्थाई यह 
गलत सिद्ध हो गया। क्योंकि हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि जगकमें 
कोई भी पदार्थ स्थाई नहीं है अपितु प्रत्येक पदार्थ प्रतित्षण परि- 
बर्तन शील है । यही कारश हैकि जैन दर्शन से “सत्‌” का लक्ख 
ही “उत्पाद्‌ व्ययभोव्यवुक्तं सत्‌” किया है। अथोत्‌ सत्‌ वह हे 
जिसमें उत्पाद ओर उयय हो । अथोत्‌ प्रत्येक पदार्थ पत्नोयरूपसे 
झरियर हे और द्रत्यरूप से स्थिर है । हम प्रस्यक्ष देखते हैं कि 


अवस्था प्रतिज्षण बदलती रहती है, एक पहली अतरस्थाका नाश 
तथा दूसरीका उत्पाद ( प्रकाश ) होता रहता है। परन्तु जिसमें 
यह उत्पाद और व्यय होता है तरह द्रव्य स्थाई है । उसी द्वव्यकी 
परमाणु भी एक अवस्था (पर्याय) है क्योंकि यह भी एक अवस्था 
है अ्रत: अवस्था होनेसे यह भी स्थाई नहीं है । इसी सिद्ध/न्तको 
आ्राज विज्ञानने स्वीकार किया है। सारांश यह है कि आपने स्त्रय॑ 
यह सिद्ध कर दिया है. कि परम|णुसे लेकर सूर्य आदि तककी 
सब बस्तुयें बनी हुई है, कोई विश्लेषण क्रियासे बनी है तो कोई 
संश्लेषण क्रियासे । आप के सिद्धान्त'नुमार संश्लेषण क्रियास 
जगत्‌ अथात्‌ प्रथिवी, चाँद सूरज आदि बने हैं, ओर विश्लेषण 
क्रियासे प्रलय हुई अथात्‌ परमाणु बने तो जिस प्रकार जगतका 
करती ईश्वर है उसी भ्रकार प्रलय में परमारणुश्रों का कर्ता 
भी ईश्वर सिद्ध होगया। तथा जब यह नियम भी मिद्ध हो 
गया कि जो कार्य है वही कारण भी है इसी प्रकार जो कारण 
है बही काय भी है. तो यही नियम ईश्वर पर भी निधोरित 
होता है अतः ईश्वर जब जगतका कारण है तो वह कारय भी 
अवश्य होगा, जब कार्य होग। तब उसके कर्ताकी भी आवश्यकता 
होगी. आदि आदि । परन्तु जहां आस्तिकवादने दो प्रकारके कार्य 
माने हैं, एक विश्लेषण क्रिया परक ओर दूसरा संश्लेषण क्रिया 
परक वहां नेयायिकों ने कार्य का लक्षण सावयवत्व ही किया है । 
यथा--“ कार्यल्षमपि सिद्ध चेन हमादे: सावयवस्थत:” ( सब 
सिद्धान्त संग्रह) अथोत प्रथिव्री आदिक्रा सावयवत्व होनेसे काय - 
त्व सिद्ध है। उनका कथन है कि परमाणु ओर आकाशके बीचमें 
जितने अवान्तर परिणाम वाले द्रव्य हैं वे सब काय हैं। क्‍योंकि 
वे सब काय हैं। उनका मध्यम परिमाणत्व होना उनको सावयब 
सिद्ध करता है और जो सावयव हे वह कार्य है ।” अवान्तर 
महत्वेन वा कार्यत्वानुमानस्य सुकरत्वात्‌” सारांश यह कि 
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नैयायिक्रों ने केबल सावयव पदार्थकों ही कार्य माना है। और 
यह निर्विबाद है कि सावयबत्व संश्लेषणात्मक क्रियाका ही 
परिणाम है | अतः यह सिद्ध है कि नेयायिक लोग संश्लेषणात्मक 
क्रियाके लिये कतोकी आवश्यकता सममते हैं। इसका तो विशेष 
विवेचन आगे कता” प्रकरणमें करेंगे, यहां तो काय का प्रकरण 
है. अतः यहां तो यह देखना है कि नेयायिकोंका यह लक्षण ठीक 
है या नहीं । 

काय कारण संबंध दर्शनशाब्षमें चार तरहका माना गया है-- 

(१) असत्‌ सेसत्‌ की उत्पत्ति (बौद्ध) (२) सत्‌ से 
असत्‌ की उत्पत्ति ( वेदान्त ) (३) सत्‌ से सत्‌ की उत्पत्ति 
( सांख्य ) ( ४ ) असत्‌ काय वाद या आरंभवाद ( नेयायिक ) 
इन नयायिकों के सिद्धान्त का नाम आरसम्भबाद अथवा असत्‌ 
कायवाद है । इसका अभिप्राय यह है कि बीज के नाश होने पर 
अंकुर उत्पन्न होता है ओर अंकुर के नाश हो जाने पर वृक्ष उत्पन्न 
होता हे इनका कथन है कि बीज में वृक्ष नहीं हे अ्रपितु वृक्ष एक 
प्रथक नया पदाथ उत्पन्न हुआ है.। प्रशस्तवाद भाष्य में कहा है 
कि मिट्टी से घट प्रत्यक्ष से ही प्रथक देख रहे हैं. । यदि दोनों एक 
होते तो घड़ें का काम मिट्टी ही दे सकती थी, ऐसी अवस्था में घट 
बनाने की आवश्यकता न थी . परन्तु सांख्य दर्शनने श्रोर वेदान्त 
ने इस असत्‌ कारयबादका तीजन्र खण्डन किया है । वर्तमान विज्ञान 
ने भी इस बाद को अस्वीकार किया है। उसने अपने प्रयोगों 
द्वारा सत्कायंब द की पुष्टि की है । सांख्यकार का कथन हे कि--- 

कारण में काय विद्यमान रहत। हे, इस बात को सिद्ध करने 
के लिये ईश्वर कृष्ण निम्न प्रमाण देते हैं-- | 


असदकारणादुपादान ग्रहणात्सवंसंभवाभावात्‌ | द 
शक्रस्य शक्‍्पकरणात्कारण भावाद्व सरकायेग (मा ०का ० 8) 
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अर्थ-- यदि कारश में का्यकी सत्ता न सानी जाने तो आकाश 
पुष्प की तरह वह कभी उत्पन्न नहीं हो सकता | सल्‌ की उत्पत्ति 
होती है । उपादान का ही भ्रहण होता है अ्रथोत्‌ शालि बीज ही 
शालिका उपादान कारण होता हे, गेहूं आदि नहीं होते। सबसे सब 
कस्तुएं उत्पन्न नहीं होती, तिलोंसे ही तेल निकलता है बालू आदि 
से नहों, शक्तमान कारण भी शक्य कार्य को ही जन्म देते हैं तथा 
कारण के होने पर ही काय होता है अतः इन पांच हेतुओं से 
ह्ात होता है कि कारण में कार्य सदा विशमान रहता है । 

इसी प्रकार वेदान्त दर्शनक्रे द्वितीय अ्ध्यायमें श्री शह्लराचार्य 
जी ने असत्‌ कायंबाद का बड़ी प्रबल युक्तियोंसे खंडन किया है । 
बृहदारण्यकोपनिषद्‌ भाधष्यमें आपने सत्कायवादका बहुत ही सुन्दर 
और तात्विक विवेचन किया है । आप लिखते हैं कि--- 


सब दि कारण कार्य मुत्प्रदयत्‌ पूर्वोत्पन्नस्य कार्यस्य 
तिरोधान कुवत्‌ कार्यान्‍तरं मुत्पादयति | एकस्मिन्‌ कारणे 
युगददनेक काये पिरोधात्‌'' आदि 


अथोत्‌ जब कारण एक कार्य को उत्पन्न करता हे तब बह 
दूसरे कार्य का विरोधान कर देता है, उस कार्य को छोड़ देता है 
क्यों कि एक कारण में एक साथ अनेक कार्यों को व्यक्त करने-का 
विरोध है किन्तु एक कार्य के विरोद्दित हो जाने मात्र से कारणकरा 
नाश नहीं होता, कार्योंका अर्थ हे अभिव्यक्त होना अथौत्‌ ( ज्ञान 
का विषय द्वोना ) अ्रब विद्यमान घट सूय के प्रकाश में नहीं दीखता 
इससे सिद्ध हे असत्‌ कार्य की कभी प्रतीति नहीं हो सकती | जब 
तक घटकी अभिव्यक्ति नहीं होती उस समय तक घट मिट्टी पयोय 
में विधमान रहता है। श्रतः उत्पत्तिसे पूर्व घट आदि विद्यमान 
रहते हैं, किन्तु उनमें स्वरूप पर अवरण होनेके कारण उनको 
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अभिव्यक्ति नहीं हाती। गीता ने भी--“नासतो विद्यतेडभावः 
नाभावोविद्यते सतः” कहकर इसका समर्थन किया। तथा छान्‍्दो- 
ग्यने “कथमसंतः संज्जायेत्‌” कहकर पुष्टिको । अस्तु यद्वां प्रकरण 
यह है कि नेयायिकों का सिद्धान्त असस्कायवाद हे । इसी लिये 
उन्होंने काय का लक्षण ( प्रागभाव प्रतियोगित्वं कायल्वम्‌ ) किया 
अथात जो प्राग श्रभाव का प्रतियोगी हे बह कार्य है | यह लक्षण 
उत्पत्ति से पूर्व कार्य का श्रभाव प्रदर्शनारथ ही किया है । यहां प्रश्न 
यह उपस्थित होता है कि, सावयव, कार्य की उत्पत्ति भी अवयव 
के नाश से ही मानती होगी । यदि ऐसा न मानें तब तो असत्‌ 
कायबाद समाप्त होता है। और यदि यह मानें कि अवयबों का 
नाश हो जानेपर सावयवत्व उत्पन्न होताहे तो परमाणुनित्यत्ववाद 
का घात होता है। अतः “डभयतः पाशा रज्ज” न्याय से नैयायिक 
बंध जाता है । अ्रतः कार्य का लक्षण सावयत्व ठीक नहीं यदि 
सत कार्यवाद को मान कर कार्यका लक्षण सावयवत्व किया जाय, 
तो भी हमारे पक्ष की पुष्टि होती है. उस अवस्था में सावयव भी 
काय रहेगा तथा यहाँ कारण भी. इसी प्रकार मिरवयव कारण 
भी ओर कार्य भी । क्योंकि सत्कायवाद के अमुसार निरवयव. में 
सावयबत्व विद्यमान हे ओर सावयब में निरवयबत्व । बहां तो 
केवल प्रकट होने का नाम ही काय है। अथवा इसको यों भी कह 
सकते हैं कि काय ओर कारण सापेक्ष शब्द हैं। सोना तार का 
कारंण है ओर तार जेबर का कारण है| अतः तार कारण भी है 
ओर कार्य भी है, इसी प्रकार संपूर्ण पदार्थों के विषयमें यही कार्य 
कारण भाव होता है | अ्रतः यह सिद्ध है कि काय की कारण से 
प्रथक सत्ता नही है, अपितु कारण की एक अवस्था का नाम काय 

है । तथा एक अवस्था का नाम कारण है ।. अतः जगत ही नहीं 


इपितु परमारु आदि भी काय है । इसी प्रकार इंश्वर भी काय 
सिद्ध हो गया |... 
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काये 


यदि काय का लक्षण 'प्रागभाव प्रतियोगित्व! करें तो सूथ 
आदि का अभाव सिद्ध नहीं है । स्वर वेदों में भी इनको नित्य 
माना है। जैसा कि हम अ्रनेक प्रमाणोंसे सिद्ध कर चुके हैं । तथा 
बर्ततान विज्ञान ने उपरोक्त मतकी पुष्टि की है। अतः यह लक्षण 
जगत को काय सिद्ध करने में असमर्थ हे | 

यदि काय का लक्षण, सावयवत्व करें तो भी ठीक नही क्‍यों 
कि उसमें भी अनेक दोष हैं| प्रथम तो यही प्रश्न है कि साबयब 
कहने का अ्भिप्राय क्या है । 

(१) क्‍या सावयवका अर्थ अवयव प्रवृत्ति हे ( अथोत्‌ अवयकबों 
का अविष्कार ) ऐसा इसका अर्थ हे। यदि यह अ्र्थ किया 
जाये तब तो यह लक्षण श्रवयत्रों में भी हे | अतः लक्षण 
व्यभिचारी है । 

(२) अवयवबों से बना हुआ यह अ्रथे करें, तो साध्य सम 
हेत्वाभास है | क्यों कि जगत का अभाव ही असिद्ध हे । जैस। कि 
हम पहले लक्षण में लिख चुके हैं । 

(३ ) यदि इसका अर्थ अ्रवयत्र ( बहुप्रदेशी ) बाला करें तो 
आकाशादि में अतिव्याप्ति हैं। क्‍यों कि वे भी बहुत अवयव वाले 
( बहुप्रदेशी ) हैं। ऐसी अवस्था में वे सब तथा स्तर इंश्वर भी 
सकतूक सिद्ध होगा । क्‍यों कि बह भी सर्वव्यापक माना जाता है 
“पादोउस्य विश्वामृतानि” मन्त्र में ही उसके चार अवयब बताये 
गये हैं | अतः यह लक्षण भी अ्रयुक्त हैँ । 

(४) शेष रहा 'विकारी' अथोत्‌ यदि सावयवका अर्थ विकारी 
अथोत्‌ परिणमन शील किया जाये। तो प्रक्ृत्त, परमारु, आत्मा 
ओर ईश्वर भी सब कार्य हो जायेगे, पुनः उनका भी कर्ता मानना 
पड़ेगा | प्रकृति और परमाणु विकारी हैं यहहम पहले सिद्ध कर चुके 
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हैं ऋत्मा पत्यक्षमें ही बिकारी है, तिकारी होने के कारण ही यह 
मुक्ति की इच्छा करता है । शेष रहा आप का कल्पित 
ईश्वर उसको तो आपने ही जगतका कत्तो बना कर विकारी 
बना दिया । क्‍यों कि यह नियम है कि विकारी ही कर्म 
करने में प्रवृत्त होता है। अतः यह भी लक्षण ठीक नहीं है । 
सावयब के पूर्वोक्त चार ही अर्थ हो सकते हैं। उन चारों 
से आपके स्वार्थकी सिद्धी नहीं हो सकती । अतः जगत कार्य नही 
है । जब आप इसको कारय ही सिद्ध नहीं कर सकते तो इसके 
कत्तों का तो प्रश्न ही नहीं उत्पन्न होता। यदि “तुष्यन्तु दुजना:" 
इस न्याय से जगत को काय स्वीकार भी कर लिया ज/य 
तो भी इस काय सम्बन्ध का कतो इश्वर सिद्ध नहीं हो सकता। 
क्यों कि कारण और कार्य में अ्रन्वयव्य तिरेक सम्बन्ध का पाया 
जाना आवश्यक है । 


अन्यव व्यतिरेक 
प्रो० हरिमोहन का ( बी० एन० कालेज पटना ) ने भारतीय 
दर्शन परिचय के बेशेषिक दर्शन में लिखा है कि-- कारण काय 
में अन्वयव्यतिरक सम्बन्ध रहता है। अथोत्‌ जहां कारण रहेगा 
वहां काय अवश्य होगा । जहां कारण न रहेगा वहां काय भी 
नहोंगा । 
“कारणभावात कार्य भावः /” “कारणाभावात्‌ कार्याभावः 
वैशेषिक दशन ० १२८ 
अभिप्राय यह है कि कारण ओर काय का सम्बन्ध अन्व्रय 
ओर व्यतिरेक से ही जाना जा सकता है । दूसरे शब्दों हम यह 
भी कह सकते हैं कि कारण ओर काय के सम्बन्ध की व्याप्ति के 
लिये सपक्ष ओर विपक्ष होना भी आवश्यक है । अतः दम संक्षेप 
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में पक्त सपक्ष विपक्ष का लक्षण करके इसको स्पष्ट कर देते हें। 
ताकि पाठकों को समभने में सुगमता हो जाये। 
(पत्ठ) “संदिग्ध साध्यवान पत्त/” 
अथोत्‌ जिसमें साध्य को सिद्ध करना है उसको पक्ष कहते हैं । 
जैसे पंत पर अग्नि है । यहां अ्रग्नि जो साध्य है. उसको पर्वत 
पर सिद्ध करना है, अतः पबत पत्त हुआ । 
( सपक्ष ) निश्चित साध्यवान्‌ को सपक्ष कहते हैं । 


“निश्चित साध्यवान सपत्षः 

अथोत--साध्य जिसमें निश्चित रूपसे हो वह सपक्त है । जैसे 
रसोई घरमें अग्नि निश्चित रूप से देखी गई है | अतः रसोई घर 
हुआ सपक्ष । हे 

(विपक्ष) “निश्चित साध्याभावान्‌ विपक्ष) 

जहां निश्चित रूप से साध्य का अभाष है वह विपक्ष है । जैसे 
तालाब में अग्नि नहीं हे। अतः तालाब विपक्ष हे । 

अतः कारण काय सम्बन्ध सिद्ध करने के लिये इन तीनों की 
आवश्यकता होती है। जेसे यदि पर्बत पर अग्नि सिद्ध करने के 
लिये जहां पक्त रूपी पव्रत की आवश्यकता है वहां उसके सपक्ष 
रसोई घर ओर विपक्ष तालाबकी भी आवश्यकता है | यह अन्वय 
सपत्त हे ओर व्यतिरेकताल्ाब आदि हैं| यह अन्वय व्यतिरेक दो 
प्रकारके होतेहँ । एक देश परक दूसरे काल परक । अरब जो पदार्थ 
नित्य और सब व्यापक होता है। वह किसीका कारण कत्ता) नहीं 
हो सकता | क्‍यों कि नित्य और सर्व व्यापक में न तो अन्वय स- 
पक्ष बन सकता है ओर न व्यतिरेक ( विपक्ष ) ही बन सकता है | 
बिना अन्वय ओर उ्यतिरेक के अविनाभाव सिद्ध नहीं हो सकता 
यही कारण है कि नयायिकों ने नित्य विभु पदार्थ को कारण नहीं 
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माना । क्यों कि उन्‍्हों ने कारणका लक्षण ही --““अनन्यथा सिद्ध 
नियत पूर्ववर्तित्वं” किया है। अथान्‌ जो अन्यथा-सिद्ध न हो और 
ओर नियत पूर्वबति हो उसे कारण कहते हैं। नैयायिकों ने पांच 
अन्यथा सिद्ध माने हैं। उनमें विभु को ठृतोय अन्यथा सिद्ध माना 
गया है अतः सिद्ध है कि ईश्वर ज़गन का कत्ता नहीं हो सकता 
जन दर्शन ने भी कहा है । 


हेतुनान्वयरूपेण व्यतिरेकेश सिध्यति | नित्यस्याव्यति- 
रेकस्य कुतो हेतुत्य संभवः ॥ 


अशभिप्राय यद्द है कि हेतुमें दोनों बातें श्रन्वय और व्यतिरक 
होनी चाहिय । जैसे जहां जहां ज्ञान है वहां वहां चेतनता है, जैसे 
मनुष्य पशु आदि यह तो हुआ अन्बय, इसका व्यतिरेक हुआ 
जहां जहां ज्ञान नहीं है वहां वहां चतन्य भा नहीं है जैसे दीवार 
मिट्टाके पात्रादि यह हुआ व्यतिरेक | यह ही इस बातकों सिद्ध 
करता हे कि चेतन्यका ओर ज्ञानका साहचर्य है। परन्तु आपके 
इंश्वरमें यह्‌ व्यतिरिक सिद्ध नहीं हो सकता क्योंकि आप उसको 
सर्व व्यापक मानते हे | अभिप्राय यह है कि आपके कथनानुसार 
जगतका कत्तो इंश्वर है, अब जहां जहां इंश्वर है वहां वहां जगत्‌ 
है यह तो आप कह सकोगे परन्तु आप यह नहीं कह सकते कि 
जहां २ इंश्वर नहीं हे बहां २ जगत्‌ भी नहीं है। अतः इसका 
उयतिरेक नहीं है। ऐसी अबस्थामें यह कार्यक्री सिद्धि नहीं कर 
सकता। तथा च पद्चका. सपक्ष व विपक्ष दोनों हों तभी 
पक्त दक्ष कहला सकता है। यथा पर्वत पर अप्नि है. धूम होनेसे 
रसोई घरकी तरह । इसमें पर्वत पक्ष रसोई घर सपक्ञ तथा 
तालाव आदि विपक्ष है। इसी प्रकार आपका जगत है पत्त, अब 
इसका न तो सपक्त है और न विपक्ष | अतः यह पक्त भी नहीं 
बन सकता | 
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तथा इश्वरकों सबंदा ओर स्वंब्यापक माना जाता है। परंतु 
कभी २ प्रलय आदिमें काये नहीं भी है अतः अन्वय भी नहीं 
हो सकता | अतः इंश्वर जगत क॒तो नहीं है | 


कार्यत्व 


आप लिखते हैं कि 'विना अधिक परिश्रम किए या बिना 
बालकी खाल निकाले भी यह तो शायद सभी मानते हैं कि जिन 
वस्तुओं या घटनाओंको हम संसारमें देखते हैं उन सबका आरंभ 
होता है, अथात्‌ वह अनित्य है । कोई वस्तु ऐसी नहीं हे जिस 
पर कालका प्रभाव न हो। पुरानेसे पुराने वृत्तको लो | यह म/नना 
पड़ेगा कि वह कभी उत्पन्न हुआ था। पुरानेसे पुराने पहाड़ की 
देखो । उसके श्रादिका भी पता लग जायगा | आजकलके विज्ञान 
बेत्ता अपने परीक्षालयों में इसी बातका अन्वेषण करते रहते हैं 
कि अ्रमुक पदार्थ कैसे बना ? ज्यों लॉजी ( 5600०९५ ) श्रथोत्‌ 
भूगमम विद्याने पता लगाया है कि अमुक परत या अभुक चट्टानें 
किस प्रकार ओर कब बनी ? जिस हिमालय पबंतकों हम समस्त 
प्रथ्वीस्थ पदार्थोका पिता यह कह सकते हैं बह भी कभी तो 
उत्पन्न हुआ ही होगा । भिन्न २ स्थानोंकी मिट्टी सृष्टि रचना की 
भिन्न २ अ्रवस्थाश्रोंका इतिद्ासमात्र है | एक वस्तु दूसरेकी अपेक्षा 
नहीं है क्योंकि उसके बननेका एक काल नियत है। व्ृक्षका फूल 
पत्त से नया है | पत्ता जइ़से नया हे । वृक्त की जड़ उस मिट्टोसे 
नई है. जिसमें वह उत्पन्न हुआ । मिट्टी उस चट्टानकों अपेक्षा 
नई है जिस पर वह जमी हुई है, चट्टान प्रथ्वीके तलकी अपेक्षा 
नई है | प्रथ्वी की भी कई अवस्थाएं बताई जाती हैं। कहते हैं 
कि पहले यह आग का गोला था ना ठंडा होते होते इस अवस्था 
में पहुंचा है। जिस प्रकार अंगार पर ठंडा होनेके समय सिकुड़न 
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पड़ जाती है उसी प्रकार प्रथ्वीका गोला जब ठंडा होने लगा तो 
उसमें सिकुइन पड़ गई ऊँचे स्थान पहाड़ धन गए ओर नीचे 
स्थान समुद्र बन गए । इसी प्रकार भौतिक्की (शए४०४) और 
रसायन शाद्ष ( (:४२0॥$ ) के पंडितोंने जल वायु आदिका 
भी विश्लेषण ( 3&79ए9$ ) किया ओर उनके उन तत्वोंको 
अलग २ करके दिखा दिया जिनके संयोग से यह बने थे | यह 
दूसरी बात है कि इन पदा्थोंका आरम्भ काल हमारी आँखोंके 
सामने नहीं हे । परन्तु कुछ को तो हम अपनी आऑँखसे नित्य 
प्रति बनते देखते हैं. ओर दूसरोंका विश्लेषण करके यह जान 
सकते हैं कि बह कभी बने थे। वस्तुतः किसीसे पूछा जाय कि 
बेबनी हुईं चीज कोनसी है? तो बह न बता सकेगा। वह इन्द्रियां 
जिनसे हम ज्ञान प्राप्त करते हैं और वह पदार्थ जिनका ज्ञान प्राप्त 
किया जाता है यह दोनों ही बने हुए पदार्थ प्रतीत होते हैं । वेज्ना- 
निकोंका विशेष प्रयत्न ही इसी लिये होता है कि उन मूल तत्वोंका 
पता लगाया जाय जो स्त्र<' नहीं बने और जिनसे अ्रन्य पदार्थ 
बने हैं। परन्तु दीघकाल के प्रयत्नसे भी वह अपने इस काममें 
सफल नहीं हुए । जिनको पहले मौलिक तत्व समभा जाता था 
वह अब संयुक्त पदार्थ सिद्ध हो चुके हैं। और जिनको आज कल 
मूल तत्व समझा जाता है उनके लिये भी निश्चय करके यह 
कहना कठिन है कि उनके माता पिता कोई दूसरे तत्व तो नहीं है । 
फिर यदि निश्चित हो जाय कि अमुक पव!थ मूल्नं तत्व है तो भी 
जिस अबस्थामें वह हमारे सम्मुख है।वह तो फिर भी बनी हुई 
ही पस्तु है क्‍योंकि वह अपने ही परमाणुओंसे बना है। उदाहरण 
के लिये माना कि सोना तत्व है। परन्तु सोनेकी डली तोड़ी जा 
सकती है, सोनेके जिन अगुओंसे वह डेला बना है वह अवश्य. 
किसी न किसी समय किसी न किसी साधन द्वारा संयुक्त हुए होगे 
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जिस वस्तुकों हम तोड़ सकते हैं. उसके बना हुआ सिद्ध करनेमें 
क्या आपत्ति है ? और संसारमें ऐसी कौन सी बस्तु है जो तोड़ी 
नहीं जा सकती ? वस्तुतः संसारकी सभी वस्तुएं विश्लेषण 
( 8749ए$9$ ) ओर संश्ृषण ( $५॥/८88 ) नामक दो क्रियाओं 
द्वारा बनती है । या तो किन्हीं दो वस्तुओंकों मिला कर नई चीज 
बना देते हैं जैसे फूलोंके गुलदस्ते या पहले कुछ चीजोंकों तोड़ 
डालते हैं और उनके टुकड़ोंकों जोड़ कर एक नई चीज बना देते 
हैं असे मकानका दरवाजा | 

यहां एक बात कही जा सकती है। साइन (50८॥०८) चेत्ता 
यह कद सकते हैं. कि संसारकी सभी बस्तुयें तत्वोंसे बनी है परंतु 
बह तत्व किसीसे नहीं बने। अर्थात्‌ विश्लेषण करते करते हम 
परमाणुओंकी एक ऐसी अवस्था पर पहुंच सकते हैं कि जिसके 
आगे विश्लेषण हो हीं नहीं सकता। इसलिए उन परमाणुओंका 
बनना सिद्ध नहीं हो सकता यह तो हो सकता है कि उन परमा- 
रणुओंके मिलनेले दूसरी चीजें बन गईं. परन्तु यह केसे माना 
जाय कि वह परमाणु भी किसी अन्य पदार्थसे बने हैं। यदि कभी 
यह सिद्ध भी हो गया कि जिनको हम परमारु ( परम -+ अर ) 
कहते हैं बह भी किन्हीं अन्य चीजोंके मिलनेसे बने हैं. तो हम 
इन बनी हुई चीजोंको परमाणु न कह कर दूसरोंको परमाणु 
कहने ल्गेगे। इस प्रकार अंतको एक ऐसे स्थान पर अबश्य प्रहुं- 
चना पड़ेगा जहांसे आगे नहीं चल सकते। इसी अआशक्षेप को 
महाशय ]. $ )५॥ ने अपनी [7९९ ९४४०५७४ ॥0 रिलेशाॉणा 
नामक पुर्तकमें इस प्रकार वर्णन किया है।-- 

“सृष्टिमें एक स्थाई तत्व है ओर एक अस्थायी | परिणाम 
सदा पहले परिणामोंक्रे कार्य रूप होते हैं । जहां तक हमको ज्ञात 
है स्थायी सत्तायें कार्य रूप हैं ही नहीं। यह सत्य है कि हम घट 
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नाओं तथा पदार्थों दोनोंको ही कारणोंसे बना हुआ कहा करते हैं, 
जैसे पानी आक्सीजन ओर हाईड्रोजनसे मिलकर बना है । परंतु 
ऐसा कहनेसे हमारा केवल इतना तात्पय होता है कि जब उनका 
अस्तित्व आरम्भ होता है तो यह आरम्म किसी कारणका कार्य 
रूप होता है परन्तु उनके अस्तित्वका आरम्भ पदार्थ नहीं है किंतु 
घटना मात्र है। यदि कोई यह आक्तेप कर कि किसी बस्तुके अस्तित्व 
के आरम्भका कारण ही उस वस्तुका भी कारण है तो में इस 
शब्द प्रयोगके लिए इससे मंगड़ा नहीं करता । परन्तु उस पदाथ 
में वह भांग जिसके अस्तित्वका आरम्भ होता है रृष्टिके अस्थायी 
तत्वसे सम्बन्ध रखता है । अर्थात्‌ बाहिरी रूप यथा वह गुण जो 
अवयवोंके संयोग अथवा संशछेषणसे उत्पन्न हो जाते हैं। प्रत्येक 
पदार्थमें इससे भिन्न एक स्थायी तत्व भी है. अथोत्‌ एक या 
अनेक विशेष मोलिक सत्ताएं जिनसे वह पदार्थ बना है ओर उन 
सत्ताओओंके अपने धर्म | हम इनके अस्तित्वके आरस्भकों नहीं 
मानते । जहां तक मनुष्यके ज्ञानकी सीमा हे वहां तक यही सिद्ध 
होता है कि उनका आदि नहीं ओर इसलिए उनका कारण भी 
नहीं । हाँ यह स्वय प्रत्येक होने बाली घटनाके कारण या सहा- 
यक कारण अवश्य हैं। * 
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( >«ट८ ) 


. हमको मिल महोदयकी यह बात आननेसें कुछ भी संकोच 
नहीं है । हमारा भी कस्ततः यही मत है कि संसार स्थायी तथा 
अस्थायी इन दो वसस्‍्तओंके मेलसे बना है । अस्थायीको संस्कृतकी 
पुस्तकोंमें “नाम ओर रूप” नामसे पुकारा है ओर स्थायीकों मृत्ल 
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( ७७६ ) 


अत्य । परन्तु इसमें लन्‍्देद नहों कि मूल तत्व और नाम रूपसे 
मिल कर ही जगत्‌ बनता हे । इस लिए जगत॒कछा बनला अथात 
काय सिद्ध होता है । 


परमाणुओंके विषयमें मौलिक विज्ञान वेतताओंमें मतभेद है । 
साइंस सम्बन्धी अन्वेषण हो रहे हैं।कुछ लोग कहते हैं कि 
वस्तुतः परमाणु कोई चीज नहों ओर वह मूल तत्व जिससे संसार 
बना है केवल शक्तिके केन्द्र हैं। परन्तु हमें इस मतके अनुसार 
भी यह मानना पड़ेगा कि कोई न कोई समय ऐसा अवश्य होगा 
जब शक्तिके यह केन्द्र अपनी मौलिक अवस्थासे चल कर जगत्‌ 
की वर्तमान अवस्था तक पहुंचे होंगे । अथोत्‌ यह सृष्टि रची 
8 होगी । यदि सृष्टि रची गई तो अवश्य इस को काय कहना 

गा। 


कुछ लोगोंका यद्द भी कद्दना है कि सृष्टिके रचनेके लिये परमा- 
रुओं में परस्पर मिलने की आवश्यकता नहीं हे सृष्टि में एक मूल 
तत्व है जिसको प्रकृति कद्दते हैं. यही मूल तत्व परिणाम से सृष्टि 
के रूप में हो जाता है जिस प्रकार पानी व्फ हो जाता है । हम इन 
भिन्न मतों की मीमांसा नहीं करते । इस स्थान पर हमारा यह 
प्रयोजन यह नहीं है कि हम मूल तत्वके विषय में कोई आलोचना 
करें | हम तो केवल एक बात को दशोना चाहते हैं वह यह हे कि 
सष्टिका आरम्भ है| कोई समय है जब यह सृष्टि बनती है। परि- 
माणवादियोंके मतमें भी परिणामका समय होता है | परिणाम भी 
एक प्रकारका कार ही है। माना कि बर्फका मूल तत्व वही हैजो पानी 
का है परन्तु पानी ओर बर्फ एक ही वस्तु नहीं है,न कोई इन दोनों 
से एक ही आाशय सममता दहे। पानी से बर्फ बनने में एक समय 
लगता है | बर्फ को हम कार्य ओर पानीकों कारण कह सकते हैं। 


( ७८० .) 


हां दार्शनिकों का एक मत है जो सृष्टि के कार्यत्व पर किप्री 'अंश 
में आक्षेप करता है । यह है विवर्तबादी । 

“अतातिको अन्यथा भावः विवर्त इति उदीरितिः ॥ 

जो वस्तु नंहो ओर मालूम पड़े उसका नाम विवत्त है जैसे सांप 
नहीं है ओर मालूम पड़ता है । या जल नही है और प्रतीत होता 
हे। कुछ दाशंनिकों का मत है कि संसार वस्तुतः एक श्रमात्मक 
कल्पित वस्तु हे या यों कहना चाहिये कि कल्पना मात्र हे। स्वप्न 
में मनुष्य का हाथी घोड़े वृत्त आदि सभी दिखाई देते हैं। आंख 
खुलने पर कुछ नहीं रहता । इसी ! प्रकार इस संसार को भी स्वप्न 
के समान देख रहे हैं। जब हमारी ज्ञान की आंख खुलती है तो 
यह स्वप्न हमारी आंखसे लुप्त ढाजाता है। इस मतके अनुयायियों 
की दृष्टि में संसार कोई वस्तु नहीं फिर इस को काय केसे माना 
जाय यहां स्थायी ओर अस्थायी का प्रश्न ही नहों। इनका तो 
केवल यह कहना है. कि जिसको हम व्यवहारिक बोल चाल में 
“संसार” कहते हैं यह तात्विक दृष्टि से स्वप्न मात्र हे। बस्तुतः 
संसार की यह भिन्न भिन्न वस्तुएं जिनको भिन्नता ही एक विचित्रता 
उत्पन्न कर रही हे, स्वप्न से श्रधिक और कुछ नहीं है, मूल तत्व 
एक है | जिसको बत्रद्म कहते हैं । 

हम यहां *स्वप्तवाद” या “एक ब्रह्मवाद” पर कुछ नहीं कहना 

चाहते | यह ठीक हो या न हो । परन्तु जो लोग स सार को स्वप्न 
मात्र मानते हैं उनको यह तो अवश्य ही मानना पड़ेगा। 


निमित्त कारण 
आगे आप लिखते हैं कि-- 


ऊपर हम बेशेषिकों ने जो इंश्वरके आठ गुण बताये हैं, इनका 
कथन कर आये हैं। नेयायिकों ने भी कहा है कि--- ४ 


( ४८४९ ) 


इच्छा पू८क कत त्वम्‌, अश्वत्वमस्वरूपता | 
निपित्त कारणभ्वेब नोपादानेषु कहिं जित ॥ 


अथोत्‌ इच्छ पूर्वक, क्रिया करनाप्रभु (स्वामी ) होना तथा 
काय के समान स्वरूप वाला न हाना यह निमित्त कारण में ही 
हाता है, उपादान कारण में य बातें नहीं होती । आदि, 


निमित्त कारण के लिये नैयायिकों का कथन है कि-- 


जिसका अपना स्वरूप ही कार्याकाय हो उसको “उपादान” 
कारण कहते हैं। जैसे घटका उपादान कारण मिट्टी है, न्याय शास्त्र 
की परिभाषा में इसीको “समवायि” कारण कहते हैं. यह उपादान 
कारण दो प्रकार का है, एक आरम्भक डपादान, दूसरा परिणामि 
उपादान, बहुत से पदार्थ मित्ते हुये अवयवपुठुज से एक काय बन 
जाने का नाम “आरम्भमक” और उस कारण रूप पदाथ का परि- 
णामस्वरूप बदल कर काय का हो जाना “परिणामी' उपादान कहा 
है. जैसे दूधसे दधि आदि, मायाबादी तीसरा विपत्तिसे उपादान भी 
मानते हैं। अ्रन्य में अन्य की प्रतीति आदि, ओर यह अविद्या का 
परिणाम तथा चेतन का विवत्त हे “विवत्त ? वास्तव में स्वस्तरूप 
न त्यागने को कहते हैं और निमित्ति कारणा उसको कहते हैं जो 
कार्याकार न हो कर और ज्ञान इच्छा, यत्न वाला होकर कार्यको 
बनाये,गैसे जीवात्मा अ्पनेशरीरके बाहर भीतर के यथाशक्ति कार्यों 
का कत्तो हे। ओर जो उपादान कारणमें सम्बन्धी होकर कार्यका 
जनक हो उसको “असमवायि” कारण कहते हैं. जैसे तन्तुओं का 
संयोग पटका असमवायि कारण है और जो उक्त तीन प्रकार के : 
कारण से भिन्न हो बह “साधारण' कारण कहलाता है, जेसे कि 
घटादिकोंकी उत्पत्तिमें देश काल आकाशादि साधारण कारण हैं । 


( अ5ट२ ) 


आस्तिकवाद ओर निभित्तकारण 
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अथोत्‌ “आटर वार्ड ने कारण का सबसे अच्छा उदाहरण 
दिया है-... मनुष्यको इच्छा शक्ति को उसके शारीरिक व्यापारमें 
प्रथिष्टि” ( प्र० ३५ ) 

“( काय ) न केवल ( कारणसे ) पीछे होता है किन्तु कारण 
के द्वारा होता हे । यह उसका काय या परिणाम है । इच्छा शक्ति 
भी क्रियामें कारण है ।” ( प० ३६ ) 

वार्ड से अच्छा लक्षण अन्नमभट्ट ने अपनी तर्क सप्नह का 
तक दीपिका में दिया है । 

उपादान गोचरा परोत्षज्ञान चिझ्कीर्षाऋृतिमत्वं कत्‌ त्व॑ | 
अथीत्‌ कत्तो या निमित्त कारण वह है, जिसमें नोचे लिखी 
तीन बातें हों । 

(९) उपादन गोचर-अपरोज्ष ज्ञान अथान्‌ उपादान कारणका 
अपरोक्ष या निकट तम ज्ञान जैसे कुम्हार को मिट्टी का । 

(२) चिकीषी, ( काम करने की इच्छा ) | 

मै॥070%9 फ्३ए५४ 007९५ एश०९४ [ए८४१४९, एल -ं 
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( ७८३ ) 


सभी क्ञा--उपसोक्त बिवेवनसे यह खिद्ध हे कि निमित्ति कारश 
के विषय में भी अनेक विवाद है। अतः जब तक यद्द सिद्ध न हो 
जाये कि निमित्त कारस किसे कहते हैं, उस समय तक इश्वरको 
नि्मित्ति कारण बताना साध्यसम हेत्वाभास है । तथा च इन सब 
बालोंका उत्तर विस्तारपूर्वक दिया जाचुका है । तथा यहां भी संक्षेप 
में उत्तर लिख देते हैंकि ये सब प्रश्न उसी समय उपस्थित होसभते हैं 
जब कि यह सिद्ध हो जाये कि यह जगत अनादि नहीं हे अपितु 
किसी समयविशेष में बना है। परन्तु यह सिद्ध कर चुके हैं कि 
यह जगत अनादि निधन है, न कभी बना और न कभी नष्ट ही 
होगा | यह न माना जाये तो भी इंश्वर कत्तों है यह कैसे सिद्ध हो 
गया ! क्‍यों कि ईश्वर सत्र ठ्यापक एवं निष्किय माना जाता है 
अतः सर्व व्यापक कत्ता नहीं हो सकता यह हम प्रबल प्रमाणों 
और अकाट्य युक्तियों से सिद्ध कर चुके हैं। रह गया अकस्मात्‌ 
बाद सो हम तो अ्रकस्मात्‌ के सिद्धान्त को ही नहीं मानते, अतः 
हमारे लिये यह प्रश्न ही व्यर्थ है। यूनानी भाषा के या सेक्‍्सपीयर 
के नाटक को तथा प्रपंच परिचय के ःछोक अ्रत्तरों के संयोग से 
स्क्‍यं नहीं बने और म बन सकते है यह तो ठीक है और ऐसा 
मानना कि ये सब खय बन गये अन्‍्ध विश्वास है तो यह मानना 
कि सब निराकार ईश्वर ने बनाये हैं, यह महा अन्ध विश्वल है । 
हम पहले लिख चुके हैं. कि मनुष्यकृत कार्यों को आाकुत कार्यों के 
साथ नहीं मिलाया जा सकता। इसी प्रकार प्राकृतिक कार्यों को 
भी मनुष्य कृत नहीं कहा जा सकता । 


यदि यह न माना जाय तो पशु पक्ती, कीट, पतंग, दीमक 
आदिके कार्यों को भी मनुष्य कृत कद्दाजा सकेगा क्‍यों कि काय त्व 
सब जगह समान हैं। अतः जो मखोल उड़ाई है बद उपहास, 
मूस्यों का मनोरंजन मात्र हे | वृत्त व फल, फूल आदि केवल जड़ 


( «एड ) 


ही नहीं हे अपितु उनमें आत्मा भी है, तथा जिस प्रकार मनुष्यादि 
का शरीर भ्रात्मा बीज द्वारा स्वय' निमोण कर लेता है उसी प्रकार 
वृक्ष आदि की आत्माये' भी उस उस शरीर का निर्माण यथा बीज 
कर लेती हैं। अथवा यू' कह सकते हैं, कि आत्माके योगसे पुगद्ल 
( कर्मोण वर्गणामें ) स्वय' शरीर रचना करता है । इसका विशेष 
विवेचन कर्म फल प्रकरण में कर चुके हैं 


आगे आप लिखते हैं कि-- 


(३) “कृति, अथोत्‌ क्रिया या प्रयत्न । 

ज्ञान चिकीषों तथा कृति में भी कारण काय्य का सम्बन्ध है | 
क्योंकि कोई किया विना इच्छाके नहीं हो सकती ओर जब तक 
उस वस्त का ज्ञान न हो जिस पर कर्ता की क्रिया पड़ती हे उस 
समय तक उसमें इच्छा भी नहीं हो सकती । एक प्रकारसे इच्छा 
शक्तिको भी कृठृत्वका विशेष लक्षण मान सकते हैं, क्‍योंकि जहां 
इच्छा है बहां ज्ञान पहले अवश्य रहा होगा ओर वहीं क्रिया के 
भी होने की सम्भावना है । 

इस प्रकार इच्छा शक्तिका 'कारणत्व” से विशेष सम्बन्ध हे । 
जिस घटनामें इच्छा-शक्ति विद्यमान नहीं होती उसको हम कारण 
नहीं कहते चाहे वह घटना दूसरी घटनासे पूर्थ एक बार देखी गई 
हो अथवा कइ्दे बार | कल्पना कीजिये कि हम छुतकी कड़ीसे लगा- 
तार सेकड़ों बार मिट्टी गिरते देखते हैं। परन्त हमारा कभी यह 
विचार भी नहीं होता कि मिट्टी गिरानेका निमित्त कारण छतकी 
कड़ी है। परन्तु यदि एक बार भी हम किसी मनुष्यको छतसे 
मिट्टी गिराते देखते हैं तो कट कहने लगते हैं कि मिट्टी इस मनुष्य 
ने गिराई है | क्‍यों कि पहले उदाहरण में इच्छाशक्ति उपस्थित 
नहीं है और दूसरमें उपस्थित है । 

प्रत्येक काथ्य' के लिये निमित्त कारण की श्रावश्यकता, और 


( उधर ) 


निमिस कारण के लिये इच्छा-शक्ति की आवश्यकता, यह दोनों 
बातें मनुष्यके सस्तिष्क में आरम्भ से इस प्रकार जमी हुई हैं कि 
इनसे मुक्ति पाना दुस्तर ही नहीं किन्तु असस्भव है। आंज कल 
जब दर्शन-शाल्रका आधार मानवी शानके नियमों ([॥6८07ए ०0 
६79८0 ४८ ) पर रक्‍्खा जाता है ओर इस बात पर अधिक 
बल दिया जांता है कि तत्वक्ञानकी प्राप्ति के लिये ज्ञानतत्वकी प्राप्ति 
आवश्यक है उस समय हम उन नियमों के! सबंधा उपेक्षा की 
दृष्टि से नहीं देख सकते जो मनुष्य के मस्तिष्क पर प्रत्येक युग ओर . 
प्रत्येक देश में शासन करते रहे हैं। वस्तुतः प्रत्येक क्रिया के साथ 
किसी इच्छा शक्तिका संबंध जोड़ना मनुष्यके लिये इतना स्वाभा- 
बिक हैकि जहां उसकी इच्छा शक्तिका प्रकट रूप दिखाई नहीं देता 
वहां वह कोइ न कोई कल्पित रूप मानने लगता है। जेसे जब वह्‌ 
किसी पहाड़से आग निकलती देखता है ओर आग जलाने वाले 
को नहीं देखता तो कल्पना कर लेता है कि एक अदृष्टठ देवी या 
देवता है. जो इस अप्रिको निकाल रही है।” आदि 


समीक्षा 
प्रयोजन--न्याय दर्शनकार लिखते हैं. कि-- 


यम्र्थमधिकृत्य प्रवर्तते तद प्रयोजनम । 
भ्रथोत्‌ जिस उद्देश्य को लेकर किसी काय में प्रवृत्ति होती हैं, 
. हसे प्रयोजन कहते हैं। अथवा शरल शब्दों में यह कद सकते हैं 
कि--इच्छा पू॑क क्रिया का जो कारण है उसे प्रयोजन कहते हैं। 
क्‍यों कि “प्रयोजनमनुदिश्य मन्दो5पिन प्रथर्तते” बिना प्रयोजन के 
मूर्ख भी किसी कार्यकों नहीं करता यह अटल सिद्धान्त है [सारांश 
यह है कि निमित कारणामें निम्न मुख्य बातें होनी ही चाहिये । 

(१) निमित्त कारण के लिये सबसे मुख्य प्रयोजन है। 


( ४८६ ) 


क्यों कि बिना प्रयोजन के न तो उस काय को करनेकी इच्छाः 
ही होगी और न प्रवृत्ति । 

(२) इच्छा. (३) ज्लान (४) प्रवृत्ति अथोत्‌ मानसिक व शारी- 
रिक क्रिया शारीरिक क्रियाक्रो चेष्टा भी कह सकतेहँ। जिसमें उपरोक्त 
बातें होंगी वही निःमत्त कारण कहला सकेगा.इनमें यदि एकका! भी 
अभाव होगा तो बह निमित्त कारण नहीं हो सकेगा। उपरोक्तसभी 
बातें मिल्ल कर एक निमित्त कारण कहलाती हैं। प्रथक प्रथक नहीं 
इसके. अलाबा निमित्त कारण, काय में व्यापक नहीं होता'। 
उपादान-क्रा रण ही व्यापक्र होता हे । मकड़ी के जाले का दृश्ान्त 
ओर जीवात्मा का .हष्ठान्त विषम हे क्योंकि मकड़ी जालेमें व्यापक 
नहीं-.हे अपित उस जाल से प्रथक है। तथा जीव को जो लेखक 
महाशयगखर भी शरीर में व्यापक नहों मानते अपितु उनके मतसें 
आत्मा अखु प्रमाण है । अतः यह भी दृष्टान्त उनके पक्ष का 
घातक है। इसका बिचार फिर करेंगे । 

जसे किसी मनुष्य को हजारों पदार्थों का ज्ञान है: परन्तु वह 
ज्ञान मात्रसे ही निमित्त कारण नहीं बन सकता। यदि ज्ञानके साथ 
साथ उस कारयको करनेकी इच्छाभी है फिर भा वह निमित्त कारण 
नहीं कहलाता । यदि इच्छा के साथ साथ मानसिक प्रवृत्ति न है 
(कार्यकरनंके उपायोंका विचार) तो भी बह करता नहीं हो सकता । 
अतः जब उससे शारीरिक क्रिया करके साधन आदि जुटाकर कार्य 
सिद्ध कर लिया उस समय वह कता या निमित्त कारण कदहलाताहे | 
हमने ऊपर आस्तिकवादका प्रमाण दिया है उसमें भी उपाध्याय 
जो ने उपरोक्त कथन की ही पुष्टि की है । आप लिखते हैं कि--- 

“डाक्टर बाडने कारण (निमित्त कारण) का सबसे अच्छा 
उदाहरण दिया. है मनुष्यकी इच्छा शक्तिकी उसके शारीरक 
व्यापारमें प्रवृति” पृ० €५ ह 


( ७८७ ) 

अथीत्‌ निर्मित्त कारंणके लिए शरौरका होनो भी अवश्यक 
है। इस बातको पं॑ गंगाप्रसाद जी मे आर्तिकवादमें स्व्रीकार कर 
लिया है । अतः यह निर्ववाद सिद्ध ही गया | इन सब प्रमाणोंसे 
कसोंका लक्षण यह बना कि कीरणमें व्यापक न दोता हुआ 
प्रयोजन सहित ज्ञान पूर्वक इच्छा द्वारा शारिरिक क्रियासे कार्यको 
सिद्ध करने वाला कत्तो कहलाता है। यह लक्षण यदि इईंश्वरमें घट 
जाये तभी उसको कत्ती माना जा सकता है। 


परन्तु कत्तावादी न तो इश्वरका कोई प्रयोजन ही सिद्ध कर 
सकते हैं, ओर न बह सब॑ व्यापक होनेसे क्रिया ही कर सकता 
है | लथा न उसके शरीर ही भाना जाता है । एवं न उसमें इच्छा 
ही का सद॒भाव है। जब यह संब उसमें नहीं है तो वह कत्तों भी 
नहीं हो सकता क्योंकि कत्तामें इन च।जोंका होना परमावश्यक 
है | यदि इनके बिना भी कत्ता हो सकता है तो उनको कक्तोका 
लक्षण ही अन्य करना पड़ेगा । परन्तु कत्तोका लक्षण जो हमने 
ऊूपर दिया है उसके सिवा कुछ दो ही नहीं सकता। अतः कत्त 
चादियोंका कर्तव्य है कि या तो थे इश्वरमें भी शरीर दि का 
अस्तित्व मानें अथवा कत्तोका लक्षण ऐसा करें जो इस कल्पित 
इश्चरमें चरितार्थ हो सके | अन्यथा इंश्वरकों कत्तो माननेका नाम 
भी न लें । अब हम आस्तिकवादकी युक्तियों पर विचार करंते 
हैं। जो उन्होंने अपने पक्तकी सिद्धिमें दी हैं । आप लिखते हैं कि-- 


“परन्तु याद रखना चाहिये कि जब संसारकी क्रियायोंके दो 
वर्ग हो गये एक प्राशिकृत' जो “सिद्धकोटि” में है। दूसरे 'अश्रा- 
एाकृत' जो 'साध्यकोटि' में है। तो पिद्धकाटिको वस्तुएं तो दृष्टान्त 
का काम दे सकती हैं. परन्तु साध्य कोटिकी नहीं। किसी पक्षको 
यह अधिकार नहीं है कि साध्यकोटिकी किसी वस्तु को दृष्ठान्तके 
रूपमें उपस्थित कर सके । ” आदि 


( उ>प८ ) 


समीक्षा,--यहां आपने प्रथम तो क्रियाको साध्य मानःलिया 
हैं, परन्तु यहां तो साध्य इश्वर है न कि क्रिया | किया तो प्रत्यक्ष 
है वह साध्य किस प्रकार हो सकती है। आगे आपने बस्तुको 
साध्य मान लिया, इसलिए आपने लिखा है कि--'किसी पक्षको 
यह अधिकार. नहीं हे कि साथ्यकोटि की किसी वस्तुको दृष्टान्तके 
रूपमें उपस्थित कर सके ।” इसीसे. रि.उ हैकि पुस्तक लिखते समय 
आपने 'सिद्ध' और 'साध्य” का विशेषविचार पूर्वक अध्यन करने 
का कष्ट नहीं उठाया शेष रह गया क्रिया व कत्तोका प्रश्न, सो 
तो आपने स्वयं ही दो प्रकारकी क्रियायें मानकर (एक आ्राशिकृत 
दूसरी अप्राणिकृत अथोत्‌ जड़कूत) इसका: निर्शय कर दिया। 
तथा च आपके मान्य सांख्य द्शनके सिद्धान्तानुसार तो भ्रत्येक 
क्रिया जड़ कृत ही होती हे । उसके मतानुसार पुरुष तो निशिक्रय 
तथा अकत्ता हे, बह तो 'साक्षी चेताकेबलों निर्मुशश्च ” है। 
अर्थात्‌ पुरुष क्रिया शून्य ज्ञाता द्रष्टा व निगुंण है। 


अतः जिसको आप प्राशिक्ृत क्रियायें, बनाते हैं वे भी वास्तव 
में जड़ की क्रियाये' हैं। जड़ के संयोग से प्राणि ( जीव ) को भी 
क्रियाका कता कहा जाता है । प्रशस्तपाद भाष्यमें दी कर्म (क्रिया) 
के जहां लक्षण किये हैं वहां स्पष्ट कर दिया है कि क्रिया मूर्त 
द्रव्यवति ही होती है। वहां लिखा है कि--प्रथ्वी, जल, बायु, 
अग्नि, ओर मन ही क्रिया के आधार हैं ।अआात्मा आकाश आदि में 
न क्रिया है और न वह क्रिया देसकते/हैं । क्योंकि जो स्वयं क्रिया 
रहित बह दूसरोंको कियानिददीं देसकता जो स्वयं अश्ञ नीहे बह्‌ दूसरे 
कोक्ष'न नहीं देसकता । श्रतः यद्द सिद्ध हैकि क्रिया जड़में ही होती 
हे तथा जड़ ही देता है । चेतन तो निष्करय शान्त स्वभावी है | इस 
देह में रक्त संचालन, श्वासादि की जो क्रियायें दोती हैं उनको भी 
बैशेषिक दर्शनकारने अदृष्टज़न्य माना है।यह अरष्टरमी जड़ है । 


( ७ ) 


इसी भ्रकार मसांख्यका सिद्धान्त है कि परिणास प्रकृति का 
स्वाभाविक गुण है वह प्रलय अवस्था में भी प्रकृतिमं रहता है। 
सांख्य तत्व कोमुदी में लिखा है. कि-- 
'प्रतिक्षण परिणामिनी हि सवेए्व भावा ऋते चिति'शक्त 

अथाोत्‌ू--आत्मा को छोड़ कर शेष सब भाव प्रतिक्षण परि- 
गामनशील हैं अर्थात्‌ प्रलय अवस्था में भी प्रकृति में प्रतित्तण 
परिणमन होता रहता है | तथा योग दर्शनके भाष्यमें व्यासजी 
लिखते हैं कि-- 


'्रकृति्िं परिशमनशीला क्षणमप्ति अपरिणम्य नावतिष्ठ ते 

अथाोत्‌--परिणमन प्रकृतिका स्वभाव है, इस लिये वह बिना 
परिणमन के एक क्षण भी नहीं रहती । अतः स्पष्ट है कि क्रिया 
जड़ का स्वभाव हे अतः जड़ में प्रतिक्षण क्रिया होती रहती हे । 
(१) यही अवस्था अन्य बेदिक दर्शन की है, ने सब भी क्रिया 
को जड़ का स्वभाव मानते हैं। (२ तथा सम्पूर्ण बंदिक साहित्य 
आत्मा को निष्किय मानता है। अतः क्रिया, इश्वर की सिद्धि में 
साधक नहीं अ्रपितु बाधक हे। 


स्वयं सत्यार्थ प्रकाश में लिखा है कि-- 

“कहाँ कहीं जड़ के निमित्त से जड़ भी बन और बिगड़ जाता 
है । जैसे परमेश्बरके रचित बीज प्र८त्री में गिरने ओर जल पाने 
से वृत्ञाकार हो जाते हैं। और अप्नि आदि के संयोग से विगड़ 
भी जाते हैं| यहां जड़ के संयोग से जड़का बनना और बिगड़ना 
तो सिद्ध हे ओर बं।ज आदि इंश्वर रचित हैं यह साध्य है तथा 
यह भी मान लिया गया है | कि अपर. जल आदि का संयोग भी 
जड़ कृत है । इश्बर कृत नहीं है | अतः इन क्रियाओं को साध्य 
लिखना भूल है 


( उ६० ). 


( १) सांख्य मतानुसार प्रकृति का रजो गुण ही क्रिया 
कारक है । 


(२ ) जैन दर्शन द्रव्य मात्र को परिणमनशील मानता है । 

स्वामी दर्शनानन्द ने स्वभाववादियों के खण्डनमें यह युक्ति 
दी है कि “यदि परमाणुओं में मिलने का स््रभाव है तो बह कभी 
अलग न होंगे, सदा मिले रहेंगे, यदि उनमें अल्लग अलग रहने 
का स्वभाव है तो वह कभी सिलेंगे नहीं | इस प्रकार कोई बस्तु 
न बन सकेगी । यदि उनमें से कुछ का स्वभाव मिलने का है ओर 
कुछ का अलग रहनेका. तो जिन परमाणुओं का आधिक्य होगा 
उन्हीं के अनुकूल काय होंगा अथात्‌ यदि मिलने के परमाशुझ्रों 
का प्राबल्य है तो वह सृष्टि को कभी बिगड़ने न देंगे। यदि अलग 
अलग रहने बाले परम।णुओं का प्रावल्य होगा तो बह सृष्टि को 
कभी बनने न देंगे । यदि दोनों बराबर होंगे तो भी सृष्टि न बन 
सकेगी क्योंकि दोनों ओरसे बराबर खींचा/तानी होगी आर किसी 
पक्षकों दूसरे पर विजय प्राप्त करनी कठिन होगी । 

वस्तुतः सृष्टि की उत्पत्ति, स्थिति ओर प्रल्य तीनों अलग २ 
तथा सब मिलकर यही सिद्ध करती हे कि इनका कारण एक 
चेतन शक्ति है।” 


समीक्षा. स्वा० दर्शनानन्दजी न तो इंश्वरमें इच्छा मानते ये 
ओर न क्रिया । वास्तवमें वे इश्वरको विज्ञान भिक्तु आदिकी तरह 
उदासीन कारण मानते थे । जैसे कि सृष्टि विज्ञान में मा० आत्म- 
रामजी ने भी लिखा है कि-- 

“जिस प्रकार चुम्बककी सत्ता मात्रसे लोहेमें गति आा जाती 
है उसी प्रकार इईश्वरकी सत्ता मात्रसे विश्वर्मे गति फेल रही है ।” 

इसी प्रकार दुर्शनानन्दजी मानते थे, चुम्बककी तरह देअ्र 
निष्किय है परन्तु उसकी सत्ता मात्रसे परमाणुओंमें गति होती है। 
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इसीका नाम उदासीन कारण हे | हमारा भी सदासे यही मत था 
कि इश्वर जगतका प्रेरक कारण नहीं है अपितु वह उदासीन कारण 
है। स्व . दयानन्दजी और नव्य नेयायिक, ईश्वरको प्रेरक मानते 
हैं। पानीपत के लिखित शाख्ार्थमें भी हमने उदासीन कारण की 
ही पुष्टि की थी। अब प्रश्न यह है कि परमारणुओंके स्वभाव से 
जगत नहीं बन सक्रेगा। इस प्रश्न में सब से बड़ी भूल यह है 
कि इस प्रश्न कतोंकी बुद्धिमें यह पहलेसे ही निश्चय है कि एक 
समय था जब यह संसार सर्वथा नहीं था। परन्तु उसको स्मरण 
रखना चाहिये कि ऐसा कोई समय नहीं था जब कि यह सम्पूर्ण 
लोक परमाणु रूप हो | 


अ्रतः जब तक यह सिद्ध न हो जाये कि एक सम्य ऐसा था 
जब कि यह जगत परमाणुमय था उस समय तक इन प्रश्नोंका 
ओर इन युक्तियोंका कुछ भी मूल्य नहीं है । परन्तु. यह प्रश्न 
ईश्वरको कत्तों मानने से अवश्य उपस्थित द्वोता है | प्रथम-तो यही 
प्रश्न है कि इेशवर सबब व्यापक है अतः वह क्रिया नहीं कर सकता 
है । वस जो स्वयं निष्क्रिय है बह दूसरे को क्रिया दे भी नहीं 
सकता । चुम्बक पत्थर भी सक्रिय है यह बात वतंमान युग के 
वेज्ञानिकोंने सिद्ध कर दी है। अतः यह सिद्ध हैँ कि ईश्वर न 
क्रिया कर सकता है श्रौर न क्रिया दे ही सकता है । यदि यह 
मान भी लिया जाये कि इश्वर गति करता हें व गति देता है तो 
भी संसार नहीं बन सकेगा | क्‍योंकि इश्वर सबब व्यापक होने से 
क्रिया सब तरफसे होगी | ऐसी अवस्थासें परमाणु गति हीन हो 
जायगा । जिस प्रकार लोहेके चारों तरफ चुम्बक रखनेसे लोहा 
क्रिया हीन हो जाता है । यदि कहो कि ईश्वर अन्तः क्रिया देता 
है क्‍योंकि वह परमाणु आदि में व्यापक है। तो भी ठीक नहीं 
क्योंकि ईश्वर परमाणु आदिके अन्द्र व्यापक है प्रथम तो यही 
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गलत है क्योंकि उस अवस्थामें परमारतु की सत्ताका ही अभाव 
सिद्ध होगा । 


साइन्पके सुप्रसिद्ध बिद्वान भूत पू्॑ मिष्टर जे० करके मेकसबेल 
एम० एल० एल> डी० एफ> आर० एस- एम० एल एण्ड इ० 
आनरेरी फेलो आंबट्रिनिटी कालेज और प्रोफेसर आब एक्सपेरी- 
मेण्टल फिजिक्स इन दो यूनिवर्सिटी आब कैम्त्रिज अपनी 
मेनुन्नल्स आबव एलीमेण्टरी साइन्स सीरीज्ञ “'मेटर एण्ड मोशन” 
नामक पुस्तकमें न्‍्यूटवकी थडंला आब्रमोशन (क्रिया के तीसरे 
नियम ) की सिद्धिमें पृष्ट ४८ में लिखते हैं कि-- 

“पूआल बिल प्राधध 8 प्र॥शएटा 0792ए५ 07 (005 
॥ ज़5 7000९6 9ए बालंशा5, छ0 70 #शाएं0ा 85 
एथा१ 40 06 07८९ ज्ञात ज्गांकी पीढ एणा #धा॥2९05 ९ 
7/8872: अथोत्‌ यह विषय कि चुम्वक लोहेको अपनी ओर 
खींचता हे पूर्व पुरुषोंसे जाना गया था परन्तु उस शक्ति पर 
कोई ध्यान नहीं दिया गया था जिसके द्वारा लोहा चुम्बकको 
अपनी ओर खींचता हे । अतः साइन्स द्वारा यह बात प्रत्यक्ष 
सिद्ध हे कि चुम्बकमें भी परिस्पन्दात्मक क्रिया ओर अपरिरपन्‍्दा- 
त्मक परिशाम बराबर होता रहता है यह मानना कि “चुस्बक 
पत्थर स्त्रयं नहीं हिलता, परन्तु लोहे को हिला देता है ठीक 
नही है |! अमदि #&+ 5 ०-५ 


अनेक सत्तायें 


आप फरमाते हैंकि--जैसे में एक सत्ता हूँ जो अपने शरीरको 
चलाता हूं । मेरा हाथ लिखता है । मेरा मुँह बोलता है । मेरी 
आँख देखती दे । में बहुतसी वस्तुझओोंको तोड़ मरोड़ कर मन-मानी 


( ७८३ ) 


बना लेता हूं। इसी प्रकार मुझ जैसे करोड़ों मनुष्य हैं जो मुझसे 
कुछ कम या कुछ अधिक काय कर रहे हैं । फिर इनके अतिरिक्त 
अरबों पशु पक्षी तथा कीट पतंग है. जो मेरे बराबर काम नहीं 
करते परन्तु अपनी अपनी सत्तायें अलग अलग भली भांति 
दिखाते हैं । इस प्रकार असख्यों छोटी छोटी सत्तायें हमको मिलती 
हैं। परन्तु इन सत्ताओं और उस सत्ता में भेद है जिसको हम 
समस्त सृष्टि में शासन करता हुआ पात हैं। यह छोटी छोटी 
सत्तायें बिशेष नियमोंके भीतर ही अपना प्रभाव जमा सकती हैं। 
वस्तुतः उन सक्ताओं को उन नियमों का पालन करना पड़ता है । 
बह नियमोंकी शासक नहीं किन्तु अनुचर हैं। जैसे यदि मनुष्यचाहे 
कि मैं घर बनाऊं तो उसे उन नियमों को जाननेकी आवश्यकता 
है जो घर बनाने में साधक होंगे ; यदि थोड़ी सी भी चूक हुई तो 
घर न बन सकेगा । इन छोटी सत्ताओं या चेतन वस्तुओं में केवल 
इतना भेद है कि जड़ वस्तुएं बिना ज्ञान के सृष्टि के नियमों का 
पालन करती हैं | वह सृष्टि के वर्तमान नियमों में से चुन नहीं 
सकती कि मैं इसका पालन करूं और इसका न करूं। परन्तु 
चेतन सत्ताएं कईनियमों में से अपने लिये कुछ नियम चुन लेती 
हैं। ओर उन्हीं के अनुसार काम करतो है। जेसे में यह जानता 
हूँ कि खेती के नियम पालने में खेत में गेहूं पंदा कर सकूंगा इस 
लिये मैं इन दोनों में से अपने मन माने नियम चुन लेता हूं । 
चाहे खेती करू । चाहे पान बनाऊं परन्तु लकड़ी अपने लिये 
नियमों का निबाचन नही कर सकती उसका चुनाव नियम स्वयं 
करते हैं।” आदि । 


समीक्षाः--आगे आपने स्वयं यह सिद्ध कर दिया कि इनका 
इनका कल्पित ईश्वर जड़ है। क्‍यों कि आप के कथनानुसार 
चेतन, नियमोंको अपने लिये चुन लेता है। अब यदि यह माने 


( ४८४ ) 


कि इंश्वर ने अपने लिय कुछ नियम चुन लिये हैं, तथा उनका 
पालन करनेमें भी वह स्वृतन्त्र है, तो ऐसी स्वतन्न्नका प्रदर्शन बह 
क्यों नहीं करता | 

यदि कहो कि यह उनकी इच्छा हे तो इच्छा का कारण क्या 
है । अथवा कौनसी वह शक्ति है जो इश्वर को नियत समय पर 
जगत रचना के लिये और प्रलय करने के लिये बाधित करती है 
तथा प्रतिक्षण भी नियत समय पर उसको नियमानुसार कार्य कर 
ने के लिये विवश क्यों होना पड़ता है । यह विवशता ही आपके 
कथनानुसार उसे जड़ सिद्ध कर रही है। तथा आपने जब जड़को 
भी नियमों का पालन कतों मान कर यह सिद्ध कर दिया कि ईश्वर 
भी इसी प्रक/र नियमों का पालन करता है । यदि आप कहें कि 
जड़ की तरह पालन नहीं करता है. तो काई दृष्टान्त बतायें कि 
किस प्रकार पालन करता है | तथा क्‍यों पालन करता है ? आपके 
कथनानुसार गेहूं से गेहूं ओर चश से चणा उत्पन्न होता है यह 
सम्पूर्ण संसार में नियम है । जिस प्रकार चोरी की सजा केद हे 
यहाँ पर प्रश्न है कि जिस प्रकार चोरी आदिकी सजा!में परिवरतंन 
हो सकता है उसी प्रक्रार गेहूंसे गेहूँ बननेके नियममें भी परिवर्तन हो 
सकता हे, या नहीं? यद्‌ वह कर सकताहे तो आज तक कहाँ कहाँ 
किया ओर आ।गे कब करेगा | इत्यादि बता देना चाहिय। यदि 
नहीं कर सकता तो परतन्त्र ठदरता है जों कि जड़ क। लक्षण है । 

आगे आपने ऋत शब्द के अर्थ करने की क्रप। की है । “यह 
ऋत एक है इस ऋत के आधोन समस्त्र सृष्टि है| छोटे २ नियम 
एक एक शास्त्र या सायंस अलग अलग बनाते हैं उसी प्रकार 
बड़ें बड़े शास्त्र भी उस “ऋत ' के आधीन है । और यह ऋत 
अपार बुद्धि में निवास करती है जिसको आस्तिक लोग इंश्वर 
कहते हैं । 


समक्षाः--हम अत्यन्त नम्नता पूंक यह प्रश्न करना 
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चाहते हैं कि आपने यह जो ऋत का अर्थ किया है वह किस 
आधार से किया हे । वास्तविक बात तो यह है कि इस प्रकार के 
अर्थ करके ये लोग वेदों का गौरव बढ़ाना चाहते हैं. परन्तु परि 
णाम उलटा निकल रहा है। अस्तु प्रकरण यह है कि यह ऋत 
उस अपरर बुद्धि सें निवास करती है, जिसको इश्वर कहते है । 
पहली बात ता हू है कि इश्वर किसे कदते हैं यही अभी साध्य 
है फिर उसकी अपार बुद्धि है या नहीं यह भी साध्य और ऋत 
उसमें रहता है यह साध्य तथा स्व्रय॑ ऋत क्‍या है और इस 
का अस्तित्व है या नहीं यही अभी तक साध्य है । 


तथा र छ के जो नियम है उनका राफ्रने निमोण किया है इस 
का प्रत्यक्ष प्रमाण यह हे कि राष्ट्र जब चाहे उन नियमोंमें परिबतंन 
कर सकता है यदि किन्ही नियमों को इंश्वर ने बनाया हे तो प्रश्न 
उपस्थित होते हैं कि य नियम कब बनाये और क्‍यों बनाये, ओर 
इन नियमोमें वह परिवर्तन क्यों नहीं करता । यदि कद्दो कि बनाये 
नहीं उसका स्वभाव है. तो आपके कथनानुसार ही वह जड़ सिद्ध 
होता है। अतः य सब बातें इंश्वरकों सिद्ध नहीं कर सकती। 
आगे आपने (ऋतं च सत्य च) यह मन्त्र दिया है आपने ऋतके 
अथ तो "वह विशाल नियम जो समस्त विश्व पर शासन करता 
है” कर दिये। तथा सत्य के अर्थ आपने किये कि “सत्य वह 
शक्ति हे जो उस नियमके आधीन रहने के लिये संसार की प्रत्येक 
वस्तु तथ। घटना का बाधित करती है । जिस प्रकार सांसारिक 
द्रवबर। में न्पायाधीश निश्चय करता है कि अमुक मनुष्य को यह 
दण्ड दिय। जाय ओर पुलिस उसको दण्ड देती है, इसी प्रकार 
ऋन को रखने वाली बुद्धि का नाम अभिद्ध” हे और सत्य को 
रखने वाली शक्ति का नाम “तपस” है । 


यह बुद्धि तथा शक्ति सांसारिक न्यायाधीश तथा पुलिस के 
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समान श्रलग अलग नहीं हैं किंतु एक सत्ताके दो गुण है। जिस 
को हम इश्वर कहते हैं।इस प्रकार इश्वर एक ठहरता है 
अनेक नहीं।” हे विश कर 
समीक्षाः--बंदिक शब्दोंका इस प्रकार अनथ करके भी बेचार 
ईश्वर की सिद्धि न हो सकी यही दुःखका बिषय है । यदि आपके 
ही इन अनर्थोंकों स्त्रीकार कर लिया जाये और ऋत एवं सत्यकों 
इश्वरकी दो क्रिया मान ली जायें तो भी आपने इसी प्र॒ष्ठमें मन्त्रका 
अर्थ करते हुए लिखा है कि “ऋत ओर सत्य अभिद्ध' तथा 
'तपस' से उत्पन्न हुए । ” आपने यहां ऋत' तथा सत्य का 
उत्पन्न होना लिखा है | तब यह सिद्ध हुआ कि इश्वरमें ये शक्तियां 
स्वदासे नहीं हैं, अपितु उत्पन्न हुई हैं । कब उत्पन्न हुई हैं इस 
प्रभक्ी आवश्यकता नहीं है। क्‍योंकि यहां सष्टिका भ्रकरण है 
अतः उसी समय इश्वरमें ये शक्तियां पेदा होगई । ह 
प्रश्न यहां यह है कि ये शक्तियां भावसे उत्पन्न हुईं या अभाव 
से | यदि भावसे तो यह सिद्ध होगया कि ये शक्तियां इंश्वरकी 
नहीं हैं अपितु अन्यद्रव्यकी हैं। और ईश्वरने उनसे मांग कर या 
बल प्रयोगसे लेली हैं। अ्रथवा यह भी हो सकता है कि उन्हीं 
पदार्थोको (जिनके पास ये शक्तियां थीं) दया आ गई हो और 
उन्होंने ईश्वरकों बिना मांगे दे दी हो। यह भी संभव है कि इश्वर 
ओर प्रकृति आदिके मेलसे यह शक्ति इश्वरमें उत्पन्न हो गई हो । 
यदि ऐसा है तो ये शक्तियां विक्रत कहलायेंगी और ईश्वर विकारी 
सिद्ध होगा । यदि अभावसे ही ये शक्तियां उत्पन्न होगई नो फिर 
इश्वरकी आवश्यकता ही नहीं रहेगी । क्‍योंकि जिस प्रकार इंश्वर 
में ये शक्तियां अभावसे उत्पन्न हो गई उसी प्रकार अन्य पदार्थों 
में भी हो सकती हैं। क्योंकि अमावमें ईश्रमें ही उत्पन्न करनेका 
कोई नियामक नहीं है। अभिग्राय यह है कि ईश्वरकी सिद्धिके 
क्षिये जो जो युक्तियां दी जाती हैं बे सब इश्वरके विरुद्ध सिद्ध 
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होती हैं। क्‍योंकि ईश्वर जैसी असंभव वस्तु को सिद्ध करने के 
लिये जितनी भी कल्पनायें की जायेंगी बे सब असंभव होंगी। 
उनको युक्तियोंसे सिद्ध करना नितान्त असम्भव है । 


क्या ईश्वर व्यापक है ? 


जो भाई इश्चरकों सब व्यापक मानते है वे इश्वरको निमित्त 
कारण नहीं कह सकते | क्योंकि यह नियम है कि निमित्त कारण 
हमेशा एक देशी ही होता है । ओर बह कार्य आदि में व्यापक 
नहीं होत। । कार्यमें जो उयापक रहता है उसे 'समवायी” ( उपा- 
दान ) कारणु कहत हैं | जैसा कि लिखा हे--स्वसमवेत कार्योत्पा- 
दर्क समवायि कारणम । ? जिस कार्यमें कारणसमवेत रहता है 
उसे समवायी (उपः:दान) कारण कहते हैं । जैसे घटका मृत्तिकाके 
साथ समवाय सम्बन्ध है। घट मृक्तिकासे कभी प्रथक नहीं रह 
सकता । श्रतः म्ृत्तका घटका समयायी (उपादान) कारण है। 
इसी प्रकार तन्‍्तु पटका समवायी (उपादान) कारण हे । आदि 
आदि | अभिप्राय यह है कि यह सर्वतन्त्रिक सिद्धान्त है कि 
उपादान कारण बह है जो कार्यमें व्यापक रहे श्रोर निमित्त कारण 
बह है जो कायमें व्यापक न रहे | अतः यह सिद्ध है कि निमित्त 
कारण बह है जो कायमें उयापक न रहे | अत्तः यह पभिद्ध है कि 
निमित्त कारण सवथा अव्यापक व एक देशी ही होता है 


निमित्त कारण कायें में व्यापक नहीं होता 


जे, एस. मिल, ने धर्म सम्बन्धी तीन “लेखों ( ॥|76८ 
:285898 ०॥ रि८)९709 ) में इस प्रश्नकी मीमांसा की है। प्रश्न 
बसस्‍्तुतः गूढ़ ओर विचारण्णाय है। घड़ीका बनाने बाला घड़ीमें 
व्यापक नहीं होता जिस पुस्तक को में लिख रहा हूँ उसमें में 


( 5८८ ) 


व्यापक नहीं हूँ | पुस्तक पाठकों के हाथमें होंगी और में कई 
कोसों पर दूर बैठा हूंगा। इंजनका बनाने वाला इंजनमें कहां 
व्यापक होता है ? न कुम्हार ही घड़ेमें रहता है । परन्तु क्या घड़ा 
घड़ी. पुस्तक तथा इंजन अपना अपना काम नहीं करते ? यदि 
अल्पज्ञ कुम्हार का बनाया घड़ा उसकी व्यापकता के बिना 

साल काम दे सकता है तो वह इंश्वर जिसकी शक्ति तथा 
ज्ञान अपार बताया जाता है सथ्टिके भीतर व्यापक रहनेके लिये 
क्यों बाधित किया जाय । बहुतसे वेद।न्ती लोग इसीलिये इंश्वर 
को निमित्त कारण न मान कर डपादान कारण मानते है 


इस लिये अनेक विद्वानों का मत है कि जिस प्रकार सूर्य एक 
विशेष स्थान पर है परन्तु उसका प्रकाश समस्त भूमण्डल 
पर जाता है, उसी भांति इश्वर विशेष स्थनन पर है, परन्तु उसक 
प्रकाश समस्त सृष्टि में उपस्थित है । इस प्रकार ईश्वर स्वतः तो 
व्यापक नहीं है किन्तु प्रकाश रूपसे व्यापक है । 


इस पर आप लिखते हैं कि “सबसे पहले हम इस बात 
की मीमांसा करत हैं. कि निमित्त कारण काय में व्यापक हांता है 
या नहीं | इतनी बात तो शायद सभी को माननीय है कि जहाँ 
कतों नहीं वहाँ वह कोई क्रिया भी नहीं कर सकता। भेरा उसी 
वस्तु पर बश और अधिकार है जा मेरे हाथ में हे । जहाँ 
मेरी पहुंच नहीं, बहाँ मेरे द्वारा कोई क्रिया भी नहीं हो 
सकती । कभी कभी ऐस; हाता है कि एक क्रिया में कई छोटी बड़ी 
क्रियायें सम्मिलित होती है उनमें से एक क्रिया एक पुरुष करता 
हे | ओर शेष अन्य पुरुष | परन्तु कथन मात्र के लिय नाम एक 
का ही होता है । यह केवल कहने की शेली है । ब/स्तजिक बात 
नही. जैसे कहते हैं कि ताजमहल का निमाता शाहजराँ था । 
ताजमहल का निर्माण एक क्रिया नहीं हे किन्तु सहख्रों या लोखों 
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छाटी छोटी क्रियाओं का एक समूह है । इच्छा शाहजह्दां ने की । 
रुपया देने के लिये आज्ञा शाहजहां ने दी । नकशा एक या अनेक 
विश्वकमाओं ने बनाया होगा। इंटेंया पत्थर अन्य कताओं ने 
उत्पादन किये होंगे । इस प्रकार यद्यपि शाहजद्ाँका नाम है तथापि 
लाखों मनुष्योंने क्रियायें कीं ओर तब ताजमल घना इन क्रियाओं 
में से जों क्रिया शाहजहां ने की उस क्रिया के समय ओर देश में 
शाहजहाँ उपस्थित था | जो अन्यों ने की उसके साथ वे अन्य 
उपस्थित थे ! यदि उनमें से एक की भी उपस्थिति न हाती तो बहू 
क्रिया न होती ओर ताजमहलके निमाणमें बाधा हो जाती ।" आदि 


समीक्षा--यहां प्रश्न यह था कि निमित्त कारण कार्यमें व्यापक 
हाता है या नहीं ? इस प्रश्नकों छूबा तक नहीं क्‍योंकि इस विषय 
में हमने जो युक्तियां दी थी वे इतनी प्रबलथी कि उनका समाधान 
असम्भव है| अतः आपने यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया है 
कि- जो क्रिया करते हैं उनमें वे अवश्य व्यापक होते हैं ।” प्रतीत्त 
होता है कि थाड़ी देर के पश्चात ही आपको इस कथन की निस्सा- 
रता का बोध हो गया. इसी लिये आपने आगे लिखा है कि-- 

“इस लिये यह सिद्ध हेकि निर्मित्त कारण क्रियाके साथरहता 
है । वस्ततः क्रिया उसी समय तक होती है. जब तक कि निमित्त 
कारण उपस्थित है ।” प्रू० १६२ 


उपरोक्त दोनों लेख परस्पर विरुद्ध हैं, क्योंकि साथ रहना और 
व्यापक होना एक नहीं हैं । आगे यह लिख कर कि “क्रिया उसी 
समय तक होती है जब की निमित्त कारण उपस्थित होता है ।” 
एक प्रकार की निराशा उत्पन्न की है, क्योंकि हम को आप से ऐसे 
तक हीन लेख की सम्भावना नहीं थी । हम प्रत्यक्ष देखते हैं. कि 
कुम्हार की अलुपस्थिति सें भी चाक में क्रिया होती है । जिस घड़ी 
का आपने दृष्टान्त दिया है उस में भी एक बार चाबी देने पर 
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चाबी देने बालेकी उपस्थिति बिना भी उसमें क्रिया होती रहती है। 
सारांश यह है कि आपने इस लेखमें शब्दा्डंबर के सिवा एक भी 
युक्ति नहीं दी है । यदि निमित्त कारणको भी कार्यमें व्यापक मान 
लिय। जाय ( जो कि असंभव है ) तो निमित्त कारणमें ओर डपा- 
दान कारणमें भेद ही क्या रहेगा । 

दाशंनिकोंका यह निश्चित सिद्धान्त है कि--समवाय सम्बन्ध 
( नित्य सम्बन्ध ) व्याप्य व्यापक सम्बन्ध समवायी कारण के 
साथ ही कार्य का होता है, जैसा कि हम प्रथम सिद्ध कर चुके हैं। 

तथा च ईश्वर को ब्यापक मानने पर जीव ओर प्रकृति की 
सत्ता ही नहीं रह सकेगी । इस बातकों आय॑ समाजके अनुपम 
बेदिक विद्व/न पं० सातक्‍लेकरजी ने ही “इईश्वरका साज्षात्‌-कार' 
नामक पुस्तकके प्रथम भाग में स्वीकार किया है। जिसको हमने 
इसी ग्न्थके प्र० ३३८ पर उद्धृत किया है। पाठक वहीं देखनेका 
कष्ट करें । 


भय, शंका, लज्जा, 


दयालु--आगे आपने इश्वरकों दयालु सिद्ध करने के लिये 
कुछ प्रश्न लिख कर उनके उत्तराभास देनेका प्रयक्ष किया है । 
श्राप लिखते हैं कि “इश्वर कल्याणकारी है। कल्याणकारी का 
ही दूसरा नाम भला, सत्‌ अथवा दयालु या न्‍्यायकारी है | यह 
सब गुण भलाई से ही सम्बन्ध रखते है। बस्तुतः भाव एक ही 
है । अवस्थाओंके भेदसे शब्द भिन्न भिन्न हो गये हैं। इनकी 
व्याख्या आगे की जावेगी। 

सष्टिके नियमोंसे भलाई का इतना प्रबल प्रमाण मिलता है 
कि बहुतसे बिचारशील पुरुष इसीका इश्वरके अस्तित्वका प्रमाण 
मानते हैं। ऋषि दयानन्दने सत्यार्थभकाशमें लिखा हैः--- 
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भय, शंका, लज्जा, 


“ जब आत्मा मन इन्द्रियोंकी किसी विषयसें लगाना वा 
चोरी आदि बुरी बा परोपकार आदि अच्छी बातके करनेका जिस 
क्षण में आरम्भ करता है उस समय. जीवकी इच्छा ज्ञानादि उसी 
इच्छित विषय पर मुक जाता है | उसी ज्षणमें आत्माके भीतरसे 
बुरे काम करनेमें भय शट्ढा और लज्जा तथा श्रच्छे कार्मोके करने 
में अभय, निःशक्ृता ओर आनन्दोत्सव उठता है बह जीवात्साकी 
ओरतसे नहीं किन्तु परमात्माकी ओरसे हे ओर जब जीवात्मा 
शुद्ध द्वोकर परमात्माका विचार करनेमें तत्पर रहता है उसको उसी 
समय दोनों प्रत्यक्ष होते हैं? सत्याथंप्रकाश, ( सप्तम समुल्लास ) 

यहां इश्बर सिद्धि का प्रकरण था | अतः ज्ञात द्ोता है कि 
स्वामी दयानन्द इश्वरके अस्तित्वका एक प्रमाण यह भी सममते 
थे कि मनुष्यके अन्तःकरणमें उचित ओर अनुचित में भेद करने 
की एक शक्ति है जो इंश्वर प्रदत्त है। अंगरेजीमें इसीको कांशेन्स 
(००082८7८०८) के नाम से पुकारते हैं. । | 


कुछ ग्रन्थकारोंने सदाचार सम्बन्धी नियमकों जो मनुष्यके 
शन्तःकरण (00782८॥८८) द्वारा ज्ञात हो सकता है ईश्वर 
अस्तित्वका सबसे बड़ा प्रमाण माना है। उसकी दृष्टिमें अन्य 
प्रभाणोंकी श्रावश्यकता ही नहीं रहनी । जिस काण्ट ( ल्‍(2०६ ) 
ने अपनी तक बुद्धिसे यह सिद्ध करनेका प्रयत्न किया था कि 
जितना मनुष्य श्रपनी तक शक्ति का ईश्वर विषयमें प्रयोग करता 
जाय उतना ही वह भूल मुलइयोंमें फंसता जायगा, उसी काण्टको 
यह भी मानना पड़ा कि व्यवहारिक बुद्धि और अन्तःकरण द्वारा. 
इश्वरकी ऐसी साक्षी मिलती हे कि सन्देहवादके लिये कोई स्थान 
नहीं रहता । सर बिलियम हेमिल्टनने भी यही माना है कि इश्वर 
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अस्तित्व तथा जीवके अमर होनेका यही उच्चम प्रमाण है कि 
मनुष्यमें आचार सम्बन्धी ज्ञान प्राप्त करनेकी योग्यता है | डा० 
जोन न्यू मेन अन्तःकरण को धर्मका मूलाधार बताते हैं। उनका 
अग्नह है कि प्राकृतिक धर्मके सिद्धान्तों को इसी मुख्य नियम के 
आधार पर निश्चित करना चाहिये। जर्मनीके जीवित आस्तिक- 
वादी डाक्टर शेंफिलने अपने समस्त भआस्तिकवावकी आधार 
शिला अन्तःकरण पर द्वी रकखी है । उनका आरम्मभिक सिद्धान्त 
यह है कि अन्तःकरण आत्माकी धर्म सम्बन्धी इन्द्रिय है। और 
उसीसे हम इंश्वरक प्रत्यक्त ज्ञान प्राप्त कर सकते हैं” 

( क्लिण्टका आस्तिकबाद प्रू० २९८ ) 


सर्माक्षाः--यहां परस्पर विरुद्ध बातोंका इतना आधिक्य हे 
कि कुछ क॒द्दा नहीं जाता | प्रथम तो सत्यार्थ प्रकाशक प्रमाणसे 
यह सिद्ध किया कि चोरी आदि पाप हैं और परोपकारादि पुर्य 
अ्रथंवा जिस काय में करने से इंश्वर की ओर से अन्तःकरण में 
भय, शंका, ओर लज्जा उत्पन्न हो वह पाप है। इसकी पुष्टि भी 
अनेक प्रमाणों से कर दी है | तत्‌ पश्चात्‌ आपको पाप और पुश्य 
के इस लक्षणमें श्रनेक च्रुटियां दीखने लगी। अतः आपने कहा 
कि स्वतः न तो कोई काम पाप ही है श्रौर न पुएय ही । आपने 
अपने इस सिद्धान्तको सिद्ध करनेके लिये भी एड्ीसे चोटी तकका 
पसीना यहा दिया। संभव है जब आप यह लिख रहे थे, उघर 
इंश्वरका ध्यान चला गया श्रतः उसने डढसी समय आपके अन्‍्त:- 
करणमें भय, शंका, लतज्जा, आदि उत्पन्न कर दी हैं। अतः आपने 
पुरुथका लक्षण बनाया कि “जो अन्तिम उद्देश्य की पूक्ति करने 
बाला हो। तथा जो इसके विपरीत है बह पाप है ।” 


“बह यह प्रश्न शेध रह गया कि अन्तिम उद्देश्य क्या है यह 
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कैसे जाना जाये ) जब तक इस उदेश्य का ह्वान न हो उस समय 
तक पाप ओर पुण्य का ज्ञान नहीं हो सकता, इस अवस्थामें जोब्र 
जो भी काम करता है उस का उत्तरदायित्व जीव पर नहीं होना 
चाहिये, क्यों कि उसको श्राज तक पुण्य की न तो यह परिभाषा 
बताई गई ओर न अन्तिम उद्देश्य ही । 


आपने आगे लिखा है कि “इश्वर ने संसार में पाप क्यों 
उत्पन्न किया ? इस प्रश्न का रूपान्तर यह होगा कि ईश्वर ने 
मनुष्यों को अन्तिम उद्द श्य कु और उसके साधन पाप करने या 
न करने को स्वतन्त्रता क्‍यों दी १” 


इस रूपान्तर को बनानेके लिये इस पुस्तक के इतने प्रृष्ट काले 
किये | तथा अपनी सारी बिद्वत्ता खच की है ? श्री मान जी इस 
प्रश्न का रूपान्तर यह है कि ईश्वर ने जीब माज् को पाप और 
पुण्य का स्पष्ट शब्दों में ज्ञान क्‍यों न कराया ? तथा पुण्यात्मा बन 
ने के लिये प्राणियों को साधन सम्पन्न और स्वतन्त्र क्‍यों नहीं 
बनाया ? इस में तीन बाते हैं ( १) प्राणी मात्र को ज्ञान न देना । 
( २) साधन सम्पन्न न बनाना । (३३) स्व॒तन्त्र न करना । पहली 
बात ज्ञान का न देना तो प्रत्यक्ष ही है यदि कहो कि वेदों का श्ञान 
दिया है, तो एक भारी भूल है. क्‍यों कि बेद इंश्वर प्रदत नहीं है । 
इसको हमने 'वदिकं ऋषिवाद” नामक पुस्तक में सकड़ों प्रमाणों 
श्रोर युक्तियों से भी सिद्ध किया है। यहां भी संक्तेप से आगे 
कहेंगे | यदि यह माना भी जाये कि वेद इश्वरीय श्ञन है तो 
कु:न आदि खुदा का इलहाम ठहरेंगे, अस्तु दूसरी बात है जीवों 
का साधन सम्पन्न न करना | यह भ प्रत्यक्ष है। क्‍यों कि कोट, 
पतंग, पशु, पक्षी आदि अनन्तों जीषों के पास तो पाप और पुण्य 
को ज,नने के साधन बुद्धि आदि नहीं है यह तो निर्विकाद ही है। 
शेष प्रश्न रह राया सनुष्यों का। इन अरबों मनुष्यों में कशेकों हें 
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तो ऐसे -देशीं तथा छुलों में या जातियों में उत्पन्न कर दिये गये हैं 
जो पशुओं जैसी ही है । उन्होंने भी धर्म ओर अधर्म को आज 
तक नहीं जाना है | यदि जाना है तो पाष को ही पुण्य जाना है । 
उन कुलों में इश्वर का मनुष्यों को उत्पन्न करना यह सिद्ध करता है 
कि इश्वर जीवों को क्र र पापी, अज्ञानी बनाना चाहता हे । आप 
*. बे ५ 
के अन्तिम ध्येय को तो आपने ही स्त्रयं नहीं समझ है यदि 
समभते तो इस प्रकार की पुस्तक कर्भा न लिखते, शेष रह गया 
स्वतन्त्रताका प्रश्न सो तो ऐसी ही स्वतन्त्रता है कि जेसे कि किसी 
के हाथ पेर बांध कर गेर दिया जाये ओर उस से कहा जाये कि 
अब तू भाग ने में स्वतन्त्र हे। अथवा सम्पूर्णोनन्‍्दर्जीके कथनालु- 
सार हाथ पेर बांध कर समुद्र में डाल दिया जाये और फिर 
उससे कहा जाये कि तू अ्रपने वस्त्र भिगोने ओर ने भिगोने में 
स्वतन्त्र है। इसी प्रकार आप भी मनुष्य को स्वतन्त्र बताते हैं । 
“सपनों जा” दाशंनिकका यन्त्र इसीके आधार पर है कि संमारमें 
स्वतन्त्रता नहीं है। उसका कथन है कि संसारमें कहीं भी स्त्रतन्त्रता 
नहीं है। सब कुछ अपने कारणों द्वारा निय्न्त्रित या निधारित है 
जीवोंके व्यापार भी स्वतन्त्रता पूर्वक नहों हैं. । 


तथा श्राज हस्तरखा विज्ञानने तथा शारीरिक विज्ञानने यह 
सिद्ध कर दिया है कि ज्ञो मनुष्य चोरी आदि करने हैं उनके 
शरीरकी रचना ही ऐसी होती है जिससे उनका स्वभाव ही बेसा 
हा जाता है। इसका विशेष वर्शन हम कमंफल प्रकरणमें कर 
चुके हैं। अतः यह सिद्ध है कि मनुष्य स्वतन्त्र नहीं है। जब न 
तो उप्तके पास साधन है शोर न यह स्व॒तन्त्र ही हे फिर जो भी 
पाप, अत्याचार आदि बह करता है उसका. उत्तरदायित्व इश्वर 
पर आता है | रहू गई भय, शंका, ओर लज्जाकों बात। यदि 
वास्तवमें ऐसी थात है कि इनको इंश्यर उत्पन्न करतां है. तब तो 
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अह स्वयं सिद्ध हो जाता है कि इश्वर ही इन सब पापोंकी ज़ड़ है। 
क्योंकि भ्रनेक पापियोंके दिलमें बह पापके लिये उत्साह और 
आनन्द उत्पन्न करता है, जैसे मुसल्मानोंके दिलमें कुरवानीके लिए 
तथा हिन्दुश्वोंका कत्लेश्राम करनेके लिये तथा हिन्दुओंके दिलोंमें 
मुसलमानोंको मारनेके लिये | एवं जितने भी आदमी दंगोंमें मारे 
गये हैं वे भी सब उत्साह और आनन्दसे मारे गये हैं। अनेक 
जंगली जातियां हैं. जिनमें व्यभिचार आदिको बुरा नहीं माना 
जाता अतः वे लोग उन पापोंकों निशंक होकर करते हैं। चकरोते 
के पास ही पहाड़ी जातिमें बड़े भाइंकी ख्री ही अन्य सब भाइयों 
की स्त्री होती है | थे लोग न तो इसको पाप ही समभते हैं और 
न इस कायके लिय उनके हृदयमें भय, शंका व लज्वादि ही उत्पन्न 
होते हैं। इसी: प्रकार मांसाहारकों धम मानने वालोंकी अवस्था है । 
श्रतः यह कहना कि पाप करते समय ईश्वर भय. शंका व लज्जा 
आदि उत्पन्न कर देता है विल्कुल निराधार हे | बस जब पुण्य या 
पाप, और सदाचारकी कोई व्याख्या ही आप नहों कर सकते तो 
सदाचार ही सष्टिका उद्देश्य किस आधार पर सिद्ध किया जा 
सकता है। यदि उपरोक्त प्रश्न न भी उठायें तो भी यह प्रश्न होता 
है कि जब सृष्टि रचनेका उद्देश्य सदाचार ही है, तो आज तक 
ईंश्वरकों इस उद्दश्यकी पूतिमें सफलता क्‍यों नहीं मिली । आदि 
अनेक शंकायें हैं जिनका समाधान करना असम्भव है । बा० 
सम्पूर्णोनन्द जी शिक्षा मन्त्री यू० पीठ ने इन प्रश्नों पर प्रकाश 
डाला है, उसको हमने “'कर्मफल ओर ईश्वर! प्रकरण में लिखा है. 
पाठक वहां देख सकते है । 


क्‍ दुःख 
“इस बातका कौन बिरोध कर सकता है कि संसार दुःख 
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ओर पीड़ाका स्थान है. ? बड़े से बड़े आस्तिक तक यही कहते हैं 
कि संसार असार है, संसार दुःखमय है और इंश्वर का बनाया 
हुआ है, तो दुःख भी ईश्वरने ही बनाया होगा। फिर उसको 
कल्याणकारी केसे कह सकते हैं ? संसारमें सुख है कहां? कोई 
पुत्रके शोकमें रोरहा है, कोई विधवा पतिके वियोगमें चिल्ला रही है 
कोई पुत्र अनाथ होकर सिसकता फिरता है। यदि संसारके 
साज्ञात्‌ नरक होनेको साक्षी देखनी हो तो प्रातः काल ही अ्रस्प- 
तालोंकी सेर कर आया करो | कैसी कैसी भयानक बीमारियां 
मनुष्यके शरीरमें उत्पन्न हों सकती और हुआ करती हैं । फिर 
कहीं रोग है. कहीं दरिद्रता है. कहीं कलह है. कहीं मित्र वियोग है 
इस पर भी आस्तिक कहते हैं कि इश्वर कल्याणकारी है तो यह 
दुःख किसने उत्पन्न कर दिया था । दुःखकी उत्पत्ति किसी ओ रने 
की ओर सुखकी किसी ओर ने, क्या सचमुच आधी सृष्टि अक- 
ल्याणकारी शेतान बनाता है और आधी कल्याणकारी ईश्वर ? 
क्या ईश्वर इतना निबंल है कि शेतान इश्वरकी इच्छ।/के बिना 
भी दुःख का प्रचार और प्रद्दार कर ही जाता है और ईश्वर की 
कुछ बनाये नहीं बनती । क्या जिस प्रकार दुबल राजाके राज्यमें 
विद्रोही छापा मारे बिना नहीं रहते इसी प्रकार इश्वर की प्रजा में 
शैतान की दाल गल ही जाया करती है ? 


दूसरा प्रश्न यह है कि पाप इतना अ्रधिक क्‍यों है ? क्‍या 
आस्ति6 लोग स्वयं इस बातकी साज्षी नहीं देते कि संसार में 
धर्मोत्मा कम ओर अधर्मी अधिक हैं? सच्चे कम और भूठे 
अधिक हैं! इंमानदार कम और बेईमान अधिक हैं ? आस्तिक 
लोग कहते हैं कि धर्म पर चलना और तलवारकी धार पर चलना 
बराबर है , ऐसा क्यों है ? दयालु परमेश्बरने धर्म पथको फूलोंका 
मार् क्‍यों नहीं बनाया कि सभी धमोत्मा हो सकते ? कया इेश्बर 
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को मनुष्यों से ऐसा बेर था कि बह उनको धमस्मा दोते देख नहीं 
सकता था ? क्‍या पोशणिक इन्द्रपुरी के इन्द्रक समान इश्वरको 
उन क्ोगोंखे इषो होती है जो धर्म पथ. पर चलक्र इन्द्रासन प्रहण 
करना चाहते हैं ? बस्तुतः सोचना चाहिये कि समस्या क्‍या है ? 
क्या पाप भी दुःख के समान शेतान की कारीगरी है ? फिर 
इंश्वरने उस शेतानकों बनाया क्‍यों जिसने ईश्वरकी समस्त कल्याण 
कारिता पर पानी फेर दिया ? या शेतान भी ईश्वरके समान शक्ति 
संपन्न है जिसके आगे ईश्वर मद्दाशयकी कुछ चलती चलाती नहीं 


“दुःख ही प्राणियों की पूर्णंता का साधन है । अ्रथोत्‌ इसका 
परिणाम अच्छा होता है | इस परिणाम से ही इसकी उपयोगिता 
स्पष्ट होती है । यह उपयोगिता उस समय भी सिद्ध होती यदि 
पूर्शता का अन्त आनन्द न होता। में प्मम्तता हूं कि पूर्णता स्वयं 
उच्चकोटीका साध्य ( प्रयोजन ) है | ओर जो दुःख इस प्रयोजन 
की सिद्धि करता है वह कभी बुरा नहीं हो सकता | इस आत्तेपके 
लिये चिन्ता करना व्यर्थ हे । मेरी समझ में नहीं आता कि प्राणि- 
वर्ग के जीवन का आदर्श वह सुश्रर हो जिसको भली भांति 
खिलाया पिलाया जाता हो. जिसे कुछ काम न करना पड़ता हो, 
और बध करनेके लिये न बनाया गया हो । प्राणि बर्गकी शक्तियों 
के विकाश तथा उनकी प्रकृति की चन्नति के लिये जितने दुःख की 
आवश्यकता थी उतना ही दिया गया है, जब हम कहते हैं कि 
प्राशियों का मुख्य जहेश्य सुख की प्राप्ति है तो हम इंश्वर की सृष्टि 
 रचनाके प्रयोजनकी पअवहेलना करते हैं, यदि दुःख केवल पूर्णाता 
का ही साधन होता और सुख का साधन न होता तो भी यहदद 
ईश्वर की परम दया सूचक होता परन्तु इससे तो और भी अधिक 
दयाका परिचय मिलता है कि दुःख न केवल पूर्णता का ही साधन 
है, किन्तु सुखका भी । जो दुःख प्रयत्न के ,लिये प्रेरणा करता है 


जज 
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ओर जो दुःख प्रयत्न करने में होता है यह दोनों ही अन्त में 
आनन्द को प्राप्त कराने वाले होते हैं। शायद सुख के अनुभव के 
लिये दुःख का अनुभव आवश्यक है। शायद प्राणियोंके शरीर 
ही ऐसे बने हैं कि यदि बह दुःखका अनुभव न करले तो सुखका 
अलनुवभ भी न कर सकते।” आदि, 


समीक्षा--योग दशनके प्रणता पतंजली मुनि कहते हैँ कि--- 
“सबंमेव दुःखं विवेकिनः अथोत्‌ विवेकी पुरुष के लिये सांसारिक 
सुख भी दुखरूप ही हे । क्‍यों कि वे वास्तव में सुख नहीं हैं, 
अपितु सुखाभास है. । इसी प्रकार संसार के सभी महा पुरुषों ने 
संसार का दुःख रूप बताया हैे। परन्तु आप कहते हें कि संसार 
में दुःख आ।टे में नमकके बराबर है! इसके स्थानमें यदि यह कहते 
तो ठीक था कि संसार में सुख आटे में नमक के बराबर भी नहीं 
है । यदि संसार में किंचित्‌ भी सुख द्वोता तो शास्त्रों में संसार 
त्याग का उपदेश ओर मोक्ष प्राप्ति का प्रयत्न ही व्यर्थ था। अब 
प्रश्न रह गयाकि दुख सुखका कारण हे, तथा उन्नति विकास आदि 
का कारण हे । यद्द तो तब ठीक समझा जाता जब उन्नति प्राप्त 
व्यक्तियों को दुःख न होता क्‍यों कि जिस कायके लिये दुःख दिया 
गया उस काय के होने पर दुःख की, समाप्ति होनी चाहिये । यदि 
कहो कि अभी तक विकास, ओर उन्नति पूरी नहीं हुई हे, तो इसकी 
कोई सीमा है या नहीं है । तथा एक प्रश्न यह भी है कि उन्नति का 
लक्षण क्‍या है, ओर इसका उद्देश्य क्या है । तथ। इश्वर ने इनकी 
उन्नतिका भार अपने ऊपर क्यों लाद लिय। है? यदि उन्नत करने 
का भार लिया ही था तो अनादि कालसे आज तक बह जीचों की 
उन्नति क्‍यों नहीं कर सका। अब शबगे वह इस कार्य को. कर 
सकेगा इसमें क्‍या प्रमाण है। क्रतः ऐसे अयोग्य व्यक्तिका कर्तव्य 
है कि इस उत्तरदायित्व से परांडममुख हो जाये यदि दुःख कर्मों का 
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फल है तो इश्वर इस फल देने में क्‍या करता है.। यदि कहो. फल 
देता है, तो प्रश्न यह है कि ईश्वर इस मामले में क्‍यों पड़ता है, 
उसका अपना कुछ स्वार्थ है या बिना ही प्रयोजन के कार्य . कय्ता 
रहता है | यदि कहो कि जीवों की भलाई के लिये ऐसा करता है 
तो वह भलाई आज तक क्‍यों न हो सकी ? इत्यादि अनेक प्रश्न 
हैं । आगे आपने विच्छू के डंक शेर का पंजा सरपंका विष व दनन्‍्त 
आदि का प्रयोजन बताया हे--'कि उससे शिकार को कष्ट कम 
होता है” इस प्रयोजन का ज्ञान उस समय होता जब इश्वर को 
भी शिकार बना दिया जाता और शिकारी उसको मारतां और जब 
बह शिकायत करता तो उससे कहा जाता कि घवबर/ओ मत यह 
दुःख तेरी उन्नति के लिये है । 


:: इसीसे तुमे सुख प्राप्त होगा । तरे विकाश का मार्ग ही यह हे 
और हम तेरे को दुःख भी अल्पमा ही देते हैं। अभिप्राय यह है 
कि संसार भें भयानक पाप है ओर घोर नारकीय दुःख है. यह 
सिद्ध है । अब यदि ईश्वर को जगत कतो माना जाय तो बही इंन 
पाषों का ओर इन दुःखों का उत्तरदायी होत॑। है 


आगे आप लिखते हैं, कि-- सम्रटटका अपने नोकरों के 
मस्तिष्कों पर कुछ भी वश नहीं है। इसी प्रकार इंश्वरका भरी उन 
सत्ताओं पर वश न होत। और वह उसकी खष्टिको डलट पुलट 
कर डालते जैसा बहुधा सम्नाटके चाकर कर देते हैं। और जिसके 
लिये सम्राटकों दण्ड देना पड़ता हे । सम्राटके साम्राज्यमें सकड़ों 
आातें ऐसी हो सकती हैं जो सम्नाटकी इच्छाके विरुद्ध होती है क्‍यों 
कि सम्नाट प्रजाके घटके भीतर व्यापक नहीं होता। 

सष्टिके अबलोकतसे इतनी बातोंका पता चलता है---. 

(९) खष्टि नियमानुकूल हे । । 

(२) नियमोंसे अपार बुद्धिका परिचय होता है। 
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(३) नियम अंटल हैं । द 

(४) ये नियम सूर्मसे सूर्रम वस्तु पर भी शासन करते हैं। 
ओर कोई बसु इनका उल्लंघन नहीं कर सकती | 

इस लिये सिद्ध हे कि इंश्वर । 

(१) नियम्ता हे । 

(«) झानवांन अथोन सर्वक्ष हे । 

(३) शक रस है | 

(8) सूस्मसे धर्म ' अथाोत्त न्तिकार ) छोर सबशक्तिकान 
हे ।! आदि "० ४ ५ 

बंहली तीन बातोंको ता सभी आश्तिक मानते हैं परभ्तु चौथी 
बातमें बहुत मतभेद है| यह मतभेद दूसरे रूप में डपसश्थित किया 
जाका है। थों तो कोई आास्तिक इस चात का निधेध महीं करता 
फि इेश्वर सूहम आर सब शक्तिमान है । फान्तु इसके खाद साथ 
ही बहुतसे लोग सालते देंकि इश्वर साकार है या लाकार दोसकतला 
है | निराकारथादियों और साकर ऋदियों का पुराणा भागड़ा है 
और इस मगढ़े के ऊपर ही अन्य बहुत्तसे मतभेद की भीच रच्स्थी 
गई है। में समझता हूं। कि यदि यह कंगड़ा सुल्लक जाय तो 
संसार के बहुत से नास्तिक आस्तिक परस्पर मिल जाय॑ ओर 
बहुत से नास्तिक नास्तिकता छोड़कर आस्तिक बन जाय॑। परन्तु 
भिन्नर मस्तिष्क मिश्नर रीति से साचते हैं । 

देखना चाहिये कि साकार का क्‍या अर्थ है ? आकार या 
आकृति का सम्बन्ध हमारी इन्द्रियोंसे है। साकार बह्युको जांख 
से देख सकते और हाथ से छू सकते गा । जो ऐसी बच्तु नहीं हे उसे 
निराकार कहते हैं ।कि सृष्टि में दोनों प्रकार की बस्तुएं हैं । 
शतपथ ब्राह्मण १४।५।३।१ में लिखा है । 


देवा अक्षणों रूपे मृत चैदामूतंच । 
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अथात--सृष्टि के दो रूप हैं। एक साकार ओर एक सिराकार 
पानी जब भाप बन कर उड़ जाता है। तो निसकार हो जाता हे 
क्योंकि दृष्टिमें नहीं आता । परन्तु जब भाप जम कर बांदल बन 
जाती है तों साकार हो जाती है। वायु निराकार हे । 
क्योंकि उसे देख नहीं सकते। आकाश निराकार है । अब 
प्रश्न यह होता है ईश्वर निराकार है या साकार। साकार वस्तु 
अवश्य स्थूल होगी । सश्टिमें जितनी स्थुल बस्तुयेहें सूच्म वस्तुओं 
में व्यापक नहीं हैं। इसलिये या बर को सर्व व्यापक न 
माना जाय या उसे साकार न माना जाय । साकार और सर्व- 
व्यापक दोनों होना असम्भव है। यदि सब व्यापक नहीं मानते 
तो कत्तो भी नहीं मान सकते | यदि कत्तो नहीं मानते तो 
ईश्वर ही नहीं गहता ओर आस्तिकताकी ब्रिकि धम्ससे गिरकर 
चकनाचूर हो जाती है । इस लिये आस्तिकों का इश्वर को साकार 
मानना स्वयं अपने मस का खश्दन करना ओर नास्तिकों के सामने 
अपनी हंसी कराना है । 

समीक्षा:--यहां आपने सम्राट ओर ईंश्बरका दृष्टान्त देकर 
लिखा है कि---* राज! क्योंकि प्रजादिके हृदयमें व्यापक नहीं है 
इसलिये लोग उसकी इच्छाके विरुद्ध डी कार्य कर बेठते हैं 
परन्तु इश्वर सबके द्वदयमें व्यापक है. अतः जीव उसकी इच्छाके 
बिरुद्ध कार्य नहीं कर सकते” यही कारण है अनेक विद्वानोंका 
यह कहना हैकि यह जगत किसी पतित आत्माका कार्य है। क्‍यों 
कि वही सबसे प।पादि कराता है। तथा पाप स्वयं कराता है ओर 
फल इन निर्दोष बेचारे जीवोंको दे देता है। जिस बातके। शआआपने 
अति संक्षेपमें कहा है पुराणकारोंने इसीके स्पष्ट शब्दोंमें कहा हैकि 


कप्यस्पेष एयंवान जल्तून नाना शरीरगानू । 


सृत्यानिष्टादित्र सह कर्माश्ी साध्य खाधुती ! 


(६ ८९१२ ) 


. मानव नरक नेतुं सरमीच्छेति पहेश्वरः 
एतान्‌ कारयति स्वामी पाप क्मंव केवलस । 
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अथ।त्‌ जिस प्रकार स्त्रामी अपने नोकरोंसे कार्य कराता है 
उसी प्रकार महेश्वर जीबोंसे काम कराता है | जिनको नरक भेजना 
चाहता है उनसे पाप कराता है, तथा जिनको स्वर्ग भेजनों 
चाहता है उनसे पुरंय कराता है 


आगे आपने खटष्टिमें जिन बातों का बताया है वे सब-आतें 
इंश्बर में भी सिद्ध है यथा -- 


(१) इंश्वर नियमानुकूल है । ः के 
(२) नियम अटल है।. ह 


(३) ये नियम इश्वर पर शासन करते हैं. अथोत इनके अनु 
कूल इश्वरकों कार्य करना प्रड़ता है। 


इसलिय सिद्ध है कि ईश्वरका काई नियन्ता है | यदि कहो कि 
इश्वरमें नियम स्वाभाविक है उसका कोई नियामक नहीं है तो यही 
मानने में क्या आपत्ति है कि थे नियम जगतसें भी स्त्रामाविक हैं 
डसका भी कोई नियामक नहीं है । यदि कहो कि नियम चेतन क्ृते 
होते दे तो भो ठोक नहीं क्योंकि हम प्रत्यक्ष देखने कि जलका 
नियंम है नीचेकी जाना तथा अप्रिका नियम है ऊपरको जानो. 
इत्यादि अत्येक जड़. पदथमें. नियम है। झागे आपने साकार ओर 
निराकारका प्रकरण प्रारम्भ किया है | यहां आपने जो .अस्तु च्ु 
इन्द्रियसे देखी जा सके उसे ही साकार माना है जो कि निराधार 
है। आगे आपने एक श्रुति दी है जिसमें अद्य' आत्माके दो रूपों 
का कथन है वहां आपने ब्रह्म' के अर्थ सृष्टि कर किये हैं जो कि 


( ८९३ ) 


बिल्कुल गलत है । वास्तवमें निराकार कोई द्रब्यं नहीं होता है, यह 
एक मिथ्या कल्पना है | 


प्रथम तो आपने आकारंका सम्बन्ध इन्द्रियोंसे बताकर लिखा 
कि 'संाकार वस्तुको आंखसे देख्ख सकते और हाथसे छू 
सकते हैं। ” 


फिर अ्रपने वायु और बिजली आदिको जो. भत्यक्ष ही 
इन्द्रियोंका विषय हे उनको भी निराकार कह दिया। ये परस्पर 
विरोध है ! झत्तः स्पष्ट है कि आपंका यह साकार और निराकार 
का बन भी. भ्रम मात्र है । रह गया ईश्वरके साकार ओर निरा- 
कारका प्रश्न सो प्रथम तो इश्वरका अस्तित्व ही सिद्ध नहीं हे तो 
साकार और निराका रका प्रश्न ही उपस्थित नहीं होता । 


प्रलय 


जगत की उत्पत्ति से प्रथम प्रतय का सिद्ध होना आवश्यक 
है। हमारा रढ़ विश्वास है कि वेदिक साहित्यमें जहाँ सृष्टि उत्पत्ति 
का विरोध किया है. वर्दां इस वर्तमान बिश्व की प्रलय हो जायगी 
इसका भी विधान नहीं हे । बास्तवमें प्रलयका अर्थ है किसी प्रान्त 
विशेष की भूमिका कुछ दिन के लिये बसने योग्य न रहना 
अथवा जैसा हम हिमालथ की कथा में लिखचुके है, किसी समुद्र 
के स्थान पर पव॑तादि का हो जाना अथका प्रथिवी को जशह पर 
समुद्र का हो जाना। बस इसी खण्ड प्रलय का नाम शास्त्रों में 
प्रलय है । ऐसी प्रलयको जेन शास्त्र भी मानते हैं। ऐसी प्रलय का 
का इतिहास थी मिलता है । यह जलप्रलय नह”'की किस्तीके नाम 
सेप्रसिद्ध है। बेदिक साहित्यमें यह कथा“मनु'के नामसे प्रसिद्ध है। 


( परेड ) 
. जेन शास्त्र ओर प्रलय 
एवं गच्छति काले5स्मिन्नेतस्य परमावधोौ, द 
निःशेष॑ शेषामेतेषां घुशरीरमिव संक्यम्‌ ॥४४६॥ 
अति रुछ्ा धरा तत्र भाविनी स्फुटिलस्फुटम, 
प्रलयः प्राशिनामेव॑ं प्रायेशापि जनिष्यते ॥४४२॥ 
तेश्यः शेषजनाः नश्यन्ति विषयाम्नि वर्ष दः्धंभही, 
एक योजन मात्रभधः चूरी क्रियते हि कालवशात्८ू६ 
त्रिलोक सार 
अयोत्‌-- छठे काल के अस्त में अ्रप्नि विषादि की बषों से 
तथा अत्यन्त रुक्ष हवाके चलनेसे इस भारत वर्ष में प्रलय होगी | 
उस में प्रायः सभी जीव नष्ट हो जायेंगे । कुछ मनुष्यादि के जोड़े 
पव॑तों में शेष रह जायेंगे। उनसे पुनः सृष्टि उत्पन्न होगी। इस 
प्रलय में यह प्रथिवी भी एक योजन गहराई तक नष्ट हो जायगी | 
आदि | अब मनुकी नोका वाली प्रलय का कथन करते हैं | 


पन्रु और प्रलय 

अथर्वबेद, कां० १€ सूक्त ३6 मन्त्र ८ में-- 

यत्र नाव प्रश्न शन यत्र द्विमतः शिरः । 

तबागृतस्य चच्रणः ततः छुष्टो अज्ञायत || 

इसका आरभाप्राय यह देकि जहाँ मनुकी नोकाठहराई गइशथी वह 
दिसालयहे वहाँ पर कुछ औषधि सरपन्न होतीदे | कई (धिद्धाल उसको' 
नहीं मानते वे कहते हैं कि यहाँ यह पाठ इस प्रकार का है (न 
अब प्रश्न शक ) जिसका अर्थ जहां रूवल्लन नहीं होता ऐसा है। 


( धशरर ) 


अाथोत्‌ शहां से गिरना नहीं होता ठेसा मुंक्ति स्थान है । परन्तु 
सम्पूर्ण सूक्त को देखने से ज्ञात होता है कि यह थात ठीक नहीं 
क्योंकि बह कुए श्रीषंधि का वर्णन है नकि यह भुक्ति का | यह 
आऔषधि हिमालय पर उत्पन्न होती है तथा मंुंकी नौका भी हिमा- 
लय में लेजाकर बांधी गई थी । यह कथा शतपथ आहश्षण का 
१।८। १। १ में इस प्रकार आगई दे कि मनु महरराज एक समय 
नदी किलारे तर्पश कर रहे थे. उनके हाथ में ण्क मछली आगई 
अछुली ने कहा कि जपप मेरा पालन करे में अत्यको पार उत्तारूंगी 
भनु ने कहा तु कैसे पार उतारेगी, तो उसने कहा श्रभी प्रलय होने 
बाखी है उस सप्य में तेरी प्रजा की रक्षा करूंगी, इस पर मनु ने 
एक बहुत बड़ा जहाज बना लिया तथा जब प्रलय हुईं तो उस 
नाव को मछली के सींग के साथ बांध दिया, वह मछली उसको 
लेकर हिमालय चली गई। मत्स्य पुराण में इसी कथा को विश्त/र 
पृंथेक लिखा है, तथा उस मछली को बासुदेव का अवतार बना 
दिया है । मत्स्य पुराण की जो प्रलय है अथोत््‌ उस समय की 
प्रलय का जहां जैसा चर्णन है बसा ही जैन पुराणकारों ने माता 
है। इसी मनु की कथा का ऐसा ही उल्लेख कुरान बाईविल आदि 
ग्रन्थोमें हे । बहां “गृह” का किश्ती प्रसिद्ध है | वाईबिल-में लिखा 
है कि इेश्वरने देखा कि प्रथ्वीपर पाप बढ़ गया है श्रो बढ़ पछुवाया 
थौर उसने सब प्राणियों के नाश की ठान ली । परन्तु उसकी 
कृपा दृष्टि नूहू पर भी अतः उसने नूह से कहा कि तू एक नौका 
बना इम प्रलय करेंगे । अत: तीसह्याथ जन्‍्बी तथा ५० द्वाथ चोड़ी 
और ३० हाथ ऊंची नोका बनाई गई। प्रव्नय हुईं योर 

एकर जोढ़ा सब जीवों को बेठाया प्रलय हुई। सब प्राणी श्वर मगर 
केबज्ञ उस जोका के पस्थी जीते रहे । मनुष्यों में केक्ल जद आर 
बखकी स्त्री जाति जीवी रहीं जिससे पुनः सन्‍्तति चलती । मुखल 


( ८५६ ) 


मानों के यहां भी ऐसी ही कंथा है । वर्णशनशली का भेद है. नह 
ओर उसका सारा कुठुम्ब बच गया तथा नोका जूदी पहाड़ की 
चोटी पर जाकर ठहरी । इसी प्रकार संसार के सभी धर्मों में तथा 
जातियों में इस प्रल्मय का बर्णुन है । 


(१) चीन काले इसको फोई की अ्रलय कहते हैं। (<) यूनान 
वालों के यहां हुकेलियान। (३) असीरिया चिसुथ सके नाभसे 
कहते हैं | इसी प्रकार अन्य लोगों के यहां भी इस प्रलयकी कथा 
प्रसिद्ध है । असीरिया की पुरानी खुदाई में इसका प्रमाण पप्त 
हुआ | अतः ऐतिहासिक विद्वान इसको ९०००० हजार बे से 
पूर्व की घटना बतलाते हैं, जो कुछ भी हो यह घटना सत्य है इस 
में सन्‍्देह करनेका कोई कारण नहीं है । यह प्रलय जैन मान्यताके 
अनुकूल है । सुना जाता है इस नृहकी कन्र अयोध्यामें है | मस्त्य 
पुराणके अनुसार यह वेवस्वत मनु है परन्तु बहां लिखा दे कि 
जब प्रलय समाप्त होगई तो स्वयं मनु उत्पन्न हुए और 
पुनः वंश चला ववश्वत मन्नु सातवां मनु माना जाता है तथा 
स्वयंभू मनु पहला मनु माना जाता है तो फिर यह स्वयंभू मनु 
कहांसे आ गये ? वास्तवमें तो इस मस्त्य पुराणने मन्वन्तरोंकी 
कल्पनाको ही नष्ट कर द्या । अस्तु, हमने इतने मनुओंके प्रमाण 
उपस्थित किए हैं । (१) बैबस्वत (२) सावर्णि (३) स्वयंभू (४) ख्री- 
मनु इन सबके विषयमें ही ऐसी कहावत है कि इनके नामसे बंश 
चले तथा इनके नामसे भारतवर्ष प्रसिद्ध हुआ | सथ १४ मनु हैं 
उनमें ७ सावरणि हैं। यदि ऋग्वेद हम उनका वर्णन मानें तो सात 
शेष रह जाते हैं | उनमें सबसे पहला स्त्रयंभू और सातवां वैवस्व॒त 
अतः शेष ५ को भी ऐसा द्वी समका जा सकता है | अतः १४ मनु 
और एक काश्यपकी स्ली मनु इन १५ ब्यक्तिओंका एक समान 
बेंणन मिलता है। अतः यह प्रश्न स्वभावतः उठता है कि इनमें से 


( ८९५७ ) 


किसको मानव, सालुष, मनुष्य, आदि जातिका कारण माना जाबे। 
क्या ये सब कल्पना मात्र हैं। अथवा कुछ अन्य रहस्य हे इत्यादि 
अनेक तक बितक पंदा हो सकते हैं।इन सब पर गवेषणात्मक 
दृष्टिसे विचार करना चाहिये। यदि ऐतिहासिक विद्वान इस पर 
विचार करेंगे तो हमारा अनुभव है कि वे भारतीय प्राचीन इति- 
हासकी अनेक उल्मनें सुलका सकेंगे। इसके अलावा जो प्रक्षय 
कही जाती है. उसका खण्डन तो मीमांसाचार्य कुमारिलभट्टने 
अपने श्लोक वार्तिक प्रन्थमें ही विस्तार पूर्वक दिया है । यथा;-- 


जिस प्रकार विज्ञानने यह सिद्ध कर दिया कि यह सम्पूर्ण 
जगत न कभी उत्पन्न हुआ और न इसका कभी नाश होगा | 
क्योंकि न तो सतका कभी नाश होता है ओर न अभावसे कोई 
वस्तु ही बनती है । अतः इस सत्स्रूप जगतका भी कभी नाश न 
होगा | तथा न कभी ऐसा समय था जब यह जगत सबंथा 
अभाव रूप दो । इस विष्यमें बंदिक प्रमाण हम पूर्व लिख चुके 
हैं। तथा उनको पुनः यहां लिखते हैं ताकि विषय क्रमशः आगे 
चल सके | 


अमेथुनी सृष्टि 


अनेक युक्ति ओर प्रमाणों से हम यह सिद्ध कर चुके हैं. कि 

यह जगत नित्य है । जब यह सिद्ध हो चुका तो अब अमेथुनी 
सृष्टि का प्रश्न ही उपस्थित नहीं होता । परन्तु फिर भी हम अमै- 
थुनी दृष्टि के विषय में जो युक्ति दी जाती हे उनको लिख कर उन 
पर विचार करते हैं। इस विषय पर सबसे नवीनतर विचार आर्य 
समाज के प्रसिद्ध सन्‍्यासी नारायण स्वामी ने अपनी पुस्तक बेद्‌ 
रहस्य में प्रकट किये हैं अतः हम उन्हीं को लिखते हैं । यथा-- 
“मनुष्यका स्वाभाविक ज्ञान पशुओंसे कम है। गाय बैल आदि 


( दृश्ध ) 


पशुओं के बच्चे स्वभावतः तैरना जानते हैं: परन्तु मनुष्य सीखे 
बिना नहीं तेर सकता । कनुष्यों को पशुओं से जो विशेषता प्राप्त 
है, उसका कारस यह है कि वह नेमित्तिक झ्ञान प्राप्त करने ओर 
प्राप्त करके उसकी बुद्धि करने की योग्यता रखता है। यद्दी नेमि- 
ततिक ज्ञान, मनुष्यत्वकी भित्ती ऊंची किया करता है। इसी योग्यता 
का लगभग अभाव पशुओं को उच्च होनेसे रोक दिया करता है। स्वा- 
भाविक ज्ञान जन्म सिद्ध होता है। परन्तु नेमिमित्तिक ज्ञान अन्यों 
से प्राप्त किया जाता है । इस समय वह माला, पिता ओर अध्यापक 
बरसे प्राप्त किया जाता है। परन्तु जगतके प्रारम्भमें जिसे दुनिया 
की पहली नस्ल कहा जाता है. अमेथुनी सृष्टि होने के कारण उसे 
कोई शिक्षा देकर नेमित्तिक ज्ञान प्राप्त करने वाला नहीं होता था । 
इस सम्बन्ध में अमधुनी सृष्टि का समझ लेना कदाथिंत्‌ उपयोगी 
होगा । ह 
0. 

अमेथुनी सृष्टि 

महा प्रलेय में जगत का अत्य॑न्तांभाव ही जाता है | कार्य रूप 
में परिणत प्रकृति का चिन्ह बाकी नहीं रहता, न कोई लोक बाकी 
रहता है | सूर्य चन्द्र आदि सभी लोकलोकान्तर कारण रूपी प्रकृति 
की गोद में शयन करने लगते हैं। ऋग्वेद में इसी सत्‌ रज और 
तमकी सॉम्यावस्था अथवा जगत के कारण रूप अकूति में क्षीन हो 
जाने के लिये “तंमासीत्तमसागूढ़मग्र” ( ऋग्वेद १०। १२७ । ३ ) 
कहे। गया है । प्रचलित विज्ञानने भी इस महाप्रलयवादका समर्थन 
किया है | कलाशियस ( ॥76 0ए॥१46-₹ ० कट क्रंल्यापं-' 
८र्य धाटणए ० हटा ) ने तपको दो भागोंमें विभक्त किया है 
(१) ब््लाण्डमें उपस्थित ताप स्थिरताके साथ काममें आता रहता 
है। (+) दूसरा काममें न आने वाला ताप, अधिक से अधिक 
होज/नेकी ओर प्रवृत्त रहता है। इसकी प्रवृसि भीतरकी ओर 


( ८९ ) 


होनेकी दो है। यह दूसरी शक्ति तामरुपरमें दोकर शीतलता 
प्राप्त बस्तुओमें बटकर आगे ताप रूपसें काममें आनेके अयोग्य 
हो जाती है। पहले प्रकारका ताप काम में आने के अयोग्य हो 
जाती है । पहले प्रकारका ताप काम में आ-झाकर कम होता 
रहता है और दूसरा काममें नआलने वाज्ा ताप, पहले तापके 
व्ययसे, बढ़ता रहता है । इस प्रकार ब्श्माण्ढ की कतंत्व शक्ति 
दूसरे प्रकारके ताप रूप में परिवर्तित दोती रहती है और काममें 
नहीं आया करती । यह काम होते होते जगत से शीतोष्ण के 
अन्तरों को दूर कर देती दे और पूर्ण रूप से उन वस्तुओंमें सम- 
बिष्ट हो जाती है. जिन्हें गतिशुस्य और काम के अयोग्य द्रव्य 
कहते हैं। ऐसा हो जाने पर प्राणियोंक्रा जीवन और गति समाप्त 
हो जाती है । जब यह दूसरा ताप पहले को समाप्त करके पूरणुता 
प्राप्त कर लेता है तभी मद्दाग्नलय हो जाता है । 


इस अवस्थाको प्राप्त हो जाने ओर निय्रत अवधि तक कायम 
रहनेके बाद जब जगत उत्पन्न होता है, तब प्रत्येक लोक क्रया 
और प्रत्येक थोनि क्‍या. नये सिरेसे बनती है । यहां श्लोक नहीं 
किन्तु योनिके उत्पन्न होनेके सम्बन्धमें विचार करना है।--भिन्न 
भिन्न आणखियोंके शरीर जैसा वेशेषिक दर्शनमें लिखा है # दो 
प्रकारके होते हैं 

(१) * योनि” जो माता पिताके संगसे उत्पन्न होते हैं, जिसे 
. सैथुनी सृष्टि कहते हैं 
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& तन्न शरीरम द्विविधम योनिजमयोनिजं व । ( बेशे० ४॥२॥६ ) 

नोट--इस सूत्रके माष्यमें, आचार प्रशस्त पाद ने लिखा है के 
जल, अप्नि और वायुसे उत्पन्न शरीर अयोनिज होते हैं । आचये प्रशस्त 
पाद की यह बात प्रशस्त नहीं है | 


( ८२० ) 


(२) “अयोनिज” जो बिना माता पिता के संयोग के उत्पन्न 
होते हैं ओर जिसे अ्रमेधुनी सृष्टि कहते हैं। समस्त प्राणी जो 
जगत में उत्पन्न होते हैं, उनकी उत्पत्ति चार प्रकारसे होती है--- 

(१) जरायुज--जिनके शरीर जरायु (मिल्लि) से लिपटे रहते 
हैं ओर इस जरायु को फाड़कर, उत्पन्न हुआ करते हैं. जैसे 
मनुष्य, पशु आदि | 

(२) अंडज--जो अण्डोंसे उत्पन्न होते हैं. जैसे पक्षी, साँप 
मछली आदि * 

(३) स्वेदज--जों पसीने ओर सील आदिसे उत्पन्न होते हैं । 

(४) उद्धिज--जो. प्रथ्वी फाड़ कर उत्पन्न होते हैं । जैसे 
वृक्षादि । इनमेंसे अन्तिम दो की तो सर्देव श्रमैथुनी सृष्टि हुआ 
करती है ओर प्रथम दो की मैथुनि ओर अमैथुनी दोनों प्रकारकी 
सृष्टि हुआ करती है | 

द अमुथुनि सृष्टि का क्रम 

भूतोंकी उत्पत्तिके बाद, प्रथ्वी से ओषधो, ओषधीसे अन्न 
अज्न से बीय॑ ( अन्न से रज ओर बीये दोनों है ) और बीय॑ से 
पुरुष उत्पन्न होता है। # चाहे मेथुनी सृष्टि दो या अमेथुनी 
द्वानोंमें प्राणी रज ओर वीयके मेल से ही उत्पन्न हुआ करता है, । 

. मैथुनी सृष्टि में. रज ओर वीर्यके मिलने और गर्भकी स्थापना 
का स्थान, माताका पट हुआ करता हे परन्तु अमेशुनि सृश्टिमें 

















के तस्माद्दां एतस्मादात्मम आकाशः सम्भूतः । आकाशाद्वायुः वायो- 
रप्निः अस्नेयपः । अ्रद्धयः प्रथ्वी । प्ृथ्या ओषधयः । ओषधीम्योंन्नम | 
अन्नाद्रेतः रेतसः पुरुषः । ( तैतिरीगोपनिषद्‌ अज्यानन्द' बलली, प्रथम 
अनुवादक ) | ४.५ 


( ८२५१ ) 


मेलका स्थान माता के न होने से, मांता के पेंटले बाहर हुआ 
करता है । प्राणि शास्त्र के विद्वान बतलाते हैं कि अब भी ऐसे 
जन्तु पाये जाते हैं जिनके रज और वीर्य माता के पेट से बाहर 
ही मिलते हैं और उन्हीं से बच्चे उत्पन्न हो जाते हैं। उनमेंसे 
कुछका विवरण नीचे दिया जाता है--- 

(१) समुद्रमें एक प्रकारकी मछली होती (है जिसकी मादा 
मछलियोंमें नियत ऋतुमें बहुसंख्या में रजकण ( ७८ ) प्रकट 
होजाते हैं और इसी प्रकार नर मछली के अण्डकोशोम जो पेटके- 
नीचे ( ज्ापांए0 0० 800077799] ००४ए५ ) होते में बीयंकण 
( 20० ४ए८एणा ) प्रादुभेत हाने लगते है। जब सादा मछली 
किसी जगह अण्डे देने के लिये रजकणोंको जो हजारोंकी संख्या 
में होते है, गिराती है (वह जगह प्रायः जल की निचली तह में 
रेतेल्ली अथवा पथरीली भूमि होती है) तब उसी समय नर वहां 
पहुंचकर उन रजकणों पर वीयंकणोंको छोड़ देता है, जिनसे पेटके 
बाहर ही गर्भकी स्थापना होकर अणडे बनने लगते हैं । 

(२) इसी तरह एक प्रकारके मेंढक होते हैं जा रत और वीर्य 
कण बाहर ही छोड़ते हैं | नर मेंढक मादा मेंढककी पीठ पर बेठ 
जाता है जिससे मादाके छोड़ते हुए रजऊणों पर बीयंकण गिरते 
जाय॑ ओर इस प्रकार मेंढ्कःके पेटसे बाहर ही. इनके अणडे 
बना करत हैं | क्‍ 

(३) एक प्रकारके कीट जिन्हें टेप बम ( 97९ छ07 ) 
कहते हैं ओर जो मनुष्यों के भीतर पाचन-क्िया की नाली 
( प्रप्राभा ठंश०घपंणा ८थ059 ) में पाये जाते हैं। ०८ हजार 
अरणडे एक साथ एक कोट देता हे एक श्रण्डेसे जब कीट निकलता 
है तो उसका एक सात्र शिर हुकोंके साथ, जुड़ा हुआ होता हे । 
( [ (0क्‍रभंत भंधाएए 8 680 एांधी 000०) उन हुकोंके 


( टरर ) 


द्वारा वे आंतोंकी शरस्मिक (कॉफ्ए005$ सैंधाएपा68 रण 
06 46807८ ) से जुड़ जाता है और उसी शिरसे उसका 
शरीर विकशित होता हे ओर इस प्रकार उत्पन्न हुआ शरीर 
अनेक भागों ( $८ए72८705 ) में विभक्त हो जाता हे । वे इस 
प्रकार संख्या ओर श्राकारमें बढ़ते जाते. हैं | प्रत्येक भागमें ख्नी 
पुरुषके अंग होते हैं। जिनसे स्वयमेष बिना किसी बाह्य सद्दायता 
के गर्भकी स्थापना हो जाती है । कुछ कालके बाद पुराने भाग 
( $८४70०705 ) प्रथक होकर स्व॒तन्त्र कीट बन जाया करते 
हैं। इत्यादि | 


इन उदाहरणोंसे यह बात अच्छी तरह समझी ज८ सकती है 
कि सवंधा सम्भव है कि रज ओर वीयक। सम्मेलन माताके पेटसे 
बाहर दो ओर उससे प्राणी उत्पन्न हो सकें । 


इसी मयादाके अनुसार अमेथुनो सुष्टिमें मलध्यका शरीर 
बनाने वाले रज ओर वीयंका मेल माताके पेटसे वाहर होकर वृक्तों 
के चोड़े पत्त रूपी मिल्लोमें गर्भकी तरह सुरक्षित रहते हुये बढ़ता 
रहता है । रज ओर वीय॑ किस प्रकार मिल्‍ली में आकर मिल 
जाते, इसका अनुमान फूलों के पोधों की कार्य प्रणाली से किया 
जा सकता है । फूलों के पोधे नर भी होते हैं ओर मादा भी नर 
पौधों से पक्षी बीय कण लाकर मादा पोधे के रज कणों पर छोड़ 
देते हैं. जिससे फूल और फल्न की उत्पत्ति हो जाती है। इसी लिये 
पत्तियोंकों फूज्ञोंका पुरोहित, ४ै7793722 9८९5६ ० [0७छ८१5 ) 
कहा करते हैं । अस्तु जत्र प्राणी इस वाह्य गर्भमें इतना बड़ा हो 
जाता है कि अपनी रक्ष। आप कर सके तब वह. पत्ती रूपी 
मिलली फट जाती है और उसमेंसे प्राणी निकल आयो करता है । 
इसी का नाम अमेथुनी सृष्टि हे । 


( टग्३ )! 
एक कीटेका उदाहरण 

किस प्रकार बिला प्राणियों के यस्न के रज ओर वीयका स्वय- 
मेब सम्मेलन तथा ग्राणीके पुष्ट ओर काय करने योग्य हो जाने पर 
मिल्‍ली का अपने आप फट जाना आदि अल्ोकिक रीति से हो 
जाया करता है ? इसके लिये एक उदाहरण दिया जाता हे--मैं 
जब गुरुकुल वृन्दावन में था तो गुरुकुक्त की बाटिका में बने एक 
बंगले में रहा करता था--उस बंगले के चारों ओर सुदर्शन के 
पौधे लगे हुये थे । इस सुद्दावने पोधे में एक प्रकार का कीड़ा लग” 
जाता था जिससे डसके पत्ते और फूल सब खराब हो जाया करते 
थे, निम्न बातें प्रकट हुईः-- 


जब इस पोधेमें नये पत्ते निकले ता ध्यान पूर्वक देख भाल करने 
से पता लगा कि एक काले रंग की तमाखू की तरह की कोई चीज 
कहींसे आकर एक पत्ते पर जस गई और दो चार दिन वाद किसी 
अज्ञात विधि से बह पत्ते के मोटे दल ओर मिल्‍्ली के बीच में 
आा गई । देखने से साफ मालूम होता था कि यह वद्दी काली वस्तु 
है जो मोठे ओर पतले दल्वों के ब्रीच में झा गई है। एक सप्ताह 
के भीतर अब उस वस्तु के एक ओर का पतला पत्ते का दल 
( मिल्ली ) भी इतना सोट। हो गया कि अब वह वस्तु एक गांठकी 
की तर पत्ते में मालूम होने लगी । उसका रूप और रंग कुछ 
दिखाई नहीं देता था। अब वह चीज क्रमशः पत्तेके भीतर लस्बाई 

में बढ़ती हुई दिखाई देने लगी ओर दस दिन के भीतर उसकी 
. लम्बाई लगभग दो इंच के हो गई। एसा हा जाने के वाद. एक 
सप्ताह के भीतर बद पत्ता फट गया ओर उस में से एक हरे रंगका 
कीड़ा जो दो सुनदरी रेखाओं से तीन हिस्सों में मनुष्य के हाथों 
की छोटी उंगली की तरह ब्रिभक्त था निकल आया--यही कीड़ा 


( दश्छ ) 


सुदर्शन के पत्तों ओर डॉ को स्वा-खाकर खराब कर देने बाला 
सिद्ध हुआ । इस कीड़े को, एक शीशे की अलमारी में कुछ पत्तोंके 
साथ रख दिया गया । दस बारह दिनके वाद जब अलमारी खोली 
गई कीड़े का वहाँ चिह् भी बाकी नहीं रहा। इस परीक्षण से 
अमथुनी सृष्टि की कार्य प्रणाली पर अच्छा प्रकाश पड़ता है । 


साँचेका उदाहरण 


लिस प्रकार खिलोने आदि बनाने बाला पहले सांचा बनाता 
है और फिर उसी सांचे से अनेक खिलोने ढाल लिया करता 
है, ठीक इसी प्रकार अमैधुनी सृष्टि सांच बनाने की कार्य प्रणाली 
हे ओर उसके बाद की मेथुनी सृष्टि सांचे से खिलोने आदि ढालने 
का कार्य क्रम है 


अमेथुनी सृष्टि सब प्रकारकी होतो हे 


अमेधुनी स्ष्टिमें केवल मनुष्य ही नहीं उत्पन्न होते, किन्तु पशु 
पक्ती इत्यादि सभी उत्पन्न होते है। ये भिन्न-भिन्न योनियां क्‍यों 
उत्पन्न होती है ? इस प्रश्न का उत्तर बशेषिककारने, उनके पिछली 
सृष्टि में किये हुये कर्मां की मिन्नता दिया है। * महा प्रलय होने 
पर बशेषिककार के मतमें किसी दिशा अथवा स्थानमें कोई प्राणी 
किसी योनि में बाकी नहीं रहता । [इस लिये अमैथुनी रूृष्टि का 
होना अनिवार्य हे। फिर उसने एक जगह लिखा है कि प्राचीन 
आर्य प्रथानुसार, अमेथुनी सृष्टि में उत्पन्न होने वाले व्यक्तियोंको 
पिताके नामसे नहीं पुकारते जैसे भरद्वाज का पुत्र भारद्वाज, बल्कि 


>जशिजनन-नकन विनननभनन ७-6 


. # धर्म विशेष (वैशेषिक ४ | २।८) 
 अनियतदिग्देश पूर्षकत्वात्‌ ॥ ( वैशेषिक ४२७१ 3 





( परेड । 


उत्पन्न होने वाले व्यक्तिके मूल नाम ही लिये जाते हैं। जैसे अप्नि, 
वायु, आदित्य अंगिरा तथा अद्ञ आदि | इस लिये कि इनके कोई 
माता पिता नहीं थे | | उसने अपने मत » पुष्टि में अप्धुना 
सृष्टि को आवश्यक बतलात हुए # उसके वेद से प्रमाणित 
होने का भी उल्लेख किया है । ८ बेद में एक जगद अमथुनो 
सष्टिमें उत्पन्न मनुष्योंकों सम्बोधित करते हुये कट्दा गया है । 

है समस्त प्राणियों ! तुम न शिशु हो न कुमार किन्तु महान . 


( युवा ) हा । + 
नेपित्तिक ज्ञान 


जब अभेथुनों सृष्टि होनेके कारण. ज्ञान देने वाले माता पिता 
आदि नहीं होते तो उस समय वह ज्ञान किस प्रकार प्राप्त हो ? 
इस प्रश्नका उत्तर न मिलनके कारण इश्वरीय द्वान प्राप्ति (इलहाम) 
की जाती है। इसी कल्पनाका संकेत योगदर्शंन के इस प्रसिद्ध 
सूत्र में 'स एवं पूर्वषामपि गुरु: कालेनानवच्छेदात्‌” ( योग- 
दर्शन २। ३१। ) अथात्‌ वद इश्वर जो समयसे विभक्त नहीं हो 
सकता, पहले ऋषियोंका भी गुरु है ।” 


| समात्या मावाञ ॥ तथा संशाया आदित्वात्‌ ॥| 

| ( वैशेषिक ४।२।६४३० ) 

$ सन्त्ययोनिजः ॥ ( वैशेषिक ४॥२।११ ) | 
» वेद लिझ्लाच ॥ ( बेशेषिक ४)२।१२ ) 

+ नहि वो अत्त्वर्म को देवासो न कुभारकाः | 


विश्वेसतो महान्त इत ॥ ु ५.५ 
( ऋग्वेद ८२०१) /४ 


( ए्र+६ ) 
समीक्ता 

आत्मा ज्ञान स्वरूप है, ज्ञान ओर आत्मा कोई प्रथक प्रथक 
पदार्थ नहीं हैं। अतः ज्ञान कों नेमित्तिक कहना बढ़ी भल है । 
अप्नि में गरमी किसी निमिक्त से नहों आती है. क्‍यों कि गरमी 
अप्रि का स्वभाव है। इसी प्रकार आत्मा मे-झ्ञान भी नमित्तिक 
नहीं आता हे । निभित्त से तो अज्ञान आ सकतः है । अपने स्वयं 
इसी पुस्तक में शिव संकल्प सूत्र के मन्त्र लिखे है जिनमें अपन 
लिखा है कि--“'जो ( मन ) ज्ञान ( चेतन:) चिन्तन शक्ति और 
धय से युक्त हे, ओर जो प्रजाओं में अमृत आर ज्योति है।” 
आदि इसमें आपने स्वयं मन को भी ज्ञान युक्त माना है। पुनः 
आत्मा की तो बात ही क्‍या है। अतः आत्मा को किसी निर्मित्तसे 
ज्ञान प्राप्त नहीं होता अपितु ज्ञान उसका स्वभःव ही है। इसका 
विशेष वर्णन हम 'ज्ञान और इंश्वर' प्रकरण में करेंगे। आगे आप 
का यह लिखना कि “महा प्रलय में जगत का अत्यन्ताभाव हो 
जाता है” यह आपके दार्शनिक ज्ञान का परिचय देता है क्‍यों कि 
अत्यन्ताभाव' का लक्षण है जिसका कभी आदि ओर अन्त न हो 
“अनादि्रिनन्तोडत्यन्ताभावः” क्‍यों कि यह अनादि अनन्त होता 
है । अतः आपने ये शब्द लिख कर जगत की रचना और प्रलय 
दोनों का श्रभाव सिद्ध कर दिया, पुनः अमैथुर्न| सृष्टि लखना ही 
बात क्रीडा बत्‌ है। अ।गे आपने अमैथुनी सृष्टि को सिद्ध करने के 
लिये जो उदाहरण दिया है वे सब भी आपके सिद्धान्तों पर ही 
कुठाराघात करते हैं। बेद और विज्ञान ने जगत रचना का तथा . 
महा प्रलय का विरोध किया है यह पहले सिद्ध कर चुके हैं। तथा 
आपने अ्मेथुनी सृष्टि के लिये तीन उदाहरण दिये हैं; १, मछली 
का (२) संढकका (३) हेस वर्म कीटका, ये तोन उदाहरण आप के 
सत का खण्डन करते हैं| क्‍यों कि आपके मतसे तो आदद में बिना 


(. रे ) 


ही रज. व वीर्य, मनुष्य आदि उत्पन्न हुये थे भर यहां रज वीर्य से 
ही जीबों की उत्पत्ति बनाई गई है । तथा रजबार्य भी उन्ही मछली 
व मेंढक आदि से उत्पन्न हुये हैं इश्वरसे नहीं | अतः इनसे आपके 
मत की पुष्टि होने के वजाय उसका खण्डन ही द्ोता है। आपने 
अपने गुरूुकुल के परीक्षण का उदाहरण देकर तो कमाल किया 
है। श्रीमान जी आपको तो कोई ऐसा उदाहरण देना चाहिये था 
जिससे यह होता कि विना दी बीज के वृक्ष बन गये तथा 
बिन रजवीय॑ के मनुष्य आदि उत्पन्न हो गये तब तो आपके मत 
की पुष्टि होती यहां तो कीड़ा पहले ही विद्यमान है. सिफ उसके रूप 
व आकारमें परिवर्तन हुआ हे। यह ता प्रत्येक समय प्रत्येक वस्तु 
में होता है । चणेक अन्दर जो कीडा होता है उसकी तितली वन 
जाती है। इसी प्रकार गोरव आदि में विच्छू उत्पन्न हो जाते 
। ये सब आपके मत के बाधक प्रमाण हैं। 


वतमान विद्व/नने भी सिद्ध कर दिया है कि-- 


बिना अण्डे आादिकरे कोट आदिकी उत्पत्ति असम्भव है। 


बंषो ऋतु घास आदि अथवा सूच्मसे सूक्ष्म जन्तु भी अपने 
कारण य। श्रण्डोंस ही उत्पन्न होत हैं । 


पहलेके लोगं-कः ख्य ले था कि मेंढक आदि पानी आदिसे 
एकाएक स्वयं उत्पन्न हो जात हैं. परन्तु यह सिद्धान्त परीक्षासे 
गलत सिद्ध हांचुका है । यही अवस्था सूद्म दर्शक यन्त्रसे देखे जाने 
वाले कीट|णुओंकी हे। वज्ञानिकोंक। कथन है कि हम स्वयं जननका 
एक भी उदाहरण नदों जानते । ओर अभीतक हमें एक भी ऐसा 
पुराने जीवित या झत जीवका नमूना नहीं मालूम जिसके विषयमें 
हम यह समभरलें कि वह स्वयं पदा हुआ होगा यहां,पर हमें फिर 
अपनी लाचारीको मानना पड़ता है कि हम यह नहीं बता सकते 


( परदे ) 


कि जीवनका विकाश सबसे पहले कैसे हुआ। यदि यह माना 
जायें कि पहले पहल जीब किसी दूसरे आकाश पिण्डसे आया 
तो यह नितान्त असंभव है, क्योंकि वह किसी भी अवस्थामें 
जीवित नहीं रह सकता। 


हमारी दुनियाँ पर प्रलय हो जानेके बाद शायद शुक्रपर 


जीवनके उदयकी वारी आये । 
विश्वभारता खं> १ घृ० ४४० 


आगे आपने एक वेद मन्त्र देकर लिखा है कि “्रेदमें एक 
जगह अमेथुनी सृष्टि में उत्पन्न मनुष्योंकी सम्बोधन करते हुये 
लिखा है कि हे समस्त प्राणियों ! तुम न शिशु हो न कुमार किंतु 
महान (युवा / हो ।” बेद वेचारा अनाथ है. यही कारण है कि 
ये ज्ञोग इस पर इस प्रकारका अत्याचार करते हुए जरा भी 
संकोच नहीं करते । संपूर्ण बेदिक संद्िताओमें तथा सम्पूर्ण बेदिक 
बांकमय कहीं भी अमेथुनी सृष्टि शब्द भी नहीं है । प्रनोत होता 
है स्वामी जी महाराजको रामपुरकी कुटियामें यह नया इलद्वाम 
हुआ है । अथवा जनता को धोका देनेका एक नया ठंग निकाला 
है। यदि श्रीमान जी इससे आगेका दूसरा ही मन्त्र देख लेते तो 
भी इनको ज्ञात हो ऋाता कि यहां किसका वर्णन है। उसमें लिखा 
दे कि “येच ब्रढाहलिंशब । ऋ 7 ८।३०। २ 


अथोन्‌ जिनको हमसे मद्दान (युवा ) बताया है वे तेतीस 
देवता हैं। 


॥ समाप्त ॥ 


शुदा शदि पत्र 

प्रिय पाठक वृन्‍्द ' 

मेरी आन्तरिक इच्छा थी कि इस पुस्तकों सर्वथा विशुद्ध 
रूपमें आष लोगोंके संमुख उपस्थित करू, किन्तु पूर्ण प्रयन्न करने 
पर भी इसमें बहुत सी अशुद्धियां रह ही गई जिसके लिये मुमे 
बहुत खेद दे | अस्तु विशेष विशेष अशुद्धियोंका ' शुद्धिपत्र” दे 
रहा हूँ फिर भी जो अशुद्धियां रह गई हों उन्हें गुशकपत्षपाती 
आप महानुभाव स्वयं सुधार कर स्वाध्याय करें यही प्रार्थना है | 
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होते से - डोने से 
स्न्वन्धी संबन्धी 
पूर्व भौतिक पूर्थंका भौतिक 
काई भी कोई 
चढ़ कर ले चढ़ कर बोले 
विज्ञान के वले विज्ञान के 
एक लोहे की एक सेर लोहे की 
तस्मात्महत्‌ तस्मान्महत्‌ 
द्वितीयः राजसतमम्‌ , द्वितीयं राजसंतमम 
पुत्मपूत् चूत्म भूत 
भादाभेद भेदाभद 
गर्मी गर्मी 
सये खूय 
ह्व्म्तु परंतु 
मंसार संसार - 
पबजाना 'परवनजाना 
. शक्ति भा शक्ति भी 
पड़ीर हने पड़ी रहने 
अछूना अकछूता 
सष्ट ख्लियोंको सपत्नियों को... 
... भद्दाभारतमें मीसासासे, महाभारत मीमांसा में 
गरमी कतो गरमी का कतों 
-बोद्धिक वोदढिक, 
. “बह यद भी वहां यह भी 


पृष्ठ. पंक्ति 
६ । 
७५१ ४ 
जध्र्‌ ३ 
७६७ श्र 
७ध्८ श्ड 
डप्प शक 
अहछए. र१ 
७६८ २४ 
७६६ १ 
६६ ३ 
्ड० ५ 
'$3 ७० ॥। ५ 
हर २३ 
४७१ ११ 
कक १ 
हू ३ 
७७६. २१ 
| १४ 
धर २१ 
ध्ट३ ४ 
' उठे १३ 
५८६ ११ 
ज्ट६्‌ ४०६ 
उऊ. १४ 
जप २२ 
ज्प्ट रहे 


( .ड॥ै# ) 


.' अशुद्ध शुद्ध 

ग्रह प्रयोजन इस प्रयोजन 
(२) स्छति (२) स्मृत्यात्मक 
कारणबच्चेत्‌ करणवच्चेत्‌ 
सत्कायंबद सत्कायंबाद 
कार्यान्तरं मुत्पादयति, कायोन्तरसुत्पादयंति 
युगददनेक युगपदनेक 
अब विद्यमान अविद्यमान 
उनको उनकी 
विद्यतेडभावः विद्यतेभावः 
संज्वायेते सज्ञायेत 
बतेतान बतेमान 
अबविष्कार आविष्कार 
प्रकृत्ति प्रकृति फ 
कार्य सम्बन्धक कार्यका 
उसके छसको 
कार्य कार्य होना 
परिमाण परिणाम 
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